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कमेसाहित्य के शश्ष्मबुद्धिगम्यकमग्रइृत्यादि शास्रों के प्रखरज्ञाता 
. स्ेहितवत्सल तपगच्छगगनाड्रण दिवाकर २५० प्ुनिवरों के 
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_ आप के अगष्य उपकार की नगष्य कृतज्ञता के रूपमें यह 


हिन्दी ललितविस्तरा-विवेचन आप के पावन करकमलों क्‍ 


अर्पित करते हुए, मुझे आप अधिकाधिक सुकृत बल दें ऐ 
प्राथेना, ........ क्‍ 
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प्रकाशकीय निवेदन 


22227 70 आई 

जन शासन के महान्‌ ज्योतिधर, स्व-पर दश्ञनों के प्रकाण्ड विद्वान, सूक्ष्म तत्तसभर १४४४ शास्त्र 
प्रणेता पूज्यपाद आचाय पुरन्दर श्रीमद हरिभद्रव्नरीश्वरजी महाराज की “ नपुत्थुणं आदि सूत्रों पर को 
श्री ललितविस्तरा' नाम की विवेचना अलौकिक कोटि की है | जिस में तकंपुरस्सर वर्णित श्री अरिहंत 
परमात्मा व जन-दशन की विश्वश्रेष्ठ विशिष्टताएं पढ़कर व्याख्यातृचूडामणि श्री सिद्धर्षिगणी महाराज की 
बोद्ध दशन के अध्ययनवश हुईं चलचित्तता जेनदशन की अतूट आस्था में परिवर्तित हो गई ! और वे 
गुरु के आगे अश्रुपूर्ण नयनों से क्षमा याचने लगे । (देखिए मुखप्रष्ट चित्र) इस छक्षित विस्तरा पर 
आचाय श्री मुनिचद्रस्नरिजी महाराज की रहस्यप्रंकाशक ' पंजिकरा” टीका है। उन दोनों पर बार जीवों 
के गम्य ऐसी सररू व स्पष्ट दिनदी विवेचना परम कृषाद्ध गुरुदेव सिद्धान्तमहोदथि पू० आचाय भगवंत 
श्रीमद्‌ विजयप्रेमसूरीशवरजी म० की परम कृपा से उन के विद्वान तपस्‍्वी शिष्यरत्त पू० पं० श्री भानु- 
विजयजी गणि के द्वारा बहुत परिश्रम से लिखी गई है । आज हमें लछलितविस्तरा, पंजिका, व कै ह्न्वि 
विवेचना रूप यह तीनों ग्रन्थरत्न का प्रकाशन करते हुए अत्यधिक ह होता है। ह 


यह भी आनन्द की बात है कि हमारी विज्ञप्ति से इस ग्रन्थ पर राजस्थान स्टेट के माननीय 
राज्यपाक ( गवर्नर ) श्री सम्पूर्णानन्दजी महोदय ने 'भूमिका' लिख देने का एवं पूना वाडिया 
कालेज के प्राफेतर डा० पी० एल वध ( एम० ए० डी० लिट ) महाशय ने 'परिचर्या लिख देने का 
अनुग्रह किया है । पृ० मुनिराज श्री राजेन्द्रविजयजी महाराज ने विस्तृत प्रस्तावना-आलेखन एवं पू. मुनिराज 
श्री पद्मसेनविजयजी महाराज आदि ने प्रफ संशोधन व विषयसूचि-शुद्धिपत्रक निर्माण आदि में काफ़ी 
सहकार देने की कृपा की है | ए्रष्ट २ पर उह्लिखित महानुभावों ने आर्थिक सहकार दे कर हमरा 
उत्साह बढ़ाया है ' इन सब के प्रति हम आभार प्रदर्शित करते हुए इस महाशास्त्र की प्रस्तावना से दिखिशने 
एवं खुद अन्थावलोकन से असाधारण तत्त्ववोध पाकर मूल्याइ्न करें यही प्राथना करते हैं | 


विशेष में केवल संस्कृत लछल्तिविस्तता और पंजिका टीका का अलग प्रकाशन भी किया गया 
है | जो कि केवल संस्कृतार्थी अभ्यासकों के लिए बहुत उपयोगी है । 


बटन पद ७- ६२ चतुरदास चीमनलाल शाह 


अहमदाबाद । प्रकाशक: -- 
' बीर संबत्‌ २४८६ आपषाढ़ शु ११ 
हि 
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४2७: 


| ( 
“त्री ललितगिस्तरा' के सम्मन्ध में राजस्थान स्टेट के माननीय गवनर साहिब 


श्रीमान्‌ संपूर्णानन्दजी महोदय कया फरमाते हें? 
अल लक राजभवन साउन्ट्आबू 
भूमिका के दिनांक जून २५-१६६३ ई० 


धललितविस्तरा” के सम्बन्ध में दो शब्द लिखने का जो मुझ को अबसर मिला है उसके 
लिए में अपने को भाग्यशाली मानता हूँ । बस्तुतः प्रस्तुत संस्करण तीन पुस्तकों का समुच्चय है। पहिले 
तो आ० श्री हरिभद्रसूरिजी द्वारा विरचित ललितविस्तरा नाम की चैत्यब॑न्द्न सूत्र-विवेचना है जिसको 
भाष्य कहना चाहिए, फिर इस भाष्य पर आ० श्री मुनिचन्द्रसूरिजी द्वारा विरचित पंजिका व्याख्या नास 
की वृत्ति है और भाष्य एवं वृत्ति पर प्रकाश नाम की द्विन्दरी ठीका है। यद्यपि टीका के साथ 'संक्षिप्त' 
विशेषण लगा है परन्तु वस्तुतः वह पर्याप्त मात्रा में विशद है। जो लोग संस्कृत से अनभिज्ञ है. उनको 
इससे विषय को समझने में पूरी सहायता मिलेगी । 
“ललित विस्तरा” की जैन धर्म और दर्शन पर स्वतंत्र निबंध कहना अनुचित न होगा । उदाहरण 
के लिए पहले सूत्र को ही लीजिए, वह्द इस प्रकार हैः-- 
'नमोत्युणं अरहंताणं, भगवंताणं, आइगराणं, तित्थयराणं, स्यंसंबुद्धाणं, एरिसुत्तमाणं, पुरिससीहद्वार्ण, 
पुरिसवरपु डरीयाणं, पुरिसवरगंधइत्थीणं, छोगुत्तमाणं, ज्ञोगनाह्ाणं, लोगद्वियाणं, छोगपईवाणं, लोगपण्जो- 
»भगराएं, अभयदयाणं, चक्खुदयाणं, मग्गदयाणं, सरणदयाणों, बोहिदयाएं, धम्मदयाणं, धम्मदेसयाणं, 
/स्मटायगाणं, धम्मसारहीण', धम्मवरचाउरन्तचक्ब्रीणं, अप्पडिहयवरनाणदंसणधराणं, वियट्टछड- 
भाणं, जिणाणं, जाबयाणं, तिण्णाणं, तारयाणं, बुद्धाणं, बोहयाणं, मुत्ताणं, मोयगाणं, सव्बन्नूणं, सब्ब- 
दरिसीणं, सिव-मयरू-मरुअ-मणंत-मक्खय-मव्बाबाइ-मपुणरावित्ति सिद्धिगइनामघेयं ठाणं संपत्ताणं, नमो 
जिणाणं जिअभयाणं ।' 
देखने पर तो यह मंगलाचरण जेसा लगता है, तीर्थ करों की बन्दना हे । परन्तु आ० श्री हरिभद्र 
सूरि ने उसे एतावतू मात्र नहीं माना है | पहले तो इन प्राकृत शबूदों का 'नमोउस्तु अर्‌हृदुभ्य.' इत्टर्दें 
संस्कृत रूप दिया गया है, ओर फिर एक एक शबूद की इस प्रकार व्याख्या की गई है कि समूचा जेन 
दर्शन सामने आ जाता है । केवल स्वमत-प्रतिपादन ही नहीं है, परन्तु भाष्यकारों की शै्री के श्रनुसार 
प्रसंगवशात्‌ अन्य मतों की आलोचना भी की गई है ओर जैन मत की विशेषताओं का सम्यक रूप से 
न्रिरुपण भी किया गया है । 
भारत में जिन दाशेनिक विचारधाराओं का समय समय पर उदय हुआ है | इसमें जेन मत भी 
अपना विशेष स्थान रखता [ है | बह अवेदिक है, अथात्‌ वेद को प्रमाण नहीं मानता, परन्तु जैन दर्शन-जैन 
धम्मशात्र ओर जेन पुराणों में इस देश की बहुत सी प्राचीन परम्पराएं यथावत्‌ सुरक्षित हैं। दर्शन के 
विद्यार्थी के लिए जेन दर्शन का श्रध्ययन करना नितान्त आवश्यक है। वह भले ही उस के तथ्यों से 
सहमत न हो फिर भी स्वमत पुष्टि के लिए भी जैन शास्त्रों का ज्ञान परमावश्यक है। आजकल हमारे 
यहां बहुधा एकदेशीय पठन-पाठन होता है। वेदान्त के विद्यार्थी शारीरक दर्शन के शांकर भाष्य में जैन 
मत के खंडन को तो पढ़ लेते हैं, परन्तु जेन आचाये स्वयं क्‍या कहते हैं उसको जानने का कष्ठ नहीं 
करते । इसलिए उन का ज्ञान अधूरा और भ्रामक रह जाता है। ऐसे लोगों को 'छलितबिस्तरा” जैसी 
पुरतकों का निश्चय ही अध्ययन करना चाहिए ।। मेरी सम्मति में यह प्रकाशन सर्वथा उपादेय है । 


संपूर्ण नन्द 


राज्यपाल, राजस्थान 


पूना बाडिया कॉलेज के प्रा, डा, पी. एल बेच, एम. ए. डी. लिट का उच्च अभिप्राय 


फ परिचय % 
प्रस्तुत अन्थ में जेन आगम में रहे 'नमोत्युणं भरहम्ताणं' इस वाक्य से आरम्म होने वाले सुप्रसिद्ध 
चेत्यवन्दन सूत्र, उस पर खुविख्यात जैन आचार्य श्री हरिभद्रसूरि की ललितिविस्तरा' नामक पांडित्य-्रचुर 
व्याख्या एवं मुनिचन्द्रसूरि द्वारा उपयुक्त व्याख्या पर लिखित 'पज्चिकाँ नामक उपव्याख्या और इसी 
पञ्निका व्याख्या के आधार पर पंन्यासजी श्री मानुविजयजी गणि का किया हुआ हिन्दी अनुवाद-इन सबका 
संग्रह है । मूल-चेत्यवन्दन स्तोत्र प्रत्येक जैन के नित्य पाठ में होता है ॥ यह प्रायः प्राकृत किंवां अधमागधी 
भाषा में है। इसमें जिन-वर्णनात्मक् ३२ या कुछ विद्वानों की मान्यतानुसार ३३ पद हैं। इनमें से 
प्रत्येक पद के अथ का सविस्तार विवेचन आचार्य श्री हरिभद्रतूरि ने अपनी “ललित विस्तरा' नामक संस्कृत 
टीका में किया है | इस टीका में कई मूलभूत लेकिन गम्भीर विषयों की चर्चा आई है । इस पर से 
आचाय श्री हरिमद्रसूरि का जन-धम सम्बन्धी “ज्ञान कितना सूक्ष्म था- इसकी प्रतीति पाठक वर्ग को हुए 
बिना रहेगी ही नहीं | इतना ही नहीं बल्क्ी हिन्दू-धर्मान्तगंत पूवमीमांसा, न्याय, सांख्य, योग वरगरह विविध 
शास्त्रों का अभ्यास भी आचार्य श्री का कितना गहरा थां, इसका भी ख्याल पाठकों को निःसन्देह आएगा । 
आचाय हरिमद्रसूरि केवल व्यास्याकार ही नहीं, अपितु जेन वाइमय में उनका एक स्वतन्त्र सा स्थान है । 
आपने विपुल प्रमाण में ग्रन्थरचना की है, उनकी भाषा प्रोढ एवं पांडित्य-प्रचुर होने के कारण सामान्य 
संसक्ृतज्ञ लोगों के सहज रुप से (विवेचन की सडायता बिना) समझ में आने लेसी नहीं है।.... 
शायद उपरोक्त कारणो से आचार्य मुनिचन्द्रसूरि को मूलटीका ललित विस्तरा, पर उपटीका 
लिखने की आवश्यकता प्रतोत हुईं होगी | आचाय श्री हरिमद्रसूरि विरचित टीका में जहाँ-जहाँ क्लिष्टता 
#अतीत हुई वहां श्री मुनिचन्द्रसरि ने अत्यन्त सुगम भाषा में स्पष्टीकरण किए हैं, और वे भी उन्होंने जेन 
ग्रन्थ एवं हिन्दूगन्थों का यथायोग्य उपयोग करके किये हैं | इसके फरुस्वरुष प्रस्तुत अन्थत्रयी, अथोत 
प्राकृत भाषा में मूल चेत्त्यवन्दन स्त्रोत, उस पर 'ललितिविस्तरा, नामक संस्कृत टीका और उस टीका पर 
'पब्जिका, नामक उपटीका, इन तीनों ग्रन्थों को जैनसाहित्य में असाधारण महत्व प्राप्त हुआ है । 
मूल चेत्त्यवन्दन स्तोत्र समस्त आबाख्वृद्ध जेन श्रावकों के नित्यपाठ का विषय होने के कारण तथा 
उस पर की संस्कृत टीकाओं का श्रावक वग में उतना उपयोग न हो सकने की वजह से पंन्यासजी 
श्री भानुविजयजी गणि ने उपरोक्त तीनों ग्रन्थों का सुलूम हिन्दी अनुवाद कर श्रावक वर्ग पर अत्यन्त 
उपकार किया है | जैन आरवक-वर्ग तो इन चारों ही कृतिओं का अब आसानी से उपयोग करेंगे ही, साथ 
ही साथ जेंनेतर जनता को भी जेन-धर्म के शाश्वत मूल्यों का ज्ञान प्राप्त कर लेने में पँन्यासजी श्रो 
भानुविजयजी के प्रस्तुत हिन्दी अनुवाद का बहुत उपयोग होगा, ऐसा मेरा स्पष्ट मन्तव्य है । द 


पूः “पं, ले. वद्ध 
न्‍ ( परशुराम लक्ष्मण वद्य 
“दि. १०३-ह३ एम. ए. डी. लिट्‌ 
प्रोफेसर वाडिया कॉलेज ) 
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शंखों के इशारे मात्र से जगत में उछठपुलठ करने में समथ चक्रवर्ती सम्राट भी जिस महाकाल 
के शिकार हैं, उस महाकाल का भी नियन्त्रण त्रिल्ञोकनाथ के धर्मशासन द्वारा हो सकता है। यह नियन्त्रण 
अनंत कल्याण की सिद्धि के रूप में काल को अनुकूल कर देने से होता है। अनंत कल्याण का सृजन 
अनंतदर्शी के तत्त्व व मार्ग से ही हो सके यह युक्तियुक्त है । 


विक्रम की ग्यारहवी सदी का प्रसंग है । व्याख्यातृचूडामणि श्री सिद्धर्षि गशिवये पहले अपने गुरुजी 
के द्वारा सप्रमाण सतवत्त्य की सममाइश कराने पर भी बौद्ध-तत्त्वज्ञान से व्यामोहित हो चल-विचल होते 
रहते थे। अन्त में गुरुजी ने प्रोद शास्त्रकार पूर्वांचाये श्री हरिभद्रसूरीश्वरविरचित “श्री ललितविस्तरा' 
महाशास्त्र उन्हें पढ़ने को दिया। बस, पढ़ कर श्री सिद्धषि का मिथ्यात्र कहाँ ठहर सकता ! वह बिल्कुल 
पिघल गया । पहले बोद्ध युक्ति के प्रतिपत्षी जेन युक्ति से तो उन के मन का मात्र ग्रासब्जञिक समाधान 
होता था, लेकिन फिर जैन तक के खण्डनकारी बौद्ध तके मित्नने पर चित्त चलित हो जाता था । अब "श्री 
ललितविस्तरा' में अनन्तदर्शी के अनन्त कल्याणसाधक तत्त्व-मार्ग की सर्वाज्जीण सबश्रेष्ठ विशेषताश्रों 
व मासिक व्यापक तके समूह प्राप्त होने पर ऐसा दिव्यदर्शन उन्हें. मिल गया कि इससे गुरुचरणों में कुक 
झुक कर अपती पूर्व खखलना पर शर्मिन्दा हो तीज्र पश्चात्ताप से हृदयद्राबी रुदन करने लगे! ( देखिए 
मुखपुष्ठ-चित्र ) बाद में तो उनके द्वारा श्री ललित विस्तरा शास्त्र में कथित अनन्तदर्शी के अनन्त-कल्याण 
साधक विविध असाधारण तत्त्व-मार्गे के आधार पर प्रकाशित व स्वच्छ की हुई अपनी बुद्धि से 'डपरमित- 
भवप्रपंच कथा' नामक संसार ब मोक्ष के प्रतिस्पर्धी साधनों का विश्व में अनन्य उपमाशास्त्र निर्मित हुआ, 
एवं अन्य व्याख्या शास्त्र इत्यादि तत्त्वपूर्ण आध्यात्मिक शास्त्रों की उन्होंने रचना की। इससे पता चलता 
हे कि श्री ललितविस्तरा महाशास्त्र तत्तमार्ग का कितना अनुपम व गंभीर आध्यात्मिक साहित्य है । 


आज के युग में विविध साहित्य प्रगट हो रह्दा है। लेकिन भोतिक एवं विल्लासी साहित्य की 
अचुरता ने जनता को इतना घेर लिया है कि लोगों के मस्तिष्क पर पवित्र आध्यात्मिक आर्य-संस्कार लुप्त- 
सा हो भौतिक बासना का काफी असर पहुँच गया है । अफसोस कि ऐसे सच्त्यनाशक, नि सच्त्य 
साहित्य का करुण अंजाम क्या आयेगा, इसका ध्यान बहुत कम लोगों को आता है | गतानुगतिक प्रवाह में 
भोल्ली जनता भौतिक वृत्ति-प्रवृत्ति का दारुण दी्घ भविष्य भूलकर उद्भट इन्द्रिय विषयों के पीछे दौड़ रही 
है। हमारा उन से साम्रह अनुरोध है कि जरा ठहरिए ! दो मिनट आंखें बंद कर विचार कीजिए कि ऐसे 
सात्र अथहीन ही नहीं बरन्‌ अनथेकारी विछासवाद, विज्लासी-साहित्य-इत्यादि से आप की पवित्र आये 
संस्कृति कितनी खतरे में आ गई है / मानवता कितती छिन्न-भिन्न हो रही है? अनात्मबादी पाशबी वृत्ति 
कैसी 'दिन दोगुन रात चारशुन्! बढ़ रही है ? आस्तिकता, परमात्म-श्रद्धा, परोपकार, दया, नीति, सत्य, 
संतोष इयादि को कुचल ऋर नास्तिकता, भोतिक-विज्ञान-श्रद्धा, स्वार्थान्धता, हिंसा असत्य, अनीति तृष्णा- 
तिरेक इत्यादि दुगुण पिशाचों का विषत्नय साम्राज्य कितना व्यापक हो रहा है ! ह 


पका 


( ७ ) 


इन सब अनर्था' का एक प्रधान कारण भोतिक ब विज्ञासी साहित्य है| इसके जरिए प्रजा में 
प्रपंच, दम्भ, स्वेच्छाचार, तोड़ फोड़, याव्त्‌ मानव दृत्या तक के महा अनिष्ठ भी फेन्न रहे हैं। विद्यार्थी 
विद्यार्थिती गण में भी दुराचार का गम्भीर रोग ग्रविष्ठ हो गया है। 


इससे स्पष्ट है कि इस दुदंशा का प्रतिकार विशिष्ट आध्यात्मिक साहित्य के प्रचुर प्रचार से 
ही हो सकेगा। मानव भव जेसे सर्वोच्च स्तर पर पहुँचे हुए प्राशिगण का कल्याण इसी से हो 
सकता है । 


यों तो आज जैनेतर आध्यात्मिक साहित्य का प्रचार होने लगा है, फिर भी बह्द एकान्त दर्शन 
अवाग्दर्शी (असवेज्ञ) के तत्त्व की. नींव पर निर्मित होने की बजह से सबाद्भदर्शी जिज्ञासु के हृदय को 
तप्ति नहीं दे सकता | इसीलिए आध्यात्मिक साहित्य अनन्‍्तदर्शी से उपद्ष्ठ तत्त्व व मोक्षमागं के आधार 
पर रचित हो, जिसमें प्रतिपादनों का आपमूलचूछ अविसंचाद व॒युक्तिसिद्ध निर्दोष परमात्म- 
स्वरूप, अनेकान्तमय जीवाजीवबादि तत्त्व, ओर अहिंसामय अनेकविध ज्ञानादि आचार एवं साधना मागे 
जेसे कि हेतु-स्वरूप-फलशुद्ध योग-ध्यान-भसक्ति-विरति इत्यादि वर्णित हो बैसा ही साहित्य जिज्ञासा को त॒प्त 
कर जीवनोत्थान के प्रेरणा-अ्दान पूर्वक उसका दिग्द्शेन करा सकता है। 


अनन्तदर्शी तीथकर भगवान के अनेकान्तवादी व स्व-पर अहिसाप्रधान शासन में इन विषयों के 
प्रतिपादक कई आगम ब शास्त्र हैं। इनमें श्री ल्ञितविस्तरा एक विशिष्ट कोटि का शास्त्र है । इसके रचि- 
यिता प्रकाण्ड विद्वान, स्वपरागमममेज्ञ, समर्थ वार्किक, १४४४ शास्त्र सूचधार आचार्य भगवान श्री हरिभद्र 
सूरीश्वरजी महाराज हे। आपकी असाधारण प्रतिभा ब सूक्ष्मतत्त्वावगाहक शक्ति इस अन्थ में भी स्पष्ट 
दोतित हो रही है | यह ग्रन्थ नित्य विद्वित चेत्यवन्दन के मद्गलमय मक्ति अनुष्ठान में उपयुक्त प्रणिपात 
दर्डक सूत्र ( शक्रस्तव, अपरनाम “नमोत्थुणं' ) चेत्यल्लव ( अरिहंत चेइयाणं' ) चतुर्विशति स्तव 
(लोगस्स०), श्रत स्तव (पुक्खर बर०), सिद्धस्तव ('सिद्धाणुं बुद्धाणं ), प्रणिधानसूत्र (जयबीयराय) इत्यादि 
के विवेचन स्वरूप हे । 


इन सूत्रों में प्रधान सूत्र 'प्रशिपात दंडक सूत्र' बीतराग सब्ज्ञ श्री अरिहंत परमात्मा की स्तुति- 
रूप है। श्री अरिहंत भगवान अतीत अनन्त काल में अनन्त हो चुके, बर्तेमान में महाविदेह क्षेत्र में 
बीस विरहमान है, भवरिष्यकाल में अनन्त होंगे। जैन दर्शेन की यह विशेषता है. कि परमसात्मपद का 
सर्वाधिकारी किसी एक को नहीं माना है। यह तो.कहता है कि अनादि काल से इतर जीवों की अपेत्ता 
जात्य रत्न की तरह विशिष्ठ योग्यता संपन्न होती है, वह स्वकीय विशिष्ट योग्यता व पुरुषा्थ बश कालकऋम 
से परमात्सपन के उच्च स्तर पर पहुँचती है। ऐसे जीव अन्तिम भत्र के पूर्व ततीय भव में अरिहंत-सिद्ध 
प्रबचन-आदि बीसस्थानक के एकया अनेक पद की ज्वलन्त उपासना करके अहत्पद प्रापक 'तीथकर 
नामकर्म! संज्ञक उत्कृष्ट पुरय उपाजेन करते हैं। बाद में अन्तिम भत्र में जब यहां भरत, ऐरबत या 
महाविदेह क्षेत्र में अवतरण पाते हैं, तब इन्द्र अवधिज्ञान से जानकर सिंहासन से नीचे उत्तर करके प्रस्तुत 
प्रणिषात दण्डक सूत्र से भगवान की स्तुति करता है। चेत्य अथांतू अहँव्‌ प्रतिमा को बन्दना करने के 
लिए भी इसी सूत्र का उपयोग होता है । 


सूत्र के विवेचन में श्री हरिभद्रलूरिजी महाराज ने पद पद्‌ पर () दाशेनिक विचारधाराओं 

दिल * ० र्‌ः आप 
की तटस्थ भाव से तकपू्णो समीक्षा (7) अहत्परमात्मा के विशिष्ट स्वरूप-शक्ति आदि का सतके 
प्रतिपादन, (7-ए) आत्मोथान के विविध उपाय, क्रमबद्ध साधथनामाग, जेन दशन की विशेषताएँ ब अनेक 


( ८ ) 


सिद्धान्त इत्यादि का वके सहित व्यवस्थापन अद्भुत शैली से किया है । इतना ही नहीं, ग्रन्थ की भूमिका 
में आपने चैत्यवन्दन का माहात्य, धर्म के अधिकारी के लक्षण, ज्ञान प्राप्तिपरिणमन के अव्यभिचारी 
उपाय, वगेरह महत्त्वपूर्ण आध्यात्मिक पदार्थों" पर भव्य प्रकाश डाला है। आगे' अरिहंत चेइयाणं” आदि 
सूत्रों के विवेचन में आपने ताकिक चर्चा पुरस्सर अनेक साधनाओं व॒तात्त्विक पदार्थों का दिग्दशेन 
कराने में भी जैन दर्शन का प्रमाणसिद्ध खतंत्र असाधारण दृष्टि का काफी परिचय दिया हे । 


इस महाशास्त्र के मूल्यब्रान विषयों का परिचय विभागशः संक्षेप में इस प्रकार किया जा 
सकता है । 


धर्म:--धर्म के अधिकारी का स्वरूव व लक्षण, धर्मबहुमान युक्त धरम विधिसाबधान व उचितबृत्ति 
का परिचय, धर्म के बीज-कारड-ताल-पत्र-पुष्प-फल, प्रार्थना, ग्रणिधान का ११ द्वार से परिचय / चरम के 
४ प्रकार,-१. दानादि धर्म, २. सम्यर्दर्शनादि धर्म, ३. साश्रव-निराश्रव धर्म, ४. योगात्मक धम, घर्मेयोग्य 
आत्मोन्नति के परार्थ व्यसनितादि १० गुण व आत्मपराक्रम के शौयांदि १० उपाय, साधनाविशुद्धि के ३ 
अंग,--उपादेय बुद्धि, संज्ञाविष्कम्मण, आशंसात्याग, साधनामयता के ३ उपाय, दीघंकाल सत्कार व 
सातत्य से आसेवन, श्रावक के १२ ब्रत--११ पडिमा, साधुधम, इच्छायोग-शास्त्रयोग-सामथ्य योग, 
धर्मसन्‍्यास, योगसन्यास, प्रातिभज्ञान, क्षपकश्रेणि, ज्ञायोपशमिक व क्ञायिक धर्म, अपूवेकरण, आयोज्य- 
करण, शैलेशीकरण, केवलिसमुद्घात, मद्दासमाधि, कायोत्सग, भवनिवेंदादि, इच्छा-प्रवृत्ति-स्थैये-सिद्धि । 
धर्मनायकत्व के लिए आवश्यक धर्मवशीकरण--क्ञायिकपर्म प्राप्ति-धर्मफलभोग--धर्मअविधात प्रत्येक 
के ४-४ लक्षण, धर्म का अन्यों में सम्यक्‌ प्रवर्तन-पालन-द्मन के उपाय, चारित्र में दानादि धमम, दानादि 
४ धर्म से ४ संज्ञानाश व मिथ्यात्वादि कर्म हेतुओं का नाश । 


अरिहंतः--अहत्‌ परमात्मा की अनन्य स्वनंत्र विशेषताएँ, जेसे कि अनन्य योग-बीर्य-ऐश्वयोदि- 
तीथेड्डुरत्व-स्वयंबुद्धल-पराथेव्यसनितादि, सिहबत्‌ कमनाशक शौयोदि, अन॑तज्ञान, ३४ गुणयुक्त विशिष्ट- 
वाणी, ३४ अतिशय, यथार्थविश्वतत्त्वप्रकाशकता, अनेकान्तादि सिद्धान्त प्ररपक्रता, अभय-चक्षु-मार्गें-शरण- 
श्रतधमे-चारित्रधम-दाठृत्व, गुणसिद्धलक्षणोपेत वास्तव घर्मनायकल्व-धर्स सारथिख्व-धम चक्रचरतित्व, परमात्मा 
का विजातीय निमित्तकढ त्व, वास्तवनाथता, प्रद्योतकरता, बीतरागता से अग्रतिकूल्न आशंसाविषयता । 


परमात्मभक्ति का विशिष्ठ स्वरूप.-भवनिर्वेदात्सफमगवद्बहुमान-द्शेनादि की विशिष्ठ भावनाएं, 
४ प्रकारकी पूजा--पुष्प-आ मिष-स्त्रोत-प्रतिपक्ति व बंदन-पूजन-सल्कार-सन्मान, द्रव्यस्तव-भावस्तव, पूजा- 
सत्कारलालसातिरेक, पूजा में यतना, तत्त्वाविरुद्वहदय, जिनप्रतिमा निर्माण-प्रतिष्ठा, चेत्यबन्दना की विधि, 
स्तोत्र का स्वरूप, निर्दोष सदूभूत विशेषण उपभायुर्ूता, योगवृद्धि, अन्यों के योग का अव्याघात, सर्वजिन- 
बंदनादि निमित्तक कार्योत्सगे, जिनाज्ञाधीनता बोधि की उच्च उच्च कक्षा, ध्यान के उपाय ध स्वरूप, रागढठे प- 
मोहग्भ आशंसा से भिन्न अहेत्‌ कृपा की आशंसा । 


जेतदद्ोन की विशेषाएं:--- _टेष्टेष्टअविरुद्ध वचन, कष-छेद ताप व परस्पर अविसंबादी आदि- 
&, में कर ९ 
सध्य-अंत इन त्रिकोटि में परिशुद्ध जैन आगम, उत्सगे-अपवाद की विशिष्ट मर्यादा ( गुरुलाघव विचार ) 
उत्सगहि घः डर पी कप के ४ 
उत्सगेहि शसाधक अपवाद, इतरदरशेनं-व्यापिता प्रवचन भांभीये, हेतु-स्वरूप फलशुद्ध अनुष्ठान, प्रवचन 
मालिन्यवारण, स्खल्लना के पूबे प्रतिकार, भिन्नाभिन्न सामान्य विशेष, विशिष्ट अनेक्ान्तवादादि सिद्धान्त, 
विशिष्ट तत्त्व व प्रमेय । 
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विशिष्ट सिद्धान्तः--अनेकान्तवाद, आत्मादि द्रव्यों का उत्पाद-व्यय-प्रीव्य ब नित्यानित्यत्व, गुण- 
पयायों का संबलन, द्र॒व्यपर्योय उमयरूप से बस्तु एकानेकस्वभाव, भात्मा का मौलिक-विक्ृत स्वरूप, कर्म 
सिद्धान्त, आत्मा-कमपुद्धज दोनों में बन्धयोग्यता, ज्ञान-झ्षेय दोनों में परस्पराकार परिणति, वाचकशब्द 
वाच्यपदाथ दोनों में अभिधषेय-अग्रिधायकाकार परिणमन, प्रमाण-नय व्यवस्था, पंचकारण, समवाय, विशिष्ट 
शक्ति से भी वस्तुस्वभाव अपरिवतेत्रीय, परिशामी उपादान, कार्य प्राप्ति से विज््षण कार्यपरिणमन | 

विशिष्वतत्त्व व प्रमेघ:--जीवाजीबादि ७ तत्त्व, धमोस्तिकायादि ६ द्रव्य, स्त्र-पर पर्याय, शब्द-अथे 
पर्याय, आत्मा के षदस्थान, आत्मा में घटकारक, आत्मोत्क्रान्ति के क्रमिक १४ गुणस्थानक, १४ प्रकार से 
सिद्ध (मुक्त) ख्री मुकी, भव्यस्व-अभव्यत्व, ज्ञानावरणीयादि ८ प्रकार के मूल कम, प्रकृति-स्थिति-रस-प्रदेश 
व बंध, उदय-उदीर णा-संक्रमणादि विस्त॒त प्रक्रियायुक कमाणुतत्त्व, बद्धस्प्ृष्ठ निधत्त-निकाचित कम, सानु- 
बन्ध-निरनुबन्ध कमंबन्ध, सानुबन्ध-निरनुबन्ध कमेक्षयोपशम, उपशस ज्षयोपशम-क्षय, क्षपकरश्रेणि, विशिष्ट 
द्विविध केवल्य,सां व्यावहारिक अव्यवद्दारिक जीवराशि, दप णादि में प्रतिबिम्ब यह छाया पुद्गल है, ओदयिक- 
पारिणामिकादि ४ भाव, सप्तनय, निश्चय- व्यवहारनय, द्रव्येन्द्रिय-भावेन्द्रिय, ८ कर्मों फे बन्धहेतुओं के 
प्रतिपक्ष उपाय | 

कई चर्चाएँ.--द्रव्यस्तव में हिंसा दोष क्‍यों नहीं? आगम पौरुषेय केसे ? सामान्य-विशेष, 
द्रव्य-प्याय, द्रव्य-गुण व कार्य-कारण में भेदाभेद केसे ? शब्द वाच्य में क्रम-अक्रम केसे ? ज्ञानक्रिया 
उभय से मोक्ष क्‍यों ? परमात्मा व मुक्तात्मा में अबतारबाद क्‍यों नहीं ? ज्ञान में साकारता-निराकारता 
केसे ? इत्यादि। 


जनेतरद्शन'-- (छैसांख्य दर्शन के २४ तत्त्व, आत्मा में अकत त्य, ज्ञान यह जड़प्रकृति- 
बुद्धि का धर्मे, 


&छ न्याय-वेशेषिकद्शन-आत्मा विभु (व्यापक), कार्य-कारण व द्रव्यगुण सबेथा भिन्न, ज्ञान परतो ग्राह्य, 
& वेदान्त-दर्शन-अठ तवाद, परमनत्रह्म में मुक्तात्मालय, अवतारवाद, वेद अ्रपोरुषेय, 
& मीमांसा दशेन-ज्ञान स्वयं परोक्ष, 
& बोददर्शन-माध्यमिक, विज्ञानवादी योगाचार, सोत्रान्तिक, व बेभाषिक शाखा, ज्ञणिकबाद, पूर्बक्षण ही 
उपादान कारण, वस्तु एक स्वभात्र, वासनामूलक विविध व्यत्रहार, ज्ञान में प्रतिबिम्बसंक्रम निषेध, 
& 'अक्रमवत्‌ असत' दशेन, 
(छ सांकत्यमतः-स्तुति में उपमा अघठटित 
&$ गोपेन्द्र परित्राजक मत-धृति, श्रद्धा, सुख, विविद्षा, विज्ञप्ति 
हे अनंत का सत--ऋतुबत्‌ संसारावतें, 
६ तत्त्वान्तवादि सत, कल्पित अविया 
इन विषयों से अवगत होता है कि श्री ललितवबिस्तरा ग्रन्थ कितने गंभीर, आध्यात्मिक तत्त्वों से 
भरा हुआ महाशास्त्र है | इसके लेख में प्रधान रूप से वीतराग सर्वेज्ञ श्री अहेत्‌ परमात्मा, अनेकान्तवादी श्री 
जैनदर्शन व अहिसा-संयम-तपप्रधान श्री जेनधर्म की विश्वश्रेष्ठ विशेषताएँ कूट कूट कर भरी पड़ी है। संसारी 


जीव अनंतानंत काल से असंख्य कुबासना, आहार-विषय-परिग्रह्मदि संज्ञा, रागह घादि कषायावेश व 
मिथ्यामतिबश संसार की ८४ लक्ष योनियों में भटकता रहा है। वहां अनन्तानन्त पुद्गलपरावतें काल 
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पसार कर जब संसार के चरमपुद्गलपरावत काल में जीत प्रविष्ठ होता है तभी सहृजमल का विशिष्ट हास 
होने से वहां उन बढ़े दोषों की निवत्ति होने पर उन्हें आत्मिक उत्क्रान्ति का अवसर प्राप्त होता य | जीव 
बहां भवविरागपूर्वक मोक्ष के प्रति कुछ दृष्टिवाला बनता है । लेकिन फिर भी वहां _ अस्वेज्ञप्रणीत 
एकान्तवादी लौकिक-दर्शनों के अन्यतम में रुक जाने से उसे सर्वज्ञत्रणीत अनेकान्तवादी लोंकोत्तर दर्शन 
का दर्शन भी प्राप्त होना मुहिकल है, तो दशन की श्रद्धा का तो पूछना ही क्या ! लेकिन हमें विश्वास है 
कि ललितविस्तरा महाशास्त्र में बर्णित उपयुक्त विशेषताओं का अगर अध्यस्थ भाव से परामशे किया जाय 
तो बीतराग सर्वज्ञ परमात्मा के प्रति अनन्य आकर्षण एवं उनके अनेकान्तवादी दर्शेन का ठीक मूल्यांकन हो 
उन दोनों पर अनन्य श्रद्धा लग जायगी। इसके सहारे से भौतिक-चेज्ञानिक दृष्टि, वेभव-विछास का 
आकर्षण, अहंत्वपोषक लालसा, जड़पूजा इत्यादि आज की विषमय सस्क्ृति पर की आस्था हृठ कर पवित्र 
प्राचीन आत्मत्रादी कल्याण संस्कृति पर श्रद्धा जम जायगी । और जीवन में परलोकटटष्ठि, अनन्य अहँदु- 
भक्ति-उपासना, संवेग, बैराग्य, नम्नता-लघुता, जिनाज्ञापालन बगेरद प्रधान बन जायेंगे । 


पुरुषविश्वासे वचन विश्वास-इस न्याय के अनुसार अगर बीतराग श्री अरिहंत प्रभु पर आस्था 
जम जाए तो उन के बचन पर श्रद्धा होना आसान है। इसलिए भगवान पर विश्वास होना आवश्यक है | 
विश्वास होने के लिए उन की ठीक पहिचान होनी चाहिए । श्री ललितविस्तरा महाशास्त्र में अहँतस्तब 
सूत्रों के विवेचित अद्भ त भांवों के परिशील्न से श्री अहेत्‌ परमात्मा की अनंतगुणगणालंकत अचिन्त्य 
अमेय स्बतोमुखिकल्याणसमर्थ-प्रभावसंपन्न, वास्तव मोक्षमार्गदरायक व यथास्थित-विश्वनत्त्व प्रकाशक 
इत्यादि लोकोत्तर अनन्य देवाधिदेव के रूप में ऐसी पहिचान होती है कि अहेद भगवान्‌ के प्रति सर्वेसवा 
श्रद्धा प्रकट हो जाती है । इतना ही नहीं किन्तु यह ज्ञात द्वीता हे कि हमें इस मनुष्य भत्र, पद्म्चेन्द्रियपढुता, 
आस कुल इत्यादि पुर्यसामग्री एवं अहत्‌ प्रभु का आलंबन ब प्रवचन प्राप्त होने में हमारे पर भगवान का 
कितना अगणित उपकार है । इस से भगवान के प्रति ऐसा कृतज्ञभात्र जाग्रत हो उठता है क्रि उस उप- 
कृततावश सबरस्‍्व समर्पित करने की भावना बन जाती है । 


.. ऐसा कतज्ञभाव आराधना के मूत्र में आवश्यक है क्योंकि उसके आधार पर निराशंसभात्र से 
उत्तजित आत्महित साधना का पुरुषार्थ प्रगट होता है । 


श्री चेत्यवंदन सूत्रों पर श्री आवश्यक' ठीका में एवं “नमुत्थुणं' सूत्र पर श्री भगवती ( व्याख्या 

पज्ञप्ति ) सूत्र व श्री कल्पसूत्र की टीकाओं में शब्दार्थ बतलाये गये हैं. किन्तु श्री ललितविस्तरा में सूत्रों के 
अत्येक पद्‌ पर गर्भित भव्य दाशेनिक रहस्यों के तार्किक शैली से उद्घाटनाथ ऐसा ललित (सुन्दर) विस्तार 
किया गया हे कि ग्रन्थ का नाम ललितविस्तरा सान्वर्थ है। अलबत्ता बौद्धों का भी एक 'ललित बिस्तरा? 
नामक ग्रन्थ हे, लेकिन नामकरण में किसने दूसरे का अनुकरण क्रिया इसकी चर्चा का कोई विशेष 
उपयोग नहीं । सद्दी बात है कि महापुरुषों के आध्यात्मिक ग्रन्थ जीवनसरणी में तत््वसरणी को आंतान- 
बितान बुनने के लिए हैं; देय तत्त्वों का आत्मा से प्रथरभाव एवं उपादेय तत्त्वों को आत्मसात्‌ करने हेतु 
| वहा अन्थ का नाम अनुकृत है या अनुकारी ! इस चर्चा का क्या उपयोग ? वैसे ही आज्ञ की 
संशोधन शैज्ली के अनुसार 'प्रन्थकार छट्ठी शताब्दी में हुए या आठवीं नवमी में ? अन्थ की भाषा कैसी ? 
ग्रन्थ रचना के समय में देशकाल केसे ? ग्रन्थकार पर किसका असर है ?' इत्यादि पर की जाती चर्चा व 
इस से भ्रस्तावना के भरे जाते कई प्रृष्ठों का लेख हमें तो कोई उपयुक्त नहीं प्रतीत होता है। इसके बजाय 


तो ग्रन्थ के पदार्थो' क बि पार । मे 
उन को कैसे था का सरल विभागीकरण, सरल रूप में सार-प्रतिपादत, रहस्योद्घाटन एवं जीवन में 
कंस संत्रक्चित बनाया जाए यह पेश करने योग्य है । 
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इस बहुमूल्य ललितबिस्तरा के रचविता श्री हरिभद्रसूरिजी महाराज का लेख सूत्र-सा है, शब्द 
संक्षिप्त व अथंगंभीर हैं, न्याय भापाबद्ध व रहस्यपूर हैं। इस को यथार्थ सममने वाले भी तथाविध- 
प्रज्ञा-विद्वत्तासंपन्न ही हो सकते हैं। हमारे गुरु महाराज पू० पंन्यासप्रबर श्री भानुविजयजो गणीबर जो 
कि सिद्धान्त महोदधि पू० आचाय देव श्रीमद्‌ विजय मसूरीश्वरजी महाराजा के विद्वान शिष्यों में से एक 
हैं, उन्‍होंने सोचा कि 'इसे सामान्य बुद्धिवाल्े लोगों से भी ग्राह्म बनाया जाए तो उन्हें श्री अहंत्‌ परमात्मा व 
जैन दर्शन की असाधारण विशेषताओं का ठीक अवगम व इतर दशनों का ख्याल हो जाए, जिससे उनमें 
परमात्मभक्ति, प्रवचनराग, तत्त्श्नद्धा व सार्रुचि सुचारू रूप में विकस्व॒र हो उठे, एवं वे यथार्थ मोक्षमा्ग 
के अत्रासी बन जाए,' ऐसी सद्भावतावश आपने गुरुऋपा से प्राप्त आगसबोध, दशेनविज्ञान, तार्किकबुद्धि 
व सागॉनुसारी मति के आधार पर बिलकुल लोकभोर्य संस्कृत भाषा में श्री लक्षितविस्तरा का विवेचन 
लिखना प्रारंभ किया। किन्तु यहां ऐसा अनुरोध हुआ कि आज के युग में ग्रहस्थवर्ग में संस्कृतज्ष लोग 
कितने ? ऐसे अनभिज्ञ लोगों को इस महाकल्याणकारी शास्त्र का ज्ञाभ कहां से मिलेगा ? इसलिए विवेचन 
चालू भाषा में लिखा जाए | बतमान जनमतावलम्बियों में अहेद्धाक्ति, अरिहंत के ग्रति सक्रिय कृतज्ञमात्र व 
सर्वेज्ञोक्त तत्त्व श्रद्धा इत्यादि का सविशेष संबरधेन एगं अन्यो में अरिहंत व अहँदुक्त तत्त्व के प्रति आकर्षण 
करने हेतु यह सूचन ठीक प्रतीत हुआ। अतएव हिन्दी में ह्वी यह विवेचन लिखा गया ) इसे पढ़ने से 
पता चलेगा कि ग्रन्थकार महर्षि श्री हरिभद्रसूरिजी महाराज ने बहुत थोड़े शब्द में लिखे हुए जठिल 
दाशनिक पदार्थों व सूछ्म आगमिक तत्त्तों एवं उस पर आचाये श्री मुनिचन्द्रसूरिजी महाराज के द्वारा 
न्यायशेली से अल्पशब्दों में लिखी गई पंजिका दीका का भी आपने सरल हिन्दी भाषा में केसा सुन्दर 
बोधक ब रोचक तिवेचन किया है । विवेचन में नवतत्त्व, तत्त्वाथे, क्मेग्रन्थ, योगबिन्दु, योगदृष्टि, 
पोडशक, पंचाशक, धर्मसंग्रहणी, श्राद्धविधि, इस्यादि कई जैनशास्त्र एवं सांख्य, योग, अद्वोत-बोद्ध-न्याय व 
वेशेषिक दशनशास्‍्त्रों के आधार पर पदार्थ-स्पष्टीकरण बहुत सरलभाषा में दिया गया है । 


विशेष आनन्द की बात यह है कि अहमदाबाद के वि० सं० २०१३ के चातुर्मास में पू? गुरुदेवश्री 
ने युवान शिक्षित श्रावकों फो श्री ललितविस्तरा की बाचना दी, यह करीब १० मास वक चली। बाचना 
के अवतरण पर से तेयार किया गया विस्तृत व्याख्याग्रन्थ गुजराती भाषा में 'परमतेज' भाग-१ के नाम 
से क्राउन साइझ ३४० प्रृष्ठ में प्रगट हो चुका है और उसका भाग-२ करीच्रन ७०० प्रृष्ठ का अब छप 
रहा है| अतः इस शास्त्र का अधिक व्याख्याविस्तार उसमें से देखने योग्य है । 


यह ग्रन्थ अब मुद्रित रूप में जिज्ञासुओं के आगे प्रकाशित किया ज्ञाता है। प्रकाशन में एक 
ओर विशेषता यह है कि संस्कृत मूल ग्रन्थ एवं पंजिका टीका में भिन्न भिन्न विषयों के अज्षग अलग 
प्रेरेश्राफ दिये गए हैं ओर वे भी विषय-शीषेक कोष्ठक में देने के साथ टीका में मूल के पदों को ब्लेक 
टाईप व परिवर्तित विराम (०.......”) [7ए7०/४86 ०0०7788 देकर इनके अर्थ को विराम से अलग बताये 
गये हैं। यह सब सस्क्ृत वाचक को आसानी से ग्रन्थ लगाने में अतीव उपउक्त बना है। हिन्दी भाग में 
भी प्रत्येक त्िषय के अलग अलग पेराग्राफ विषयशी्षेक के साथ दिये गए हैं। ग्रन्थ के प्रारंभ में 
प्रृष्ठ-एष्ठ के भिन्न भिन्न विषयों की निर्देशक विस्तृत विषय-सूर्चा दी गई है। ग्रन्थ का ठीक अध्यापन 
करनेवाल्ों को भन्थ पढ़ने के बाद मन से पुनराब्रतेन करने के लिये यह ठीक उपयोग में आएगी । 


अध्येताओं से हमारा अनुरोध है कि एक बार अच्छे ढंग से इस ग्रन्थ का अध्ययन करने के 
बाद इस भ्रस्तावना में पहले दिये गये मुख्य विषय--विभाग एवं प्रत्येक विभाग के अवान्चर विषय समूह 
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को ग्रन्थ के उस उस स्थान से छाँटकर प्रत्येक मुख्य विभाग पर अज्ञग संक्षिप्त नोदस तैयार करेंगे। 
इससे काफी बोध बढ़ेगा और विभागश: सुचारु चिन्तन कर सकेंगे । 


प्रस्तुत ग्रन्थ संशोधन में निम्नोक्त हस्तलिखित ब मुद्रित प्रति का उपयोग किया गया हे । 


(१) श्री जैन ज्ञानभंडार, संवेगी उपाश्रय, हाजा पटेल की पोल, अहमदाबाद मूलग्रन्थ की ह० लि० 
प्रति १५०७ में चैत्र शुक्ला तृतीया के दिन पूर्ण हुई है, प्रृ० १९ हैं। (२) यहां की दूसरी ह० लि० प्रत 
मूल एवं पंजिका सहित प० ३० हैं, वि० सं० १४८६ भादरवा सुद पूर्णिमा के दिन पूर्णो हुई है । (३) पूज्य 
मुनिवर्य श्री पुएयविजयजी महाराज की ह० लि० प्रति अहमदाबाद से मिल्ली। (४) भांडारकर रीसचे 
इन्स्टीट्यूट, पूना से ह० लि० प्रति मित्री । यह दोनों प्राचीन है । (५) श्री देवचंद लालभाई (सूरत) ट्रस्ट 
तरफ से प्रकाशित श्री लज्षितविस्तरा मुद्रित श्रति मिली । इस प्रति पर से पहला संशोधन हुआ । इस में 
यद्यपि अशुद्धियां है फिर भी कई ठीक शुद्ध पाठ मिले, उद्माहरणाथर्थ मुद्रित प्रति में पृ० ६२ पर की ४-५ 
पंक्तियां बस्तुत: पृ० ६२ के पाठ की ही है, यह इस प्रति से ज्ञात हुआ बगेरह....... 


अन्त में श्री वर्धभान आचाम्ल (आयंबिल) तप के महातपस्त्री प्रभावक व्याख्यानकार पूज्य 
गुरुमद्वाराजश्री का शास्त्रबोध बहुत गहरा व तकेबद्ध चिन्तन-मनन से परिपूरणो हैं। पदार्थ समभाने की 
व विवेचन लिखने की शैज्ली सरल, रोचक व तात्त्विक है। स्व-पर न्याय ग्रन्थों का अच्छा परिशीलन 
किया है व अनेकों को कराया है। जिसके फलस्वरूप आपके द्वारा तैयार किये गये ऐसे महा कठिन ग्रन्थ 
का सुन्दर व सरल विवेचन प्राप्त करने का हमारा बढ़ा सोमाग्य है । अंत में पूज्य गुरुदेव श्री बालजीबों को 
लक्ष्य में रखकर ऐसे अनेकानेक कठिनग्रन्थों का सरल बिवेवन लिखने की अनुकूलता प्राप्त करें एवं उनके 
प्रकाशन में उदार ग्रहस्थ सुन्दर धनव्यय करें ऐसी भगवान से हमारी प्रार्थना है । 


अषाढ़ सुद १० विद्वद्ये गुरुदेवश्री पंस्यासप्रबर 
वि० सं० २०१६ भानुबिजयजी गणिवर चरणक्रिकर 
जावाल 


मुनि राजेन्द्रविजय 


द 


; ललितविस्तरा -विषयसूचि : 


है 


पृष्ठ विषय 
१ मंगलाचरण# प्नन्‍्थ का मोक्षमार्ग से संबंध 
२ ललित विस्तरा', 'पंजिका', 'अनुयोग के प्रकार 
द्रव्यान॒ुयोग आदि 
३ 'लत्तित विस्तरा' से प्रतिबुद्ध सिद्धषि गणिका 
दृष्टांत 
४ ग्रन्थविवरण के ३ साधन# मड़लादि अनुबन्ध 
चतुष्टय, वस्तु के दो स्वरूप (१) सामान्य 
(२) विशेष 
४ 'जिनोत्तम'(ै संम्पूण-आंशिक व्याख्याक्की गम 
और पर्याय अनुबृत्तिपर्याय ओर व्याबृच्निपयोय 
६ 'कौन? शब्द के भिन्न भिन्न अथे 
८ अनुबंध चतुष्दय 
६ चेत्यवंदन की निष्फलता-सफलता की चर्चा 
११-१२ चेत्यवंदन-सम्यककरण के चार हेतु 
१३ धर्माधिकारी के ३ लक्षण: (१) अर्थी, (२) समर्थ, 
ओर ७ (३) शास्त्र से अनिषिद्ध 
१४ धर्माधिकारी कौन हो सकता है ? धरम का 
(२) विधि-तत्परता & (३) उचितवृत्ति-तीन 
लक्षणों का उपन्यास क्रम 
१४ ओऔचित्य, ऐहिक, पारलोकिक 
१६ अधिकारी के तीन लक्षणों के बाह्य १५ चिह्न 
१६ धर्मबहुमान के ५ लिग- कलैधमंकथाप्रीति, 
कछ्िधम-निन्‍्दा-अश्रवण,कलंधम निन्‍न्दकअनुकंपा, 
धर्म में चित्तस्थापन, उच्च धमजिज्ञासा 
१७ विधिपरता के ४ लिग-- क्लैगुरु विनय, 
&0उचित कालापेक्षा, छउचितमुद्रा, छयुक्त- 
हक उपयोग 
१७ उचित वृत्ति के £ लिग-- कलैलोकप्रियता, 
अनिन्ध क्रिया, संकट में पेय, छुयथाशक्ति 
दान, कछिलत्य का ध्यान 
१८ अनधिकारी को देने में हानि 
१९ जिज्ञासा का महत्त्व 






पृष्ठ विषय 

२० अपवाद सच्चा कोन 

२१ ६ कत्तेव्य-- क्लिक्षद्रों की प्रवृत्ति की उपेक्षा 
&प्रवचन-गांभीयंगवेषण, छ्लिइतरदशेन स्थिति 
की जांच, (छजेन दशेन वेशिष्टय निरीक्षण, 
क्िजेन दशन में इतरसमावेश, (महापुरुष- 
चरित्रालम्बन 

२०२ जेनदशन की विशेषताएँ,-गां भीय, 
(छतिविधपरीक्ष त्तीणता, 

२३ नित्य ही परिवरतनसहिष्णु, विलक्षण नित्या- 
नित्यत्व 

२४ इतरमें ऋृतनाशादि दोष, कैजेनदशेत में इतर- 
समावेश होते हुए भी दोष क्‍यों नहीं ! 

२६ जेनदशेन का इतर दशेनमें असमावेश 
अपुनबंधक जीव के ३ लक्षण 
जिनप्रवचनमूल्यांकन हेतु: ३ सिंहनाद सी 
शुद्ध देशना 

२७ बुद्धिमेद, सत्त्वनाश, दीनता, महामोहबृद्धि, 
क्रियात्याग 
संसाररसिकों की श्रवणु-अयोग्यता 

४८ चेत्यवंदन-पुर्वेबिधि 

२६ अहेद्वंदन पर भावना 
'नमोत्थुणं' सुत्र का पाठ 

३० ग्रणिपातदंडक सूत्र का अथे 

३१ नो सम्पदाएं 

३२ वस्तु बस्तुत: अनंत धर्मात्मक हे, यह संपदा 
से सिद्ध 

३३ व्याख्या के ६ लक्षण-(१) संहिता, (२) पद, 
(३) पदार्थे, (४) पद्विग्रह, (५) चालना, 
(६) प्रत्यवस्थान 

३४७ पूजा क्या है ? अरहंतका अर्थ 

३४ व्याख्या के सात अंग:-(१) जिज्ञासा 


(१४ 


पृष्ठ विषय 


३६ (२) गुरुयोग, गुरुकी ४ विशेषता, अन्यर्थ, 
स्वपरशास्त्रबोध, परहितरक्तता, पराशयवेद्ता 
(३) विधिपरता, निषद्या-अक्षस्थापना-मंडली- 
क्रमपालन, मुद्रा-विज्ञेपत्याग-उपयोगग्रधानता 

३७ (६) बोधपरिणति,--ज्ञानस्थिरता, कुतकेत्याग, 
मागांतुसारिता, ढका हुआ रत्तभाजन 

3८ (५) स्थेयें-अगये, अज्ञोपहासत्याग, विवा३- 
त्याग, 
अज्ञबुद्धिभेदाकरण, प्रज्ञापनीय में विनियोग 

३९ (६) उतक्तक्रिया-यथाशक्ति ज्ञातपालन 

४० (७) अल्पभवता 

४२ 'नमोत्थु' से नमरकार के लिए प्रार्थना क्‍यों ? 
धर्मबीजबपन: कैश्र॒तधम और चारित्रधम 
साधनाकी विशुद्धि के तीन अंग छअत्यन्तो- 
पादेय बुद्धि, छसंज्ञाविष्यंभण, (छपोद्‌० 
आशंसात्याग 
धर्मबवृक्ष के बीज-अडबकुर-पुष्प-फलका स्वरूप 

४३ स्वगांदि खुख-संपत्ति फल क्यों नहीं ! 
शेलेशी अवस्था 

४४ भावनमस्कार वाला प्रार्थना क्‍यों करें ? | 
मावनमस्कारकी कई क्षाएं 

४५ वीतराग नमस्कार क्यों करते हैं ? 

पूजाके चार प्रकार-पुष्प, आमिष, स्तोच्र, | 
ग्रतिपत्ति 

४६ गृहस्थ ओर मुनिक्षे लिए पूजाका विभाग 
द्रव्यपूजाकी क्या आवश्यकता ? 

४७ प्रतिपत्तिपुजञा 
प्राकृत भाषा में द्विवचन व चतुर्थी विभक्ति 
नहीं ह 

४८ अनेक परमात्माओं को नमन क्यों ? 

हद तनिषेध 

४६ इच्छायोग-दास्त्रयोग सामथ्ययोग 

४० इच्छायोग के ५ व्शेषण 

४* शासत्रयोग के ५ 

४२ सामथ्ययोग 

४३ शास्त्र से सभी मोक्ष उ्पाय ज्ञात क्यों नहीं ? 





गए 





) 


प्रषष्ठ विषय 


४४ प्रातिभज्ञान ओर क्षपकश्रेणी, 
छिदो कार के सामथ्येयोग 

४५ क्षायोपशमिक एवं क्षायिक घर्म 

४६ धर्मसन्यास, योगसन्यास 
प्रथम अपूर्वकरण, ६५ अपूर्व वस्त, छलैसम्यग्‌- 
द्शेन 

४७ सम्यर्द्शन के ५ लक्षण--- कैप्रशम छछुसंवेग 
कछिनिवर छिअनुकम्पा क्लैआस्तिक्य 
द्वितीय अपूर्वकरण 

४८ ताक्त्विक-अतात्तिक घममसंन्यास, छुं आयोज्य- 
करण, छ शेलेशीकरण 

४९ श्रेष्ठयोग अयोग 

६० चेत्यबंदन सूत्रों में इच्छादियोगों का स्थान 

६१ प्रातिभ ज्ञान का पाग्ज्ञानोंमें कहां समावेश ? 

६२ १ अरहंताणं 
नामअरहंत, स्थापना अरहंत, द्रव्य अरहंत, 
भावअरहंत 

६३ २ भगवंताणं 
कद्रव्योपकार, भावोपकार 

६४ भग शब्द के ६ अथे,--(१) ऐश्वर्य (२) रूप 
(२) यश (४) अष्टप्रातिहाये (५) धर्म (६) प्रयत्न 

६४ धर्म ४ प्रकार से (४) सम्यग्दशैनादि, 
(0) दानशीज्ञादिधर्म (०) साश्रवधर्म और 
निराश्रतरधर्म (१) योगात्मकथर्म 

६६ प्रतिमा, छलैकेबलीसमुद्घात, (छतरहंतारां 
भगवंताणं' स्तोतव्यसंपदा 

६७ ३ आहगराणं 
मौलिक व उत्तरसांख्य, क्लेप्रधान, प्रकृति 

६८ प्रकृति के २४ तत्त्व 

६- सांख्यमतका निराकरण: जैनमतका प्रदर्शन 

६६ आत्मामें योग्यता बिना कर्म संबन्ध नहीं 

७० जेनमतसे आत्मा में कत्‌ लसिद्धि 
प्रकृति-स्थिति-रस-प्रदे शबन्ध 

७१ अन्बयय ओर व्यतिरेक 

४२ संबंध में दोनों ही सम्बन्धी की योग्यता जरुरी 

«३ व्याप्य-व्यापक' का नियम 








( १४ ) 


पृष्ठ विषय 

७४ पंचकारण.- काल &ोसघभाव, छ्लैनियति, 

किमवितव्यता, (9कर्म, छछीपरुषाथ 

४-तित्थयराणं 

आगम धार्मिक वेदवादी का मत-अठीन्‍्द्रियाथे- 

दर्शी तीथकर नहीं है 

तीथ कर मानने वालों का उत्तर 

७६ तीथे का स्वरुप &छछिसंसार को समुद्र की उपमा 

७७ जैन संघ तीथ केसे ? तीर्थ संसार से विपरीत 
केसे ? 

७८ जिन प्रवचन में 2 विशेषता-(१) यथारथतत्व:- 
साततत्व:जीव-अजी ब-आश्रव-संबर-बंध-निजेरा- 
मोक्ष 
(२) निर्दोष चरणकरण-चा रित्र क्रियांए 

७६ (३) महापुरुषों से सेवित 
(४) अविसंबादी प्रतिपादइन, छिविसंवाद के 
कह प्रकार 
ज्ञानकेवल्य ओर मोक्षकेबल्य 

८० मात॒का पद, गणघर विशेषण 

८१ परंपरा से उपकारक के २ अथे 


५-सयंसंबुद्धाणं 
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प्र 


महेशानुप्रह का मत-मद्देशानुग्रद्द से बोध-नियम 


जेन मतका प्रत्युत्तर: तीथकर स्वयोग्यताबश बुद्ध 
फत्रप्राप्तिमें प्रधानकारण स्वयोग्यता 

तीथंकर ओर अतीथकर के सम्यरदशेनादियें 
तारतम्य 

बोधि' का अथ, ड्लैबोधि में तारतम्य 


६-पुरिसुत्तमाणं 
सबबजीबों को योग्यमाननेवालों बोद्धोंका कथन 
जैन मतका प्रत्युत्तर : पुरुषोत्तमका अथ 


ण्ड 


हा 
८६ 


पड 
80(२) स्वार्थगोणता, (ल(२) उचित क्रिया, 
80(2) अदीनभाव,. #(५) सफलारंभ, 
छि(६) अटदानुशय, (छ(७) ऋतज्ञता स्वामिता, 
(८) अनुपहतचित्त, कै (६) देवगुरुषहुमान, 
(१०) गम्भी रादय, 

८६ साहजिक विशिष्टतामें युक्ति ओर दृश्ान्त, 











आत्मोन्नति के १० गुण:-& (१) पराथव्यसनिता 


। 


विषय 
विशिष्टता बादमें हो, पहले क्‍यों ? जात्यरत्नका 
हृड्ान्त, 
६१ ग्रत्येक बुद्धादिशास्त्र दृष्टान्त, 
स्वयंबुद्ध-बुद्धवोधिआदियें तफावत 
६२ सभीका मोक्षमें भेद क्‍यों नहीं ? मत्युका रृष्टान्त 
६३ ७, पुरिस-सीहाणं 
उपमा रहित स्तुतिवादी सांकृत्यमत 
६४ सांकृत्यमत का खण्डन: 
भगवानमें सिंहबत शोये आदि गुणगण केसे ? 
असली परमात्मपन. 
६४५ उपमा-प्रयोजल (१) असाधारण-गुण अ्दरशेन, 
(४) शुभभावतग्रवर्तेन 
६६ उपमा से यथास्थित गम्मीरबोध ओर चित्त 
प्रसाद. 
६७ सूत्रकी विशेषताएं 
ध्द ८, पुरिसवरपुण्डरीयाएं 
सुचारुशिष्यमत-भिन्नजातीय उपमा नहीं 
उपमेय में उपमा के स्वभावों की आपत्ति 
६६ इस सत के निरसन के दो सूत्र क्‍यों ( 
अहत परमात्मा पुण्डरीक केसे ! 
१०० भगवान के ३४ अतिशय:बाणी के ३५ गुण 
१०२ परमात्माका प्रभाव, सामथ्य, कृपा 
१०३ छपमसा में विरोध क्‍यों नहीं ! 
१०४ बस्तुमात्र एकानेकस्वभाव 
प्रदेशवत्व-प्रमेयत्व-वाच्यर्वादि 
$छसत््व ओर अमूतेत्वादि धर्मों में भेद 
०५ जीत्र में विशिष्ट सत्त्व क्‍यों नद्ि 
१०६ वस्तु अनेकस्व॒भाव होने से बिजातीय उपमा 
अविरुद्ध छैविरोध कहां होता है ? 
8, पुरिस-परगन्वहत्थीणं 
'गुणों के क्रमसे द्वी कथन युक्त है” 'अक्रमवत्‌ 
असत्‌” इस मतका पू्वपत्त 
९०८ मतका खण्डन : परमात्मा श्रेष्ठ गन्धहस्ती 
समान केसे ! 
अहँत्‌ प्रभु के ४ सुख्य अतिशय,-ज्ञान-बचन- 
पूजा-अपायापगम अतिशय 


श्ष्ठ 


१८७ 


( १६ ) 


पृष्ठ विषय 
१०६ शब्द में ३ क्रम: 
पूर्वानुपूर्वी-पग्थानुपूर्तरी, भनानुपूर्बी 
११० गुण-पर्यायों का संबलन 
प्रतिपायमें भी प्रतिपादन के योग्य स्वभात्र की 
परिणति. 
अभिषेय वस्तुमें भी क्रम अक्रम है. 
१११ वस्तु में असत्य शब्द योग्य परिणति क्यों 
नहीं ! 
१११ स्याद्वाद शेलीसे स्वभात्रत: भी क्रम अक्रम है. 
११२ बस्तु में शब्दानुसार परिणति. 
११३ तृतीय सम्पदा का उपसंहारः: पुरुषोत्तमादि 
चार कब होते हैं ! 
१० लोगुत्तमाणं 
११४ समुदायवाची शब्दों की उसके भागों में 
प्रवृति 
» शख्ोक शब्द का समुदायाथथ पंचास्तिकाय, और 
प्रस्तुत अथे भव्यजीवराशि 
११४ भव्यत्व, सजातीय में ही उत्क्ष 
११६ प्राप्ति ओर परिणमन में अंतर : वेशेषिकरादि 
द्शन-मत अयुक्त 
» योग्यता ओर अनादि पारिणामिक भाव. 
११७ परिणाम : तथाभव्यत्व 
»  कीरणों की भिन्नता पूर्वक ही कार्यों की भिन्नता 
११८ सहकारी का भेद भी योग्यता भेद पर निर्भर 


११ लोगनाहाणं 


१२० यहां 'लोग' का अथ्थ बीजाधानादियोग्य 
भव्य जी व 
१२१ भगवत्मसाद से शुभाशय की प्राप्ति 


»  योगलक्षेम से ही नाथता, ऐश्वर्यादि से नहीं. 
१२२ योग-क्षेम के अर्थ 


१२३ योग क्षेम के पात्र भव्य जीबों के ही माथ 
१ सबे भव्यों के नाथ क्यों नहीं ? 
१२४ घमंत्रजाधान के बाद कब्र मोक्ष ? 
१२ लोगहिआएं 
१२४ लोक-समस्त प्राशिल्रोकु या पंचालह्तिकाय 


पृष्ठ विषय 


१२४ सांव्याबहारिक: उयवहार राशि के जीव 
» जीवों के प्रकार 
१२६ त्रस जीव के चार प्रकार होते हैं 


». स्थावर जीव के ४ भेद : वनस्पतिकाय जीव 
के दो प्रकार 


१०० काल अस्तिकाय व स्वतंत्र द्रव्य नहीं। 
अलोक लोक केसे ? 

१*८ परमात्मा वस्तुमात्र के द्वित स्वरूप कैसे 

१५६ दो प्रकार का इष्ठ,- पापनिरोध, स्वपरलाभ 

8» ईष्ट का व्यापक स्वरूप, सपरिणाम हित 
जेसे स्वोदु पथ्य 

१३० विपरीत दशेन से अहित केसे १ 

१३१ आगम-विरुद्धाचरण ही मुख्य पांपहेतु 

१३० कत्‌ भाव-कमंभाव परस्पर सापेक्ष है 

१३३ जड़ सम्बन्धी विपरीत दर्शेनादि कर्ता में 
अहित प्रापक हे. 

१३४ कभेत्व क्या ? कंकटुक भी कमे 


१३ लोग-पईवाणं 
१३६ व्यवहार नय से प्रदीप सबे के प्रति प्रदीप 
१३७ निश्चय नय से अंध के प्रति प्रदीप नहीं 


१३८ गुरुलघुभाव का विचार : निश्चय नय उच्च 
१३१६ अनंत प्रभाव भी स्वभावपरिवतन में अक्षम 
१४ लोगपज्ञोअगराणं 
१४१ 'प्रयोतः पद का अथे: “लोक' ८ गणधरजीबव 
१४२ ओत्पातिकी आदि चार प्रकार की बुद्धि: गण- 
धर कोन ! 

१४३ पूर्बघधर में षट्स्थानहानिवृद्धि 

१४४ प्रकाश में स्वभावभेद्‌ क्‍यों ? 

१४६ कार्य-कारणभाव का नियम 

१४७ प्रकाशयोग्य सात तत्त्व 

१४८ प्रकाशधम मात्र जीब में ही क्यों ? 

१४६ पाचों पदो में एक ही 'ज्ञोक' होने से न्यूनता 
क्यों नहीं ! । 

१४० ४ सामान्योपयोगसम्पत्‌ का उपसंहार 

१४१ सामान्योपयोग संपदा की हेतु संपदा: 


( १७ ) 


विषय 


१५४ अमयदयाणं 
१५४२ अभय का कारण भगवदू-बहुमान 
१४२ भवनिर्वेद ही भगवदू बहुमान कैसे ? 
१४५३ सात प्रकार के भय 
१४४ अभयदाता--विशिष्टस्वास्थ्यदाता 
१४४ सम्यग्दशेनादि धर्मस्वास्थ्य (ध्व॒ति) पर निर्भर 
४». अभयदाता मगवान की पूबंपूर्बसापेक्ष चार 
विशेषताएँ 


थ्ष्ठ 


(१) गुणप्रकप (२) अवित्यशक्ति (३) अभयवत्ता 


(४) पराधथंकरण 
१६ चक्खदयाण 
». द्रव्येन्द्रिय-भावेन्द्रियों के प्रकार-निवृ)त्ति, डप- 
रण, लब्धि एवं उपयोग 
चक्षु--जीवा द्वितत्त्व प्रतीति में हेतुभूत धर्मे- 
प्रशसा, नहीं कि मात्र बच्त्तरप्रकाश 
परिणति होने में काल कारण है, अतिबन्धक 
नद्ठीं 
» निमित्तकारण ओर उपादान कारण 
१७ मग्गदयाणं 


१६२ “मार्ग”-चित्त की अ-कुटिल प्रवृत्ति 
१६३ त्रिविध शुद्धिः-(१) हेतुशुद्धि (२) स्वरूपशुद्धि 
(३) फलशुद्धि 
# . अन्तरज्ञ हेतु ओर बहिरक्ञ हेतु 
9». विशिष्ट गुणस्थान की प्राप्ति कब १ 
१६४ सानुबन्ध क्षयोपशम से के निरनुबन्ध 
१६५ सम्यर्दशेन नष्ट द्वोने पर भी पूबबत्‌ संक्लेश 
नहीं 
१६६ योगदर्शन में अभयारिवत्‌ प्रवृत्ति-पराक्रम- 
जय-आननन्‍्द-ऋतंभरा 
१६७ शुभाशय: प्रणिधान -प्रवृत्ति-विध्नजय-सिद्धि- 
विनियोग 
६८ इच्छादि चार योग: इच्छा-प्रवृत्ति-स्थैय-सिद्धि 
१८ सरणदयथाणं 
१६६ शरण का अथ 'विविदिषा' 
9 सब रक्षा न होते हुए भी प्रभु सर्ेस्‍्षक 


१४६ 


१६१ 
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पृष्ठ बिषय 


१६६ आश्वासन”"-तत्त्वजिज्ञासा, 
४ अज्ञा के आठगुण: शुश्रषा-श्रवण-मरहणादि: 

सच्चे-झूठे 

१७२ अन्यद्शन सम्मति, अवधूताचार्य शिवानुग्रह- 
तत्त्वशुश्रषादि, 

१७३ अतात्त्विक शुश्रपादि: सुप्तनपास्यान दृष्ठान्त, 

१७४ विषयतष्णा को दूर करे वही सच्चा ज्ञान; 
पूजार्थे हो बह नहीं 


१७५ १६ बोहिदयाशं 

» वबोधि' शब्द का अथर. 

» अभयादि ५ अपुनबन्धक को ही. 

वास्तविक अभयादिकी विशेषता 

» लोकोत्तर भावासत-ओदायादि, विषयविषा- 
मिल्लाष-बे मुख्य, 

- गोपेन्द्र परिव्राजक का मत. & तत्त्व-योनि 
धृति-श्रद्धा सुख-विविदिषा विज्ञप्ति 


१७६ “अभयदयाणं” आदि पांच पदों की संपदा 
का उपसंहार 
१७६ धम्मदयाणं 


$ विशेषोषयोग संपदा 
# अगवानके द्वारा धर्मदेशनाकी योग्यता का 
अलुप्रह् 
9 अनलुग्रह क्‍या चीज है' ? 
भगवान ही घर्मोपदेश-घरमंदान-घर्म रक्षण के 
आनुमह करने द्वारा भावशासक | 
»५ घमंदाता>-द्विविध चारित्र धर्म के दाता 
» श्रवकघमं-७ अणुब्रत, ३ गुणब्रव ४ शिक्षात्रत 
«११ श्रावक पडिमा, 
८२ साधुधम: 
(१) धर्म ज्ञायोपशमिकादि भावरूप है । 
१८३ (२) सामायिक्रादि सम्बन्धी साधुक्रिया यह 
साथुघरम की अभिव्यंजक हे | 
» (३) साधुधभ सकलसत्त्यद्विताशयाम॒त 
१८४ (४) अविन्त्यप्रभावशाली मगवदनुप्रह प्रधान 
कारण है। 


( र८ष ) 


पष्ठ विषय 


८५ २१ धम्मदेसयाण 
» धर्मोपदेशमें कथित संसार-स्वरूप । 
४ सेंसार प्रज्नलितगृह समान है । 
» दुलेभ भव, दुःखद विषयादि, चम्बल आयुष्य | 

१८६ संसारकी आग बुझाने के उपाय-- 
घर्ममेघ-सिद्धान्तवासना-तज्ज्ञसेवा 

- » मालाघटदष्टान्त - असद्पेक्षात्याग-जिनाज्ञा- 
धीनता | 

१८७ प्रणिधानः साधुसेवा से धर्मशरीर का पोषण | 

» ग्रवचनमालिन्य-रक्षण । 
१८८ विधिप्रवृत्ति-आत्स निरीक्षण की उपायप्रक्रिया | 
५ निमित्तों की अपेक्षा । 
१८६ असपन्न-अ सपत्न घर्मयोगों में प्रयत्न । 
»५ उँन्मागंगमनआदि पर लक्ष--संभवितस्खल- 
नादि के पूवप्रतिकार-->भयशरणादि दृष्टान्त- 
» सोपक्रमकर्मेनाश, निरुपक्रमक्मोनुबन्धनाश 
१६१ २२ धम्मनायगाएं 
» नायक अथात्‌ स्वामी के ४ लक्षण के १६ 
गुणों का कोप्ठक । 

१६२ (१) अहेंदू भगव्रान द्वारा धर्मके वशीकरण । 
चारगुण:ः--विधिपूबेक प्राप्ति १. निरतिचार 
पालन २. यथोचित घमेदान ३. परापेक्षता- 
रहितता ४, 

१६३ अहंद भगवानद्वारा धर्मोत्तमप्राप्ति के ४ हेतु- 
(१) तीरथेंकरल - वरबोधि - स्वयंबुद्धत्वादि 
(२) पराथकरणशीलता (३) हीने के प्रति भी 
उपकार, (४) विशिष्ट तथाभव्यत्र 

१६४ अश्वव्ोधकथा 

१६७ जिनमूर्ति निर्माण यह बाधिहेतु, 

१६६ (३) धर्मफल - परिभोग में चारहेतु- 

' (१) सकछ सोन्दय (२) प्रातिद्याये-विभूति 
(३) समवसरणादि समुद्धि (४, समृद्धि का 
अनन्य आधिफ्य । 

२०० (४) धर्मविधात-रहिंतता में चारहेतु:-- 

(१) अवन्ध्यपुरयबीज (२) सर्बोत्कृष्ट पुण्य 
(३) पापसात्रक्षय (४) विधातकारणत्षय 


पृष्ठ विपय 

२०० धर्म के दो अथे:-(१) पुण्य (२) अज्ञानादि- 
पापचय 

२०१ २३, धम्मसारदीणं 


५» घमसारथिता के ३ हेतु:--सम्यकू प्रवर्तेन- 
पालन-दमन 

» (१) “सम्यकृप्रवर्तेन से सारथित्व कैसे ! 
स्वपर में सम्यक्प्रवतेनका स्वरूप। सहज- 
धर्माभिमुख्य स्वरूप अपुनबेन्धकत्व-प्रवर्तेक 
ज्ञानप्रवतेन की क्रमशः उत्पत्ति । 

२०२ प्रवतेकज्ञान ब प्रदर्शेकज्ञान में अन्तर। 

२०३ सम्यकृप्रवतेन के परस्पर सापेक्ष ४ हेतु:-- 
(९) गाम्भीयं, (२) साधुसहकारि-लाभ 
(३) अनुबेन्धप्रधानता (४) अतिचारभीरुता 

२०४ पालन की सिद्धि 

२०४ दमन (वशीकरण) कीं सिद्धि के ३ हेतुः 

, (१) धर्माविसंबादकत्व (२) फलप्येन्तधमोनु- 
परम (३) स्वाज्रोपचयकारीधम स्वात्मीभव॒न 

२०४ धर्मसारथिपन के द्वेतु व प्रारम्भ 

५ ओइयिक-च्षायोपशमिक धर्म: आद्यधमेस्थान 
ढका हुआ रत्नकरण्डकः , 


२०३ २०४ धम्मवरचाउरन्तचकवट्टीणं 


» धमचक्र श्रेष्ठ केसे ९ 
» (९) धर्म उमयलोकहितकारी : चक्र इस लोक 
में उपकारक 
२०७ अहेदू-घर्मं ही त्रिकोदि परिशुद्ध, एकान्त- 
अनेकान्त तत्त्वव्यवस्था 
»५ धर्मचक्र यह चतुरन्त (चाउरन्त) दो प्रकार से. 
२०८ चारित्र में दानादि ४ धर्म, उनसे ४ संज्ञा- 
नाश केप्ते 
२०६ धम यह चक्रशल्त्न केसे ? 
» दनादिधमेंसे मिथ्यात्वादिका नाश कैसे ? 
भावरात्र 
२१० छुठी संपदा का उपसंहार 


» २५ अप्पडिहयवरनाणदंसणधराणं 
» स्वेज्ञताका निषेषक बौद्ध मत 


( १६ ) 


पृष्ठ विषय 
२११ “अप्रतिहतः केसे ९ 
५» वबर' केसे ? 


9 ज्ञान-दशेन”: सामान्य-विशेष । 
२१२ क्रमिक ज्ञान दशन में सर्वज्ञता केसे ? 
5 सर्वेज्ञतास्थभाव एवं निरावरणता दोनों की 
क्या जरुर ? 
» स्वज्ञता-स्वभाव का बीज ज्ञान की सहजता' 
» संवेज्ञान केसे संभवित ? 
२१३ ज्ञान की प्रकाश सीमा कहां तक ! 
२१३ संग्रह-व्यवहार को संमत सवज्ञता, 
» सामान्य में सबेविशेष अन्तभू त 
२१४ ज्ञान-क्रिया दो मिल कर क्यों मोक्षमार्ग ! 
२१४ 'निराकरणत्व” रूप विशेष्य की सिद्धि 
» कम का सर्वथा नाश केसे ? 
» कफैमबन्ध के हेतुओं के प्रतिपक्ष उपाय 
२१६ ज्ञानावरणादि प्रत्येक कमके बन्धहेतु 
» अतिपक्षसेवन से पूवरोगनाश 
२१७ सम्यगदशेनादि से कममज्ञय होने में दृष्टान्त 
२१८ प्रकृष्ठज्ञान से सभी ज्ञेय 
२१६ सव्ेज्ञान बिना इष्टतत्त्वज्ञान असंभव 


२६, वियद्छ उमाणं 


5२० आजीवकमत: परमात्मा में घातीऊमे छझ 
» डिद्य दो प्रकार के : सूत्र का अर्थ : १. ज्ञानावरण 
२. भवाधिकार 
»  कैमबन्धयोग्यता क्या ? 
२२१ आजीवक मत का खण्डनः केवल्यमोक्षका 
असंभव 
५ संसार से सभी भव्यों का उच्छेद क्‍यों नहीं ? 
२२२ सर्वेसव्योच्छेद मानने में आपत्ति 
२२२ संसार ओपचारिक नहीं 


२७ जिणागं जावयाणं 
२२३ कल्पिन अविद्या के प्ररूपक तत्वान्नवादी का मत 
४»  तत्त्वान्त' का अर्थ: साध्यमिक का यह मत 
२०४ बोद्ध की ४ शाखाएं (१) बेभापिक (२) सोत्रा- 
न्तिक (३) योगाचार (४) माध्यमिक : बुद्ध 
के १० नाम 


पृष्ठ विषय 


२१४ बिना निभित्त आन्ति केसे असत्‌ रागादि 
का निग्रह क्या ? : असत्‌ यह शभ्रान्तिनिम्ति 
क्यों नहीं ? 

२२६-७ मृगजल का अनुभव व तत्कारण असत्‌ न 


२८, विण्णाणं तारयाएं 
» अनन्त मतः संसारावते कालाधीन ही है. 
». अनन्तमत-खण्डनः मुक्त को भत्रनिमित्त का 
अभाव 
» आऑक्ति ओर भवाधिकार परस्पर विरुद्ध 
२२६ ऋतुओं की तरह मुक्ती का पुनरागमन नहीं 


२६. बुद्धाणं-बोहयाएं 


२३१ ज्ञान अप्रत्यकत्त' मीमांसक मत 
» बुद्ध! का अथे : सीमांसक मत से विरुद्ध 
२३२ ज्ञान स्वप्रकाश क्‍यों ? परप्रकाश्य क्‍यों नहीं ? 
४ ज्ञान स्वसंवेद्य न होने पर इतरसंवेद्य नहीं 
हो सकता 
२३३ ज्ञानख-सामान्य परप्रकारय क्‍यों नहीं 
» व्यक्ति के ज्ञान के बिना सामान्य ज्ञान नहीं 
२३५० अथ प्रत्यक्षता रूप विशिष्ट का ज्ञान विशेषण 
ज्ञान के बिना अशक्य 
२३४ प्रद्दीपप्रकाश के दृष्टान्त से ज्ञान स्वतः प्रतीत 
है: अन्वय-व्यतिरेक 
ज्ञान इन्द्रियवत्‌ स्वरूपसत्‌ ज्ञापक नहीं 
४३६ द्विविध अथपग्रत्यक्षता -इन्द्रिय व ज्ञान की 


३०, म्रत्ताणं मोयगाएणं 


२३७ 'जगलत्तों में मुक्तात्मा का लय' यह मत 


ओर उसका निषेध 

» सुक्त कोन व केसे ? 

श३८ जीव अनादि स््॒ृतन्त्र वस्तु है, ब्रह्म से अलग 

हुई चीज नहीं 

» मुक्ति में लय मानने पर ४ दोष : जगत्कत स्व 
असंगत : (१-२) अऊ्ृनत कृत्यता, अन्यामुत्तः 
मोक्षतय व पुन' जगत्सजेन अवशिष्द 
(३) हीना दिफरणे इच्छाएईे पादि (४) ससारी 
की अपेक्षा जबन्य मुक्तत्त्र 


( २० 


पृष्ठ विषय 
२३६ उपदेश एवं कल्याण करने वाले भहत्यमु में 
इच्छा-ह घादि की आपत्ति क्‍यों नहीं ! 
२४० ईश्वर में निमित्तकत तर का निरास 
». स्वतन्त्र करता! 
» 5 कारक : भगवदात्मा में ६ कारक 
२४१ कर्त्ता का स्वातन्त्रय क्‍या ? 
२४२ (१) एक की सत्ता के नाश की आपत्तितरश 
लय अनुचित है 
२४३ (२) उपचय नहीं इससे भी ल्य नहीं 
» मोदबिषप्रसर-कठछऋबन्ध 
» समेंगवान में निमित्तकतृ त्व॒प्रणिधाना- 
यालम्बत रूप से 
२४४ सात्मतुल्यपरफलकत्‌ बनाम की ८ 
संपदा का उपसंहार 
३६, सब्बन्नूश सब्वदरिसीशं 
२४४ बुद्धिनिष्ठ ज्ञानबादी कापिल्षों(सांख्यों) की 
प्रक्रिया 
२७४ सांख्यतत्त्त २४ 
४५ ज्ञान चेतन का नहीं किन्तु बुद्धि का घर्से क्यों 
२७६ पुरुष में अगर अ्रम तब कूटस्थनित्यता 
अंसंगत 
२४७ सांख्यमत का खण्डन : द्रव्य-गुण का भेदाभेद्‌ 
२४८ लक्षण-संख्या-प्रयोजन-नाम्त के भेद से द्वठ्य- 
पयाय में भेद 
» द्रव्य परिणासी आधार क्‍यों ? 
१४६ गुण-पयोय-बरतन ही द्रव्य-बरतेन 
»  चन्द्र-चन्द्रिका का दृष्ठान्त 
»  साख्य प्रश्न के उत्तर : 
२४० मोक्ष में करण बिना ज्ञान: कुशज्ञ तैराक 
» डुःख-ढं पादि का कारण कर्मोद्य ज्ञान नहीं 
२५१ ज्ञान ओर दर्शन प्रत्येक के विषय सबे पदार्थ 
केसे ? 
२५२ तब भी ज्ञान से विपमताबमेयुक्त पदाथे ज्ञात 
दोंगे, दर्शन-ज्ञेय-समताधमेयुक्त तो नहीं न ! 
२५२ ज्ञान-दशन के अम्योन्यविपय अभेद्रूप से 
न्तःप्रविष्द है गोण रूप से ज्ञात है 


बी 


) 
पृष्ठ विषय 
२४३ मोक्त में साकार निराकार ज्ञान का निषेधक 


सांख्यमत 
२४३ आत्मा निस्‍्तरज्ग समुद्रसा 
» अमूते ज्ञान में साकारता कैसी ? 
२४४ जेन मत से मोक्ष में ज्ञान का उपपादन 
» ज्ञान में आकार ८ विपयग्रहणपरिणाम 
२५४ ज्ञान में प्रतिबिम्बसंक्रमरूप आकार मानने 
में आपत्ति 
५ अतिबिम्ध छायापुद्गल है. 
२४६ जनमत के प्रति संक्रमणरूप ग्रतिबिम्बाकार 
का भआ्षेप अयुक्त हे 
7४७ व्रिपयाकार के संक्रमण का विज्ञानवादी बोढ़् 
द्वारा खण्डन 
२४८ ज्ञणिकता के कारण प्रतिबिम्ब का निषेध 
» जेनमत में विशिष्ट प्रतिबिस्बाकार विपय- 
ग्रहणपरिणामरूप में मान्य है 
२४६ साकार एवं निराकार दोनों की सिद्धि जेन- 
मत में ही 
,»  विशेषग्रहणपरिणाम यह आकार : 
सामान्यग्रहुणपरिणाम यह निराकारना 


३२. सिवमयलमरुअमरणंतमक्खयमव्वाबाह 
मपुणरावित्तिसिद्धिगइनामधेयं ठारं संपत्ताणं 


२६० आत्मा को सब्बव्यापी मानने वारा वशेषिक 
द्शन : (१) उत्पत्ति नाश की आपत्ति नहीं 
(२) दूर काय में अद्ृष्टसम्बन्ध संगत । 
२६१ वैशेषिक--“आत्मा विभु' मत के खंडनाथे 
». विशेष्य 'स्थान,' एवं 'शिव-अचछ-अरोग! 
विशेषणों के सयुक्तिक अथे 
, वस्तु स्वस्वरूप में स्थित, स्थान में नहीं 
२६२ एक ही बस्तु में आधार-आधेय भाव केसे ! 
,-5 शिव-अचल-अरोग-अनन्त-अक्षय-अव्या' 
वाध-अपुनराधवृत्ति-सिद्धिगति 
०६३ स्थान के विशेषश स्थानी में अभेद्दोपचार से 
२६४ वशेषिक्रसान्य आत्मतिमुत्य-नित्यत्व का खंडन 
आत्मा नित्यानित्य 
२३६४५ विश्युमत-सम्र्थेक युक्तियों का खंडन 


( २१ ) 


विषय 


शरीर यह विभु आत्मा का अवच्छेदक मानने 
में अन्योन्याश्रय 


नमो जिणाएं जिय भयाएं 


आदि-अन्त सम्बद्ध नमो” पद मध्यव्यापी 
संसारसंबंध से ही भयोत्थान । 
भव ब्रह्मसत्तामात्रमूलक होने से अद्वेत्र में 
भवक्तय अशक्य है । 
परमत्रह्म-लय के मत में भयशक्ति का क्षय नहीं 
जीव का प्रथग्माव शुद्ध ब्रह्म में से या अशुद्ध 
ब्रह्म में से ! दोनों ही असंगत । 
ब्रह्म एक एवं निरवयब नहीं, सातयव मानने 
पर जेनमत-स्वीकृति 
एकानेक आत्मा 
अद्ठ तसमर्थक बचन चर्चा को छोड़कर 
कार्य करने में कृूपपतित-उद्धारका हृष्टांत 
अह्व तवाद में दृष्टांत--अग्नि में से अग्नि- 
कण, समुद्र में लीन लूण, 
कृपपतितोद्धार कच्चठ्य, चर्चा नहीं 


२ वर्णेविभागादि तात्बिक नहीं 


अदठ्ठे तमतसमर्थक बचनों का खंडन. दृष्टेट्टा- 
विरुद्ध ही आगमप्रमाण 

दृष्टेब्ट-विरुद्ध के स्व्रीफ़ार में प्रवृत्ति-हानि 
आदि दोष 

विरुद्ध बचनों में दृष्टेष्टात्रिरोध ही कसोटी 
ब्राह्यणमक्त का दृष्ठान्त. विचारसापेक्ष 
आगसनिर्दोषता 

कूपपतित का दृष्टांत भी दृष्टांत मात्र है 
कृपोत्पन्न के उद्धार की आपत्ति 

प्रवृत्ति नियासक त्रिकोठिपरिशुद्ध विचारशुद्धि 
त्रिकोटि दो प्रकार की है, १. कप लेद-ताप एवं 
२. आदि-मध्य अन्त तीनों में अविसंवाद 
उत्तमचत्त्वश्राप्ति के ३ हेतु-आगम, अनुमान 
व ध्यानाभ्यासरस 

आगम आप्तोक्त मान्य । आप्त कोन ? 


समसस्‍्कार के विषय बहुत, तो आशयस्फातिवश 
फल अतिशयित । 


पृष्ठ विषय 
२८० बहु बाह्ाणों को एक रुपये का दान, एवं 
रत्नावली का दशेन | 
ए८१ नमस्कार से अहंत को कुछ उपकार नहीं 
चिन्तामणि के दृष्ठांत से नमस्कार के फल 
में भगवान कारण 
र८२ एक की पूजा से सत्रों की पूजा केसे ! 
, ऐसा विधान करने में तीन कारण हैं 
२४३ सघपूजादि में आशय की व्यापकता किस प्रकार 
२८४-८८ ध्वीं संपदा का उपसंहार । 
२८६ ६ सपदा की जिज्नासा के ६ हेतु, विचारकों 
की ६ विशेषता, ६ संपदाओं की युक्तियुक्तता 
ओर प्रभाव । 
अहंत्‌-संपद्‌ गुणों के अचित्य प्रभाव। संपदा- 
गुणों के प्रशिधान से १. अशुमह्यास-शुभो 
पाजेन, २. भावानुष्ठान, ३- तदूगुणप्राप्ति। 
एनेकानेक स्वभाव से बस्तु की सिद्धि । 
, विविध सपदाओं से अनेकान्तसिद्धिं-वः्तु 
एकानेकर्व॒भाव 
,, एकानेकस्व॒भाव के बिना विचित्र नहीं 
२६० अनेक सापेक्षता से अनेकस्वभावता की सिद्धि 
2 पुरुष दृष्टात । घट दृष्टांत । 
» अनेक सापेक्षता की सिद्धि । 
बासनामूलक विविध व्यवद्दार का बोद्धमत: 
बस्तु निरंश-एक स्वभाव-च्तणिक | 
बोद्धमतखंडन, वासनाओं का मूल अनेक 
बिषय। 
बोद्धों के स्वभावमात्र समर्थन का खंडन 
» एकस्वभाव वस्तु से अनेक वासनाजनन 
असक्लत 
'उपादान भेद वश व्यवह्ारभेद” बोद्धयुक्ति, 
उपादान पूबेश्षण' की वासना, यही व्यव- 
हारनियामक । 
पनिमित्तमेद के बिना व्यत्रह्मरभेद अशकक्‍्य' 
का जेंन मत, अनेक व्यवहार में सहकारी के 
अनेक स्वभात्र हेतु 
» बोढ़ों के स्वाभ्युपगस में विरोध-सिद्धांत स्वी- 
कार असद्भत 


२६० 


ना 
/ 
>द) 


२६६ 


२६६ 


( ३२२ ) 


पृष्ठ विषय 
३०० अनेकान्त पक्त में दूषण नहीं, जगदवे चित्र्य 
विविध व्यवहार से सिद्ध 


३०९ एकान्त पक्त में कई काये निद्तुक द्वोंगे 
३०२ अनेक-कार्य करण-एक स्वभाव मानने में दोप 
३०३ अनेकान्त जयपताका के प्रम्तुत-साधक श्लोक | 
३०४ स्तोत्र केसे होने ओर किस रीति से पढ़ने 
चाहिये ९ 
३०४ ऐसे महास्तोत्रों को इस ढंग से पढ़ना कि ... । 
» स्तोत्र पढ़ते समय केसे रहना ? 
३०६ अनेक स्तोत्रों में भविरोध । 
३०६ स्तोत्रश्रवण भी काय साधक है । 
»  चैत्यबंद्न का उपहास अनुचित है | 
अरिहंत चेह्याणं छूत्र 
३०६ 'बंदण वत्तियाए' आदि का अथे | 
३१० साधु को द्रव्यस्तव की अनुमति 
३११ साधु के द्वारा द्रव्यस्तत्र कराने की भी उपपत्ति 
३१२ द्रव्यह्तब की निर्दोषता में 'सर्पभय-पुत्राकर्षण' 
हष्टान्त 
» शआवक-क्रायोत्सगे में भावातिशय कारण । 
३१३ देशविरतिभाव में जिनपूजा सत्कार की 
लाज्सा 
३१४ द्रव्यत्तवहिसा सद्‌ आरंभ, चंकि आज्ञामत 
योग-असद्‌ आरम्भनिवृत्ति 
३१४ द्रव्यस्तव में ओचित्य क्यों-- 
३१५ द्रव्यस्तव में शुभभाव अल्य होने से भाव- 
स्तत्र नहीं | 
» द्रव्यस्तब निर्दोष 'कृपलनन' का दृष्ठान्त । 
३१६ आज्ञायुक्त प्रवृत्ति ही सफत्न 
३१७ सम्माण० बोहिलाभ० निरुबसग्गवत्तियाए का 
अर्थ । 
३१७ प्राप्त बोधित्ञा भ हेतु भी कायोत्सग क्यों ? :- 
बोधिलाभ संरक्षण-विकासाथ भी कायोस्‍्सर्ग 
३१८ बीतरागभात्र तक बोधित्राभ का विकास 
३१८ सक्षए का अथ श्रद्धा - स्वाभिज्ञाप, चित्त- 
प्रसाद | जलशोधक मणि का दृष्णान्त 


। 


पृष्ठ विषय 

३१८ बोद्धमत से कम व तत्फल का सम्बन्ध 
आोपचारिक । 

३१८ आत्मा के पटस्थान 

३२० 'मेहाए! का अथ, मेधा  ग्रन्थप्रहणपटु 


परिणाम, महान शास्त्रोपादेयपरिणाम । 

रोगी के उत्तम ओपध के प्रति आदर का 

हृष्टान्त 

'घीइए' का अथ, धृति 5 प्रणिधान, विशिष्ट- 

प्रीति | चिन्तामणिप्राप्ति का दृष्टान्त । 

'घारणाए' का अथ, धारणा- अविस्मृति, 

वस्तुक्रमस्मृति, मोत्ती-माला के पिरोने का 

दृष्टान्त 

'अगाप्पेह्वाए! का अथे, अनुम्रेज्ञा--तत्त्वाथ- 

अनुचिन्तन, रत्नशोधक अग्नि का दृष्टान्त 

श्रद्धादि पांचों 'अपूबेकरण' संज़्क महासमाधि 

के बीज 

ब्रण-पाठ-प्रतिपत्षि-इच्छा-प्रव क्ति - विघ्न जय- 

आदि 

वड॒ढमाणिए' का अर्थ, श्रद्धादि पांच की 

क्रमिक उत्पत्ति-बृद्धि 

'ठामि! का अथे, क्रियाकाल-निष्ठाकाल का 

ऐक्यनिश्वय से : व्यवदह्दार से दोनों का भेद 

बिला श्रद्धा 'करेमि.' ब,लना मसपावाद 

३२४ श्रद्धादि गुणों की कई कक्षाएँ 

३५६ श्रद्धादि के लिड्रा आदरशादि 

३२६ इश्लु-रस-गुड आदि के साथ श्रद्धादि की तुलना 

३२७ कषायादि कटुता-निवारण पूर्वक शम्र-माधुये- 
सम्पादन 

३०८ कायत्समें का मद्दत्त्व 

३०८ सदनुष्ठान के लक्षण - आदर, करणप्रीति, 
विध्ताभात, सम्पदागम, जिज्ञासा, तज्ज़्ञसेवा। 

शरण अप्रेज्ञावान का सृपाउच्चारण । 

३३० “अन्नत्थअससिएणां?,.. सूत्र 

5२० फायोत्सगे के आगार 

३३१ सुहमेहिं अंग संचालेद्ि 

३३१ 'एबसाइएहि? 

३३५ नमस्कारमात्र से कायो० पूर्ण नहीं। 


३२२ 
३२२ 
३२३ 
३२४ 
३२४ 


श२५ 


पूष्ठ विषय 

३३२ अग्नि आदि अधिक आगार 

३३३ 'आगारेदि अभरगो अविराहिओ हुज्ज मे 
काउस्सगो! 

३३३ प्रस्तुत आगारों का बिभागीकरण 

३३४ भक्त को आगार की अपेक्षा क्‍यों ? आज्ञा 
'उऊउसासं न निरूंभ३इ'...। अविधिमरण 
अप्रशस्य, 'सव्वत्थ संजस ।' 

३३५ जाबव अरिहंतांण ... वोसिरामि' 

३३६ कायोत्सगे के जघन्यप्रमाण ८ श्रासोच्छबास 
की सिद्धि 

३३६-७ कायोत्सगे में उच्छूवासमान का खण्डन- 
मण्डन 

३३७ द्विविध कायोत्सग: चेष्टाकायो-, अभिभव- 
कायो० | 

३३८ आगमगाथा में वन्दन कायोत्सगे का समावेश 

३३१६ प्रामाणिक आचरणा-प्रमाण के लक्षण 

३४० कायोत्सगे में ध्यान के अनेक विपय 

३४० नियत ध्येय से ध्यान का प्रभाव 

३४१ शुभाशुभभाव से अनुरूप कर्म का बन्ध 

३४१ विवेक ब क्रिया से सोक्ष: 'वचग्रिहकमे:.... 
५ छोकः! 

३४२ कायोत्सगे पुरा करने के बाद 

३४२ मन्द्राधिपति प्रभू की ही स्तुति 


३४३ चतुतरिशतिस्तव (लोगस्सउज्जोअगरे) सूत्र 


३४३ पहली गाथा, 'लोक' शब्द का अर्थ:-पव्म्चा स्ति- 
काय 

३४४ 'धम्मतित्थयरे जिणे अरिहंते” की व्याख्या: 
पकित्तइस्सं चउबीसं पि केवल्ली' की व्याख्या 

३४४ विशेषणों की स थंक्रता का उपपादन “धम्मति- 

तव्थयरे! क्यों दिया ?: 'ल्ोगस्स उज्जोअगरे' 

क्यों दिया ? 

“जिणे! पद क्‍यों दिया गया ? अवतारबाद 

का खण्डन । 

३४७ 'जिन' के अनेक प्रकार : अरिहते' क्‍यों ! 
'केवली' क्‍यों दिया ? 

३४८ विशेषण की सफलता ३ रीति से 


२४६ 


पर 


) 
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३४९ २-३-४ गाथा 
३४० २४ अरिहंत-प्रत्येक के गर्भकाल में विशेषता, 
अरिहंत के स्ेसामान्य नाम । 
३४१ वीं गाथा की व्याख्या : 'रज-सल' के ३ अथे 
३४२ 'पसीयन्तु' पद से प्राथना नहीं हे 
३४३ बीतराग से प्रार्थना में अनुचित अथोपत्ति 
” आरयवचन अनुचित अर्थापत्तिवात्ा नहीं । 
५ अ्प्नि-चिंतामणि के दृष्ठान्त से श्रहेत- 
उपासना सफल:--क्षीणक्लेशा एते...! 
५ खोक | 
३४४ फल के प्रति स्तुति विपय का महत्त्व । 
8. गाँथा 5 की व्याख्या 
३४४ द्रतव्यसमाधि-भावसमाधि 
३४६ ग्राथेना की अनुपपत्ति : निदान का लक्षणः:-- 
दप-अभिष्बड़ मोहाधीन-आशंसा 
३४७ मोहगर्भ निदान का स्वरूप 
३४८ धमम में ९, आत्महितकारित्व २, भोतिक- 
समृद्धिदायित्व । 
५». तीथकरपन के निदान का भी निषेध 
३४६ ऐसे निदान के निषेध में युक्ति 
३६० निद्वान की दूषितता 
५ पुरुषार्थ के उपयोगी व घातक जीतब्राजीव गुण 
३६१ ग्राकृत लोगों का भी विवेक : धर्मे प्रारम्भ व 
अंत में सुन्दर चित्तपरिणाम 
३६२ आरोग्यादि-आशंसा सार्थक ब निरथक, 
४ भाषा । 
३६२ चतुर्थभाषारूप ग्रारथना के साथेक्य का समर्थक 
शास्त्र प्रमाण: -'भासा असब्चमोसा...” ४ जछोक 
३६३ जिनभक्ति ८ उत्कृष्टगुण-बहुमान, यह कर्मेनाशक 
»  अवीं गाथा की व्याख्या 
३६४ 'सब्बलोए अरिहेंत-चेहयाणं! : 
सर्वे्लोकचेत्त्याथे कायो० 
३६६ “पुक्खरवरदीवड़ढें सत्र 
३६७ २॥ द्वीप, !धायइसंडे: धम्माइगरे नमंसामि' 
पदों के अर्थ 
'श्र॒त'-स्तुति में जिन नमस्कार क्यों ! 


श्र ह। 


( २४ ) 


पृष्ठ विषय 
१६८ अपोरुषेय बचन का खण्डन. अपौरुषेयत्व 
असंभवित 
२१६ अदृश्य वक्ता की आशंका दुर्निवार 
३७१ जेन मत में अपौरुषेय वचन होने का आ्षेप 
३७२ जेनों के द्वारा आक्षेप का परिहार 'तप्पुविया 
अरहया' का तात्पय 
२७३ आगमबचन त्रिरूप-अर्थ-ज्ञान-शब्दरूप 
२७४ सहज अथप्राप्ति के हेतु 
३१८४ द्वितीय गाथा व्याख्या 
» बअद्ध-स्पष्ट-निधत्त-निकाचित कर्म 
२७६ श्रुतधर्म सीमाधर केसे ! 
» पृतीय गाथा की व्याख्या 
३७७ सुरगण ““पैवदाणव....में पुनरुक्ति क्यों नहि ? 
»  चपतुथ गाथा की व्याख्या 
रे७5८ जिनमत 'सिद्ध' 'प्रतिष्ठितः एवं अ्रख्यात' कैसे ( 
२७५ प्रतिदिन ज्ञानवृद्धि का कर्तव्य 


र८० यह आशंसा उपादेय क्‍यों ? ग्रणिधानरूप 
नि/शंसाभाब बीज 


९ धट 
रे८१ अ्रतधम-वृद्धि से असद्ञद्वारा मोक्तः प्रार्थना से 
अरतवृद्धि 
रेप२ शात्िवृद्धि का हृष्टान्त 
» आना बीज के साथ जल क्या ! 
)) का कारण श्रुताथ॑चितन है, प्रार्थना 
! 


रे८३ बिवेक का महत्त्व, चिन्तामणि का हृष्टान्त 
” अलदायी तो क्रिया होती है, ज्ञान नहीं 
». चिन्तामणि भी स्परूपतः फल्नदायी नहीं 
३८४ बिवेक में अन्ययोगशास्त्रों के प्रमाण 


» मोक्षाध्वदु्गंप्रहण: तमोगन्थिभेदानन्द: गृद्दान्ध | 


कारात्नोक' भवोदधिद्वीप 
" महामिश्याहृष्टि को श्रत का “र्थज्ञान नहीं, 
जैसे अयोग्य को जिस्दाप्तणि-प्राप्ति 
३८६ मिध्याद्रृष्टि को द्रव्यश्रत 
» अणुबओगा दग्बम' 


रै+७ अनन्तशः द्रव्यश्रुतप्राप्तिमूलक ग्रेवेयकरर्म प्राप्ति 


प्राप्ति स्थानास्थान राग 


विषय 
सुयर्त भगवओ! की व्याख्या 


फल्नावश्यंभाव सत्रप्रवादमयता. तिविध 
परीक्षोत्तीणता इन ३ ऐश्बययुक्त, अतः 
भगवान, श्रुत अहत्मचन 
». तरिविध परीक्षार्थे शास्त्रवचनयुगल के दृशन्त 
३६१ द्रव्य ओर पर्याय 
»  उत्पत्ति-विनाश-स्थेय 
३६३ “सिद्धाशु बुद्धाणं ०” सत्र 
३६३ अनेकविध सिद्ध-पारगयाण' नहीं कि अभत्र 
अपमोक्षस्‍्थ 
३०४ 'परपरगयाणुं' अक्रमसिद्धल'मत खण्डन 
३६५ १४ गुणस्थानक, 
». लिोअर्गमुत्रगयाणं' मुक्ति तक गमन$ केसे 
आगे क्‍यों नहीं ९ 
३६६ 'नमोसया सव्ब सिद्धाणु' १५ सिद्ध 
»  नेमोसया' प्रशिधान से शुभभाव पूरण 
३६७ तीथसिद्ध आदि का स्वरूप 
२६६ उत्क्ृष्टसिद्ध कब्र ? कितने ? 'बीर' कोन ! 
४०१ इक्तोतरि' गाथा की व्याख्या 
»  भेबध्थिति-कायस्थिति 
४२० स्त्री मुक्ती में याउनीयतन्त्र का प्रम।ण 
» स्त्री की अनेकवित्र योग्यता 
४०३ अति तीत्र रोद्र्यान ओर उत्कृष्ठ शुक्लध्यान 
की व्यात्रि नहीं 
सत्रीयों को श॒ुक्‍लध्यानसाधक पूर्जों का ज्ञान 
कहां से ! 
४०७ स्तुति अथबाद नहीं विधिवाद है। 
४०६ सुब्णमुद्रादि से विभूति का दृष्टान्त-सम्यक्त 
से भाव नम्तस्कार 
अथेबाद में भी उपपादन 
'वियाबच्गराएं! सत्र 
४११ अहदादि योग्यों का प्रशिधान यह चेत्य० फल 
४१२ बेया० कायोत्सगे से कायो० कर्ता में शुभ सिद्धि 
४१३ ओवचित्यपाज्नन समस्त योगों का बीज 


पृष्ठ 
देदेड 


श्ष& 


४१० 


( २४ ) 


प्रष्ठ विषय 
४१४ “जयवीयराय' सत्र (प्रणिधान सूत्र) 


४१४ ३ मुद्रा-योगमुद्रा-जिनमुद्रा-सुक्ताशुक्ति-मुद्रा 
पंचांग पश्रणपाव 
४१४ आशय-प्रणिधान तीत्र संवेग-समाधि क्रमश: 
४१४ संवेग समाधि में तारतम्य, १ से गुण० में 
उचित 
४१६ भवर्निर्वेद-मागोनुसारिता 
४१७ इंष्टफल सिद्धि इष्ट>उपादेय से अविरुद्ध 
» साधना समय अन्य ओत्सुक्य बाधक 
» लोकबिरुद्ध त्याग क्‍यों ! 
». गुरुजन पूजा 
»  पराथकरण लोकिक लोकोत्तर सॉदये 
४२८ बीतराग के आगे आशसा ,प्रणिधान) सर 


५३६ प्रशिधान की आवश्यकता आदि का दर्शक 


» २ प्रणिधान की आवश्यकता ओर फल 

» & प्रशिधान यह निदान स बविल्चक्षण क्‍या ? 
४२०-१ प्रशिधान यह सिद्धि का आद्य सोपान 

» अणिधघानादि पांच आशयों का स्वरूप 

५ प्रशिधान: प्रवृत्ति. विध्तजय सिद्धि विनियोग 
४२१ ग्रणिधान का अधिकारी 
४२२ ग्रणिधान का स्वरूप 

» विशुद्ध भावना मनसमपिंत, क्रियायथाशक्ति 
४२२ प्रणिधान का प्रबल सामथ्ये 
४२२ प्रशिधान का प्रध्यक्ष ओर परोक्ष उत्तम लाभ, 
४२४ श्रद्धा वीय॑, स्मृति, समाधि, प्रज्ञा 

» जिन पूजा-सत्कार न करने में दोप 


पृष्ठ विषय 

४२४ ग्रणिधान के प्रत्यक्ष-परोत्ष फल ओर दोनों 
के समन्वय का रहस्य 

४२४ उच्च साधना की कुंजी प्रणि० दीघा5सेवनादि 
३, श्रद्धा-बीयादि वृद्धि-४५ 

४२६ सकल विशेषण शुद्धि की विपरीत रूप से 
सिद्धि 

४२७ (१०-११) प्रणिधान का माहात्म्य एवं उपदेशफल 

४२७ तत्वज्ञ को सदुपदेश क्‍यों ! 

४२७ चेल्यबंदन के अनन्तर काये 

४२८ चेत्यवन्द्न की सिद्धि के लिए ३३ कतेव्य 

9३० तेत्तीस कत्तेव्यों का विभाग 

४३१ अपुनञ्न्धक की इतर देवादि-प्रणाम की श्रवृत्ति 

सत्प्रवृति केसे ९ 

नेगमनयानुसार नेगमनय के दृष्टान्त नेगमनय 

में प्रस्थक दृष्टान्त 

४३२ तत्याविरोधी हृदय का उच्च महत्त्व 

समन्तभद्गता केवल बाद्य धम प्रवृत्ति से नहीं 

४०३२ “सुप्तमण्डित-प्बोध-दशेन” सुप्तातीणेद्शन 
आदि दृष्टान्त 

४०३४ विभिन्न दर्शन-मान्य आदि धार्मिक 

४३४ निवृत्त भवाधिकार 

आवाप्तमव विपाक 

५ अपुनबेन्धक 

४१५ चेत्यवंद्न की अवज्ञा न करे 
ग्रन्थकार की अन्तिम अभिलापा 

४३६ प्रइन के हेतु ४ 
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अशुद्ध शुद्ध पृष्ठ पं० अशुद्ध शुद्ध 
परन्त्र परतन्त्र # २०५ गुन२ गुण २ 
कतिपथ कतिपय १७ ३॥४ अनके/दुःखोय. अनेक/दु.खोघ 
कहा कहां ४». ७ मतवत्ये मवेत्ये 
मंडन का मंडन, उसका ”? १३ चत्यबन्दन सूत्रेके चेल्यबन्दन सूत्रके 
दिवाल् द्वार ५ ३२ निनन्‍्दाक निन्‍्दा का 
सच्ची त्समन्वय सच्ची समन्वय ८ ७ नोक्तमेष नोक्त एव 
होना ज्ञात होना ५»... ६. खश्य खश्य॑ 
बह वे १६ ७ पादनेनं-८ लघधूकरणेनं, पादनेन ८ लघू- 
घडे की घडे के करणेन, 
इ्त्यं इत्थं # » निगेधत: निरोधत: 
व्याख्याड व्याख्याना २० १३ नहा. नहीं 
सत्रसश्य सूत्रस्य २१ ८ अनालम्बनेमव अनात्मम्बनमेव 
श्यामलाइपि ध्यामलादपि २३ १९ होता होती 
(ल्ञ०)-- (ल०)-अन्रोच्यते १ ३२ लड़ लडड़ू 
“सिद्ध सिद्ध॑ २४ ६ पत्तमें ही पक्षमें भी 
(पं०) (पं०) अन्न 'उच्यते! | २४ २ पर वे वे 
मा प्रतिविधीयते २६ ११ ८व्यस्थितश्च व्यत्रस्थितरच 
श्चेः श्चेत्य २८ ६ परिमाणो परिणामों 
ज्योपशमफल . क्षयोपशमो- ३० २६ दूसरों के दूसरों को 
पशमफल | ३२ ७ कारक कारकत्वात्‌ 

(ललित०) (ललित०) आह, | ,, २० तल्वदशा तत्त्वदर्शी 
विपययाभाव: विपर्ययाभाव: | ३४ ३ पयेयाद्ि पर्ययावि 
स्थान स्थानं विशेषो ? ५ टिपयेयये द्विपयेये 
पयोगग्रह पयोगादन्योप- » ४ जीवांको जीबॉको 

है योग ग्रह | ३६ ४ (पं०-) (पं०-)उक्तर्येत्यादि, 
सिद्ध ॥ »«»सिद्ध | ४० २१८ किया क्रिया 
इ्ह्‌ इहलोक ४० ३१ होतेह। होते है । 
क्षयः, त्त्यं ४१ १७ विम्कम्भणा विष्कम्भणा 
ञ्यज्य व्यज्ञ य ४ २७ दहीं वद्दां दी 
विधाप्य विधावष्य ४२ ० बजि बीज 
जन्म जन्म व ४३ १७ अनुषद्धिक आलनुषज्ञिक 
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अशुद्ध 
नभस्का 
द्व्तं 
क़ष्द 
अस दत: 
इति। 
यह 
अथेम 
शास्त्रादेव: 
हैं, 
इत्‌च' 
स्यानेपु 
सवेग 
प्रधान्य 
प्रवज्याया 
सपत्वात्‌ 
यहां 


बतलाते 
प्रतिहाय॑ 
कराने 

धर्म के 

का आनेफ़ा 
(प्र०) 
साम्यावस्या 
तत्व का 
गया | 


विपय में 
अतिप्रड् 
सस्बन्ध 
स्वरूपस्य 
में हवा 
अलाका 
करेणे 
कृत 
एसा 


शुद्ध 
नमस्का 
द्व्तं 
त्क््ष्ट 
अमसाद त: 
इति योडर्थ: । 
इस 
अथ में 
शास्त्रादिव 


श्क्दाजएडऋकक 


है 

इत चू! 

स्थानेषु 

सवेग 

प्राधान्य 
प्रत्नज्याया 
रूपत्वात्‌ 

यहां सात्रय- 

प्रवृत्तिरूप 

बतलाते समय 
प्रातिहााये 

कराना 

धरम की 

को आनेका 
(पं०) 
साम्यावस्था 

तत्व 

गया। जितने पुरुष 
उतने प्रधान मानने 

ब।ले 

विषय में 
अतिप्रसद्भ 
सम्बन्ध 

रूपस्य 

में ह्वी 

अल्लोका 

करणे 

कुत 

ऐसा 
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काई 
लोकन 
सम्भवात॒) 
व्यभिचर 
बोध 
किया 
हा 
अहेदभ गवंत 
अहडो 
का आत्मा 
भा 
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भगवंता 
पद्यरागी भवति 
मृत्यु/तयो 
त्रह्माथेसंवाधवे 
रहता है 
कत। 
पत्तिभवर्ति 
गम्भार 
वस्तु भा 
वधित भा 
कथमों में 
अभिन्‍ने... भिन्‍ने 
में जा 
उन्हों 
इसालिए 
जीवालाय 
सति 
तो भा 

गुणा 

सिद्ध हा 
नीतंत्य 

कम वाली 


शुद्ध 
फल के 
कारणों 
पुरुषों 
कोई 
लेकिन 
सम्भवात्‌ ) 
व्यभिचार 
बोध 
क्रिया 
ही 
अहेदू भगवंत 
अदृढ: 
की आत्मा 
भी 
9) 
भगवंतों 
पद्मरागी भवति 
मृत्यु:/तयो: 
बाह्यार्थंसंवाय व 
रहती है 
कताके 
पत्तिभंबति 
गम्भीर 
वस्तु भी 
बधिंत भी 
कथनों में 
अणभिन्‍ने....अमभिन्रे 
में जो 
उन्हीं 
इसलिए 
जीवल्वाय 
सत्ति 
तो भी 
गुणों 
सिद्ध हो 
नीतात्य 
क्रम वाली 
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अशुद्ध शुद्ध 
काइ कोड़ 
सिह सिंह 
जाब जीब 
स्वकात स्वकाल 

(प्र०. ..स्वकाले) 
युगपदुपनिपात युगपत्तदुपनिपात: 
तथाराग तथातथाराग 
एबमुत्तर एबगुत्तरत्र 
सूत्रेष्बिति सूत्रेष्ब्रपि 
मशकित मशक्रित प्र मशक्र्य) 
हा सके । हो सके । 
बडा कारण बा निमित्त कारण 
( भात एसी ? भीत ऐसी 
नाथ भा नाथ भा 
..हारिक भेद... हारिकादिभेद 
अव्यहार अचव्यवहार 
मुक्ता मुक्त 
चह्‌ चे 
एक शरीर एक एक शरीर 
एक एक एक््ह्दी 
बहतेरक वहारिक 
होता....कराते ओर। होता,....करोते, 
करते फल्नत:ः. करते; फलव: 
चेष्टामानो चेष्ट मानो 
हेतुत्वमनेकान्तिक॑ हेतुत्वमेकान्तिकं 
दशेना दर्शन 
निश्चित निश्चित 
काप्मिवत्‌ काम्रिव्बबत 
भा भी 
एत्स्य एतस्य 
योग भा योग भी 
प्रदिपरूप प्रदीपरूप 
केद्दीप्रति के प्रति ही 
सत्येडपि सत्यपि 
दापक द॑ पक 
ततू क्रिमि ततः क्रिमि 
छोगां के लोगों के 


पृष्ठ प० अशुद्ध 
१३६ ३२ करेगे 
१४० ७ जेस 
».. १४ एसे 
१४१ १६ ल्लाक 
१४२ ९० प्रद्योतक... 
» २५४/१७ लाक 
१४३ १४ त्रिपदी का 
श्टशू ५ 'तत्तुल्यमेब' 
१४५६ ७ स्वभावबस्ता 
» १६ ऐसा 
$... +६ का वजह 
१४६ २५/३२ कभी / लाक' शब्द 
१४१ २४७ भगववान्‌ 
१४३ ५ (पं०-) 
१४४ ३ तोपद्बे: 
१५८ २३ देखने का 
» २६ होता है 
१६० ३१ वाला 
१६४ ४ दशेनातमागपि 
“«टुःशख 
१६६ ४ इति माग्गें 
१६५७ २६ प्राणिधानादि 
१६६ १० यहा 
१७१ ७ कुत 
कर १५ तारतम्य 
१७२ ७ चर्व 
१5३ ३४ नेव॑ 
१७४ ४१ हा बही 
१७५४ ६ अनन्वरोदितम्‌ 
». १४ शरणफलं, 
१७५६ ४ भ्रन्थ प्राप्ति 
१८० ३६ तिशयरूप: 


शुद्ध 

करंगे 

जैसे 

ऐसे 

लोक 

भगवतां प्रयोवक... 
लोक 

त्रिपदी के 
'तत्तुल्यमेब' ८ प्रथम- 
द्रष्ट्सममेव, 'दशेन' 
बस्तुबोधम्‌ , 'अकुषन' 
अविद्धानो, न' 
तेनेब' 

स्व॒भावस्ता 

ऐसी 

की वजह 
कमी/'ोक' शब्द 
भगवान्‌ 

(पं०)--इहे त्यादि' 
तभयोपद्रवे: 
देखने की 

होती है 

वाले 

दरशनावाप्रावषि 
.«दुःखा 

इति मार्ग 
प्रशिधानादि 
यहां 

कुत एतदू 

भेद क्‍यों 


हो बह्दी 

अनन्तरोक्तम्‌ 

शरणफत्ः, 

ग्रन्थ प्राप्ति 

तिशय(प्र०लापाशय) 
रूपः 
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श्यये.. ३ अवत्येत...... भवत्येबेत...... 
१८४ ४ अयपः अयम्‌ 
८६ ८ शोचते २ शोचति २ 
श्य्य २ संपन्नयोगेषु संपन्न (प्र>सपन्न) 
योगेषु 
१८६ १४ चाहिए। चाहिए । एवं अस- 
पन्नधर्मयोगप्रयत्न 
अर्थात्‌ अन्यान्य धर्म- 
योगों का बाघ न हो 
बेसी धर्मंसाधना की 
जाए । 
१६७ ४ खिल खिलाशुड्ध 
१६८ १४७ प्राप्तान्ध्य प्राप्तावन्ध्य 
२०२ २७ ठोसा ठोस 
२०३ १४/२७ 'अनुवन्ध /मील अनुबन्ध/मिल 
२०६ ३ वर स एव वरं 
» १०/८ परिशुद्ध/रत्न परिसुद्धं /रन्त 
रव्८ ३ धमे: ध॑म्में: 
२०६ ५ विवेषोययोग. रबिंशेषोषयोग 
१) ७ चतुरत्न चतुरन्त 
२१० १६ सर्वेज्ञता निधषेक इस पाठ को 
मत के निरासाथे।अब अप्पडिहयवर - 
नाण इत्यादि के 
उपर पढिए 
२१२ ४ ०दीनाम ०दिज्ञेयानाम्‌ 
२९१२ २७ निरावरणता निरावरणता का अभाव 
२१५ ३ काणेरन कारणेन 
२१६ १७ ३. आशाता। ३. अशाता/विज्ञापादि 
विल्लागढ़ि 
२१७ २७ उत्पन्न उपपन्नत 
गुर० ४ व्यावृतछद्मयभ्य: व्यातृत्तच्छदाभ्य, 
५». ७ विद्योत। बिद्ये ति)। (प्र०....एवं) 
२२६ ७/२५० यदभ्यु/बह सतू्‌ 'तदमभ्थु/बढह आ्रान्तिसत्‌ 
रएट ७ कारणकाल. कालछकारण 
२३० २/५ ऋत््वात।पत्ते: ऋत्त्यावते/पत्ते: 
(प्र०....स्योपपत्ते:) 
२६ उत्पन्न उपपन्न 


२३१ ७ असंविदितत्वे अस्वसंबिदितत्वे 
२३५/२३१ २-३/२०चिछिन्नोडथ/हे च्लेयोडथे/ढे 
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बन्द्नादि सबीज॑ वा 


३० अह नम । 
प्रकाण्ड विद्वान, समथे शाख्रकार, आचार्यपुरंदर श्री हरिभद्रसूरिजी 
महाराजदारा विरचित ( चेत्यवन्दनसूज-विवेचना ) 
| ॥ ! का है 
श्री सालत वस्तरा 
एवं उसकी स्वपरन्त्रकुशल आचायवय श्री मुनिचन्द्रस[रिजीदारा राचित 
$40%- शक 
पाज्जका व्याख्या 
ओर इन दोनोंका संश्षैप्त हिंदी 


नकीाश 


(ललित)- प्रणम्य श्रुवनालोक॑ महावीर जिनोत्तमम्‌ । चेत्यवन्दनसत्रस्य व्याख्येयमभिधीयते ॥१॥ 
(पाञ्मिका)- नव्वानुयोंगबृद्धेभ्यश्वैव्यवन्दनगोचराम । व्याख्याम्यहं क्चित्किंचिद्‌ वात्तिं छलितिविस्तराम ॥॥१॥ 





समस्त सामान्य और विशेष स्वरूप से विश्व के ज्ञाता जिनेश्वरदेव श्री महावीर परमात्मा को 
प्रबल नमस्कार कर चेत्यवन्दनमृत्रकी यह ( छलित विस्तरा नामकी ) व्याख्या कही जाती है । 


अनुयोगवृद्धों को प्रणाम कर चैत्यवन्दनसूत्रसम्बन्धी छल्तिबिस्तरा नाम की विवेचना का में कहीं 
कहीं अल्प ही व्याख्यान ( भावस्पष्टीकरण ) करता हूँ । 


(प्रकाशः---) 
जैन दर्शन में सम्यग्‌दशन-ज्ञान-चारित्र, ये मोक्षप्राप्ति का त्रिपुटी साधन है जिनमें कि सम्यगू- 
दशन प्रथम है । सर्वज्ञ श्री जिनेंश्वर देव के प्रति अनन्य श्रेम और उनके कहे हुए सभी तस्वॉपर 
अनन्य श्रद्धा जाग्रत करनेस सम्यग्‌दशन की सिद्धि होती है । परन्तु इस श्रकार के श्रेम और 
श्रद्धाको प्रकट करनेवाछा, एवं प्रकट हुए को अधिकाधिक निर्मल व सुस्थिर करनेवाला दर्शनाचार है। 
इस दशेनाचार को सिद्ध करनेवाले अनेक अनुष्तानों में से चेत्यबंदन एक अमोघ अनुष्ठान (क्रिया ) है। और 
चैत्यवन्दनके सम्यग्‌ रीति के आचरण से आत्मा में ऐसे विशिष्ट शुभ अध्यवसाय प्रकट होते हैं कि जिन से 
सम्यग्द््शनमें बाधक जो मोहनीय कर्म, मात्र उस ही का नहीं किन्तु ज्ञानावरणीयादि कर्मों का भी क्षय होता है 


कक 


(२) 


( पृं० ) यां बुद्भूघा किक सिद्धसाधुराखलव्याख्यातृचूडामाणि:, संबुद्ध! सुगतग्रणीतसमयाभ्या- 
साच्चलच्चेतन: । यत्कत्तें: स्वकृतो पुनर्गुरुतया चक्र नमस्यामसो, को झोनां विवणोतु नाम ? विवात्ति स्थृत्यै 
तथाप्यात्मन; ।। २ ॥ शात्रान्तरदशनतः, स्वयमप्यूदाद गुरूपदेशाब्च । क्रियते मयेप दुग्गैमकति पथ्रपद- 
भज्ञिकारम्म: || ३ || ( युग्मम्‌ ) 


/0७७॥७॥७॥॥७७॥/७/॥/७४७७७७॥७॥७॥७७७॥७/७॥७/७///॥/शशशआआआआआशआआआ/आशआआआआआआआआआआआआआआथआथआआआआआआआआआआआआ आशा न यबकलक अदला अभी न न मल बल चलन कल नल 


ऐसे अद्भुत चेल्यबंदत के अनुष्ठान में “श्री शक्रस्तव ” ( नमुत्थुणं ) आदि सूत्र अतीब 
उपयोगी है। इससे सफल ऐसे भाव अनुष्ठान की निश्चित सिद्धि होती है। अतः चैत्यबंदन सूत्रों के 
शब्दा्थ, भावाथं ओर ऐएंदपर्याथंको जानना अत्यंत ही आवश्यक है। और बे तीनों बडे गंभीर हैं। 
चोदह सौ चवालीस शास्त्रोंके प्रणेता, पूवंधर के अति निकट काल्वर्दी, जैनदशन की अनेक असाधारण 
विशेषताओं के समप्रमाण प्रकाशक, महासंवेग-वैराग्य रस के पाताढकलशसम, सततकेपूवंक पहुदशन के 
समर्थ समीक्षक, इत्यादि अनेकानेक प्रभावकगुणगर्णोंसेअलंक्त आचाय भगवंत श्री हरिभद्रसूर्रश्धरजी 
महाराजने चेत्यवंदन सूत्र के रहस्यमय अथ को सविस्तार समझाने के छिये एक व्याख्या की 
रचना की है; जिसका नाम है “ छलित विस्तरा ”। 





यह “ ललित विस्तरा ” एक व्याख्या ग्रेथ है । फिर भी हरिभद्रसूरिजी महाराज की 
व्याख्या ग्रेथ की लेखनी (भाषा) के लिये ऐसी प्रसिद्धि है कि जैसे वह सूत्र भाषा है | क्योकि 
उन के व्याख्या-शब्द गेभीर ओर विरतृत भावों से ओतप्रोत होते हैं। इसलिये समर्थ विवेचनवार, 
प्रखर दाशनिक, और स्व-पर आगम के विशिष्ट ज्ञाता आचार्यपुंगव श्री मुनिचंद्र सूरिजी महाराज ने 
इसी “ ललित बिस्तरा / पर एक संक्षिप्त व्याख्या “ पंजिका ' नाम से लिखी है । 

“४ पंजिका पदभंजिका _ इस कोषबचन से यह पंजिका नाम की व्याख्या ' ढलित विस्तरा 
कतिपय पदों का संक्षिप्त विवेचन करनेवाली है। इस पंजिका का शुभारंभ करते समय संगछ-सूचक और 
अभिधेय-द्शेक रोक की इस प्रकार रचना करते हैं :--- नत्वानुयोगवृद्धेभ्य :. .. । इसका भाव है, 

( प० अथेः-) अनुयोग वृद्धोंकी नमस्कार कर, चेत्यवंदनसूत्र संब्धी ' छलित विस्तरा _ नाम की 
विवेचना का में कहीं-कहीं अल्प ही व्याख्यान ( भाव-स्पष्टीकरण ) करता हूँ । 

(प्र:-) अनुयोगके चार प्रकार हैं-(१) चरणकरणान्तुयोग, (२) गाणितानयोग, ( ३) धर्मकथा- 
नुयोग, और (४ ) द्रब्यालुयोग । सामान्यतः अन्नुयोगका अर्थ व्याख्या होता है । अनु ८ सूत्रके पीछे, 
योग - अथंका संबन्ध | अथांत्‌ सूत्रका अथ जिससे ज्ञात होता हो, ऐसी व्याख्या अनुयोग है। उसमें 
पदाथकों सुरपष्ट करनेवाले पूर्वेपुरुष अनुयोगवृद्ध कहलाते है। अर्थात्‌ प्रथरमतः तत्वको अर्थेसे कहनेवाले 
जिनेन्द्र श्री तीथकर देव हैं; और जिनोक्त तस्‍्तोंको सूत्रमें प्रतिबद्ध करनेवाले श्रीगणधर भगवंत हैं । वें 
ही अपने दिष्योंकों सूत्रा्थ पढाते हैं, सूत्र व्याख्यान देते हैं। उनको और अन्य व्याख्याकारक पूर्बा- 
चार्योकों यहॉपर नमस्कार किया गया है। 

(पः-) ललित विस्तरा ग्रन्थका विवरण करनेमें कौन समर्थ है,-यह रपष्ट करते हुए कहते हैं कि “ यां 
बुद्धवा...” अथोत्‌ निखिल व्याख्याताओंमें मुकुटमणि समान श्री सिद्धर्पिगणि रहाराज, जिनकी आत्म/ बुद्ध 


(३) 


रचित शास्त्र के अभ्यास से चछायमान हो गई थी, उन्होंने स्वयं जिस ललित बिस्तरा का अवगाहन कर के 
प्रतिबोध पाया; इतना ही नहीं बल्कि अपने उपमितभषग्रपंच कथा नाम क प्रन्थ में “ यत्कतुं: ' 5 जिस 
छालित किस्तराके रचयिता (श्री हरिभद्रसूरिजी म०)को गुरु की तरह माना ओर नमस्कार किया; ऐसी इस 
ललित बिस्तरा का विवरण कौन कर सकता है ? तथापि अपनी स्म्वति हेतु, ' शाखान्तरदशनतः. ... अथात्‌ 
अन्य दूसरे शाख्रोंकक। अवलोकन कर, अपने तकपूर्ण विचारों के आधार पर, और * गुरू के उपदेशानुसार, 
इस पंजिका का शुभारंभ किया जाता है | जिसमें कि कतिपथ दुबोध पदों के अर्थ का स्पष्टीकरण है । 

प्र०-इसी के संदभ में विवचक ने यह सूचित किया है कि छलित विस्तरा एक महाव्‌ गंभीर, और 
सूक्ष्म भावों से ओतग्रोत प्रेथ है। श्री सिद्धरषिगणि महाराज बौद्ध शास्त्र के अभ्यास से विचलित चित्तवाले 
बने । फिर उन के विरुद्ध जैन दशेन की युक्तियों का प्रकाश मिलने से बौद्ध की युक्तियों को मिथ्या मानते, 
परंतु पुनः बौद्ध युक्तियाँ इन्हीं भागों में मिलने से बोद्ध धर्म के पक्षपाती बनते | ऐसी चल विचलछता का 
अर्थ यह होता है कि मिथ्या दर्शन के आ्रामक युक्तियों में आकर्षित न हो इसके लिये जैन दशन की 
मात्र सच्ची य्रक्तियोँ ही सब कुछ नहीं थीं, परंतु जैन दशन की ऐसी सवोगीण विशेषताओं और सच्चे 
तरवों के हृदयभेदी प्रकाश की भी आवश्यकता थीं जिस से चित्त ऐसा सुस्थिर हो जाए कि अन्य दशैन द्वारा 
पेश की हुई चाहे जैसी युक्तियोँ हों, उनंकी असत्यता और अश्रद्धेयता हृदय में सुव्यक्त बनी रहे; ओर उन का 
प्रतिकार करने में सामर्थ्यवान होने से, अपने को प्राप्त हुआ सम्यग्‌ बोध और सत्‌ तक के आधार से 
मिथ्या मत का जोरदार खंडन ज्ञात हो जाए। अथवा क्षयोपशम की मंदताके आधार से उतना तीक्ष्ण बोध 
न होने पर भी उसे कुत्क समझकर उसपर छेशमात्र मी श्रद्धा या आकर्षण नहीं हो। ऐसे जैन दर्शन 
के विशिष्ट तत्त्वोंका अ्रकाश अद्भुत कोटिके “छत विस्तरा' प्रेथ से जब उन्हें प्राप्त हो गया, तब उन्हें 
अपनी चंचलता और मिथ्यात्ववशता पर धोर पश्चात्ताप हुआ; उन्हें ऐसा अनुभव हुआ कि “ ऐसे मिष्टान्न 
स्वरूप जैन दर्शन को त्याग कर मेरे जैसे मूर्खने यह कहा कदन्नतुल्य अन्य दशन को स्वीकार किया ! 
अहो ! कैसा सर्वोत्तम जैनद्शन ! कैसे उसके उच्च एवं समस्त विश्वमें अग्राप्य विशिष्ट तत्त्त ! इस 
तरह मिथ्या मतके अ्रति घृणा एवं जैन दशन के श्रति महान आदर हो जाने से सम्यग दशेन में सुदृढ हो 
गये | जिनोक्त तत्त्वके प्रति अचल तया असीम श्रद्धावान हुए । इतना ही नहीं, पर इस ग्रेथ में अन्यान्य 
दर्शनों के विविध कुमतों का दर्शनद्वाकर अ्रकाण्ड विद्वान श्री हरिभद्र तूरीजी महाराज द्वारा किया गया तके- 
पूणी खंडन और साथ ही जैन तत्व का संडन का अपूर्व बोध होने से कुमतप्रह्मर के सामने छोह-द्वाल जेसे 
बन गये । 

सहज ही यह भाव उत्पन्न होगा कि ऐसा इस ललित विस्तरा ग्रंथ में क्या है ! लेकिन इस 
आश्चर्य के प्रति कहना पड़ेगा कि एक शक्रस्तव नमोत्युणं सूत्र का भी अत्येक पद्‌ कुमतों के निराकरण से 
गर्भित है, साथ ही उन में अनेक विशिष्ट पदार्थों का गर्मित प्रतिपादन है । उन की श्री हरिभद्र सरिजी 


(4 किक. 


महाराज द्वारा प्रगट की गई दिव्य ज्योति का अनुभव करनेवाले पुरुष ही इस ग्रथ की विशेषता समझ 
सकते हैं। 

यद्यपि सिद्धर्षि गणि महाराज छलित विस्तराकार महर्षि के बाद झताब्दियों के अन्तर पर 
हुए हैं; फिर भी ललित विस्तरा से अपने पर हुए अभ्रतिम भावोपकार की इंतज्ञतावश ललित विस्तराकार 


(४० 


न्ष लि. ५ गजल क के मिपय॑ 
(पं० ) तत्राचार्य: शिष्टसमाचारतया विध्नोपशमकतया च मंगल, प्रेक्षावत्प्रवृत््ययममिधेय 
सग्रसरूर्ग प्रयोजन सामथ्येगम्यं सम्बन्ध च वक्‍तुकाम आह ' ग्रणम्य भुवनालछोक॑.... । 





और तज 





श्री हरिभद्रपूरिजी महाराज को अपने गुरू करके अपने विश्वश्रेष्ठ ' उपमित ग्रंथ ' में नमस्कार करते हैं । 
यह सच है कि जब आत्मा भिथ्यात्व के अंधकार में फंसकर साथु के छठे गुणस्थानकसे, श्रावक के 
पांचवेंसे, और जैन के चौथे सम्यकृत्व के गुणस्थान से अ्रष्ट होती है; अगर बहा उसे कोई पुनः निर्मल 
सम्यगूदर्शन के श्रति सुस्थिर कर दे, जिससे पुनः छठा चारित्र गुणस्थानक पर आरूढ हो, तो 
ऐसा अनुभव होगा कि इस उपकारका बदछा देना आयः असंभव है। श्री सिद्धर्षि गणि महाराज 
नेंतो यहाँ तक कहा है कि यह छत बिस्तरा प्रंथ मानो मेरे लिए ही छिखा गया है । 

इस पवित्र प्रन्थ का विवरण छिखने के लिये पदञ्चिकाकार द्वारा प्रतिपादित तीन साधन सुयोग्य और 
अति आवश्यक हैं। जेसे कि (१) इस ग्रन्थमें दूसरे शाल्बोंके कहे हुए कितने ही पदार्थोका प्रतिपादन है अतः 
इस की व्याख्या के लिये अन्य दूसरे शाखोंका अबछोकन आवश्यक है । (२) छाछित विस्तरामें रहस्य भी ऐसे 
गूढ हैं कि उन्हें स्पष्ट करने के लिये तकशक्ति के साथ ही सच्चीत्समन्वय शक्ति भी होनी चाहिये जिसे सम्यग्‌ 
“ऊहा कहा जाता है । लछछ्ठित बिस्तरा जैसे महान प्रन्थ का भाव सिफ तक के आधार पर विपरीत 
होना संभव है । इस के निवारणाथ (३) पूर्ब पुरुषों का संप्रदाय अर्थात्‌ पठन परिपाटी के संदभ में 
शब्दार्थ, भावार्थ ओर दूरवर्ती तात्पयेतक का बोध होना भी उतना ही आवश्यक है । उपरोक्त साधनों से 
सुसब्ज पंजिकाकार महात्मा अपने कार्य का शुभारंभ करते हैं । 

(प०:-) वहाँ ललितिविस्त॒रा ग्रन्थ के रचियता आचार्य महाराज,( १ ) शिष्ट पुरुषों के आचार स्वरूप 
एबं विन्न के शांतिकारक होने से मंगल करने की कामनाबश, (२ ) प्रेक्षावान अथांत्‌ विचार कर कार्यप्रारंभ 
करनेवाले बुद्धिशालि पुरुषों को इस शाब्नके पठनमें प्रवात्ति हेतु शास्र के विषय को कहने के लिये, एवं 
( ३-४ ) प्रसडूगसे प्रयोजन ओर सम्बन्ध को ज्ञात कराने के लिये यह इलोक कहते हैं- * प्रणम्य भुबना- 
छोक॑: -* इसका अथ हैः--- 

समरत सामान्य ओर विशेष रूपसे विश्वके ज्ञाता जिनेश्वर श्री महाबीरश्रभ्ु को प्रबल प्रणाम 
कर, चेत्यवन्दन सूत्र की व्याख्या की जाती है । 

(प-) विश्व की प्रत्येक बस्तु में विशेष और सामान्य ऐसे दो स्घरूप होते हैं । उदाहरणार्थ, 
आकाश विशेषतया अवकाशदायी स्वतंत्र ' आकाश ' नाम का द्रव्य है; और सामान्यतया जीव आदि और 
द्रव्य की तरह “ द्रव्य ' भी है | घड़ा विशेषतया छाल मिट्टी का और बडा घड़ा है, साथ ही सामान्य 
रूप से श्रन्य घढ़े की तरह पानी भरनेका एक पात्र है। अथवा कहिये, यही घडा सामान्यतया अन्य रक्त 
घढ़े की तरह रक्त व मोटा है । परंतु विशेषतया नया ओर कीमती भी है । इस अ्रकार प्रत्येक बस्तु में 
भिन्न-मित्र इृष्टिकोणों से कई विशेष और सामान्य ऐसे दो प्रकार के स्वरूप होनेका ज्ञान होता है । ऐसे 
समस्त त्रिकालवर्ती विशेष और सामान्य स्वरूपसे विश्व को केबलछज्ञान एवं केवलछुदशंन के द्वारा जो 
जानते ह ओर प्रत्यक्ष देखते हैं, ऐसे इस अवसर्पिणी के चरम जिनपति भगवान श्री महावीर देव को 
आचाय श्री हारिभद्रसूरिजी महाराज इच्छायोग के प्रकर्ष से नमस्कार कर सुप्रसिद्ध ऐसे चेट्वंदन सूत्र- 
पर अभी कहीं जाने वाली व्याख्या करते हैं । इच्छायोग-शाखत्रयोगादिका वर्णन योगदृष्टिग्रन्थ में हे । 


(४ ) 


(पं०-) तत्र 'प्रणम्या-प्रकर्षण नत्वा भुबनाठोकों शरुवन-जगत्‌ , “आ इति विशेष- 
सामान्यरूपविषयमेदसामस्त्येन, 'छोकते' केवलज्ञानदशनाभ्यां बुध्यते य| स तथा त॑, कमेवंविधमित्याह 
महावीर अपरिचमतीथपति जिनोत्तमं--अवध्यादिजिनप्रधानं, “चैत्यवंदनम्लत्नस्थ' प्रतीतस्य, व्याख्या < 
विवरणं, हियेँ अनन्तरमेव वक्ष्यमाणा, अभिधीयते>प्रोच्यते इति ॥ १ || सम्पत्याचाय प्रतिज्ञातव्या- 
ख्याकृत्त्नपक्षाक्षमलमात्मन्याविष्कुवेन्नाह--- 

(ल०-) अनन्तगमपर्यायँं सर्वमेव जिनागमे । कत्रमतो5स्य कार्स्न्येंन व्याख्यां कः कत्त मीखरः ॥२॥ 

(पं ०-०) अनन्ताः “अनन्तनामकसंख्याविशेषानुगता ५» गंगा: -अथमार्गा: ; पर्यायाइच-- (अवस्था- 
विशेषाः ) उदात्तादयो5नुबृत्तिहपा: परछूपाभवनस्वभावाश्च व्यावृत्तिरृपा, यत्र तत्तथा ( अनन्तगमपर्यायँं ), 


सब्बेमेव-अंगगतादि निरवशेष॑, जिनागमे-अहच्छासने, सूत्र--शब्दसन्दर्भरूप॑ यतो-यस्माद्धो तोः | ततः , 


इति गम्यते ( अध्याहरेण ), अस्य”्सूत्रस्य कार्न्येन-सामस्त्येन व्याख्यां-विवरणं, कः कतु-विधातुम , 
6 
इश्वर:-समथः ! 


प्रभु को 'जिनो तम' इसलिये कहा जाता है कि 'जिन' शब्द का अथ है, राग, हूघ ओर मोह 

रूपी आंतरशत्रु पर विजय प्राप्त करनेवाले (उन्हें दूर हृठाने वाले) | ऐसे हैँ अवधिज्ञानी जिन, मनःपर्याय 
जिन, श्रुतकेवली जिन, वीतराग केब्रली जिन (सर्वज्ञ)। इन सभी जिन भ्रगवतो में सर्वेज्ञ वीवराग जिन ने तो' 
राग षका निमेल नाश किया है | उनमें भी मुख्य हैं सर्वज्ञ बीतराग तीर्थड्डर जिन । क्यों कि वे समस्त रागहे ष 
के बिनाशक होते हुए विश्वमें घर्मती्थंके प्रवतेक होते हैं इससे विश्व की आत्माएँ जिन बन सकती हैं । 

आचाये महाराज जिस व्याख्यासंबन्धी प्रतिज्ञा कर चुके उस व्याख्या के दो भेद हैं ( १) 
संपूएे व्याख्या, और (२) आंशिक व्याख्या | इसमें से संपूर्ण व्याख्या का प्रकार अवलम्बित करने की 
सामथ्य खुदमें नहीं है, इसी को प्रकठ करते हुए दूसरा इलोक कहते हैं अनन्तगम........ । 

(ल०) श्री अरिहत प्रभु के शासन में सभी सूत्र अनंत गम एवं अनंत पर्याय से युक्त हैं । इसलिये 
इस चेत्ववदन सूत्र का पूर्ण रूप से विवरण करने में कोन समर्थ है। 

(पं०) संख्या संख्यात, असंख्यात ओर अनंत--ऐसी तीन प्रकार की होती है. । इन में से अनंत 
नामक विशिष्ट संख्या से युक्त है सूत्र के गम व पर्याय । गम कहते हैं अथ के मार्ग को, अर्थात्‌ सूत्र 
में रही हुई अथबोधन-शक्तियों को, जो उस-उस अथ की अभिव्यक्ति करने में उपायभूत हैं। जेसे भग शब्द 
के सूर्य, सोमाग्य, ऐश्वयं आदि कई अथे कोष में निर्दिष्द हैं। भग शब्द में उस-उस अर्थ प्रकाशन करने 
की शक्ति होती हे । तदुपरांत वाक्य में निविष्ठ भग शब्द से, आगे प,छे शब्दों के सदर्भवशात्‌ , कितने ही 
लाज्षणिक अर्थ भी ज्ञात होते हैं | तब उन अर्थों को भी प्रकाशित करने का सामथ्य भग दब्द में सिद्ध है । 
ऐसे अनंत अथबोधन शक्ति स्वरूप अथेमाग अर्थात्‌ गम' प्रत्येक सूत्र में रहे हैं। एवं सत्पदादि, गति- 
इन्द्रियादि, उद्द श-स्वामित्वादि मार्गेणाद्वारों से अनंत गम बनते हैं । 

इसी प्रकार प्रत्येक सूत्र के पर्याय भी अनन्त हैं । पर्याय का अथ है अबस्था। उनको दो 
विभागों में विभाजित कर सकते हैं :--(१) अनुवृत्ति पर्याय और (२) व्यावृत्ति पर्याय | अनुवृत्ति पयोग वे 
है जा बस्तु के स्वरूप में तद्रूप रहे हुए हैं | उदाहरणाथ मिट्टी के घड़े में मृण्मयता (मिदट्टीपन) स्वरूप के 
साथ तद्रूप रही है। हीरे में प्रवगशस्व स्वरूप में तद्रूप है । बह अनुवृत्ति पयौय कहलाता है । 

दूसरा है व्यावृत्ति पर्याय, बह पररूप के अभवन अर्थात्‌ निषेध स्वभाववाला है | उदाहरण से,घडा 
सत्रमय नहीं है | सूत्रमयता तो बस्त्र का अनुवृत्ति स्वरूप हे, ठीक उस सूत्रमयता की अनलुवृत्ति घड़े ही में 
है। ऐसी निषेध रूप से संबद्ध सूत्रमयता घड़े का व्यावृत्ति पर्याय कहलाता हे । 





(६) 


( पं० ) अय॑ हि ' कि * शब्दों ( १ ) अस्ति झेपे--' स कि सखा योषमिदद्यति ! । ! 
(२) अस्ति पश्ने-.' कि ते प्रियं करोमि ? ! ( ३ ) अस्ति निवाग्णे--कि ते रुदितिन 8 (9 ) 
अध्पपतापे--' कि ते धारयामि?” (५) अस्त्यनुनये--कि ते अहं करोमि? ” (६) 
अध्वरजाने-- कस्वामुल्ापयते ? ” | इह ल्वपठपे,--नास्त्यसौ य; सूत्रस्य कारस्थेन व्याख्यां कर्ते समथ: 
इत्यमिप्रायो इन्यत्र चतुद॑शपूर्वधरेम्य : । यथोक्तं-शकक्‍्नोति.कर्त श्रतकेवलिस्यों, न व्यासतोडन्यो हि कदा- 
चनाएिं' इति | जिनागमसूत्रान्तगंत॑ च चत्यवन्दनसूत्रमतो5शक्य॑ कृत्नव्यास्यानमिति ॥ २ ॥ 


किन 


परपर्याय स्वीय कैसे ? 


प्रश्न- म्ृण्मयता घड़े में है, तो उसे घड़े का पर्याय ठीक ही माना जाय, परन्तु सूत्रमयता 

जो कि घड़े में है ही नहीं उसे घड़े का पर्याय कै पे कह सकते हैं ! 
उत्तर--जिस प्रकार मृण्मयता का विधान घड़े में होता है उसी प्रकार सूत्रमयता का 

निषेध भी घड़े में ही होता है । या यों कहिये कि मण्यय कोन ? तो घड़ा। उसी प्रकार सूत्रमय कौन नरीं 
है! तो भी उत्तर यही कि घड़ा | इस प्रकार घड़े में दो अबस्थाएँ हुई । प्रथम विधान अप्म्था और 
द्वितीय निषेघ-अवस्था । कौन कह सकता है कि घड़े में विधान अवस्था अर्थात्‌ विधेय भल्ले ही 
हों, परन्तु निषेध-अबस्था ( निषेध्य ) हो ही नहीं सकती ? यदि सूत्रमयता घड़े की निषेघ-अप्रस्था न 
होती तो घडा सूत्रमय ही बन जाता । तात्पय यह है कि सृण्मय और सूत्रमय दोनों हो घडे की अवस्था 
हैं। अन्तर इतना ही है कि एक विधान-संबन्ध से संबद्ध है, अपर निषेध-सम्बन्ध से संबद्ध | एक है 
विवेय रूप में, और दूसरी है निषेध रूप में । दूसरे शब्द से कहें तो एक अवस्था अलुब्ृत्ति रूप है और 
दूसरी व्यावृत्ति रूप। परन्तु दोनों ही घड़े के पर्याय है इसमें कोई संशय नहीं । इस द्र॒त्वरर्याय की 
तरह क्षेत्र-काल्-सायादि की अपेज्ञा से घडे की अनन्त अबस्थाएं हैं अर्थात्‌ अनन्त पर्याय हैं । 

अब चसत्यवन्दनादि सूत्र में देखें तो सूत्र यह -शब्इ-पुदूगल होने से इन में भी ऊंचे या नीचे 
स्वर से उचचारित उदात्त या अनुदात्त, बेसे हस्त या दघे, इत्यादि अनुवृत्ति ओर व्यावुत्ति नामक् अनन्त 
पर्याय हैं। ऐसे ही अहत्‌ प्रभु के प्रबचन में अंग-उपांग, कालिक-उत्कालिक वगेरह सूत्र समूह के अनन्त 
गम ओर अनन्त पर्याय हैं । 
ये सभी गम-पर्याय सूत्र के विवेचन में लिये जायेँ तो सूत्र का विवेचन सपूर्ण रूप से हुआ 
वसा कह्दा जाय। किन्तु वैसे करने के लिए कौन समर्थ होगा ? अर्थात्‌ कोई समर्थ नहीं है । 

यहां * कोन समथ है ' इस वाक्य-प्रयोंग में ' कौन ' शब्द आया। उसके भिन्न-भिन्न अर्थ का 
थोड़ा विचार बतलाते हैं, “अय॑ हि “कि ' शब्दो...” 


८ क्रो १ ब्५् १ किक अल के के बा 
कान वे किया यह शहर आक्षप्र-प्रश्न-निबारण (रोकता ) अपल्ञाप ( निषेध )-अलनुनय 


प्राथना और अबज्ञा,-ऐसे छः अथो में प्रयुक्त होता है | दृष्टान्त से (१) 'आक्षेप' :-जो विश्वासघात 
करता हे वह मित्र कोन ? यहां मित्रता पर आज्ञषेप किया गया । (२) “प्रश्न! :-मैं तुम्हारा क्या हित 
कर सकता हूँ ! अथात्‌ प्रश्न रूप में हित जानने की इच्छा व्यक की। (३ ) 'निबारण' :--अब तुम्हारे 
रोने से क्या ? अर्थात्‌ 'रोता बन्द करो'। रोसे का निवारण किया। ( ४) 'अपल्लाप' :-मेरे पर 
एल्‍हारा क्या ऋण है ? अर्थात्‌ कुछ देना नहीं है ऐसा निपेध किया । ( ५) थआर्थना :-” मैं तुम्हारा क्या 
3 ! अथात्ू तुम्हें क्या चाहिये ! बह कहने के लिये प्रार्थना की गई । (६) 'अवज्ञा:'-तुम्हें कोन बुलाता 
ईै $ अर्थात तुस्‍हें कोई पूछता नहीं किर भी बीच में क्यों बोलते हो, ऐसा मात्र प्रदर्शित कर, उसका 
तिरस्कार किया गया | 





( ७) 


(१० ) इत्यं इृत्सव्याख्यापक्षाशक्तावितरपक्षाअयणमपि सफछतया वक्‍तुकामः इलोकद्ठयमाह 
हर 45 दि ९ कप कर 
(छ०) यात्रत्थापि विज्ञातमर्यजाव मया गुरो। | सकाशादल्यरतिना, तावदेव अवीम्यइम ॥३॥ 
ये सत्वा; कम्मंवशतों मत्तो६पि जडबुद्धपः । तेपाँ हिताय गदत) सफ़लो में परिश्रम ॥४॥ 


( पें० ) यावत्‌ ८ यत्परिमाणं, तथापि ८ कृत्लव्याख्यानाशक्तिरक्षणो यः प्रकारस्तस्मिन्‌ सत्यपि, 
विज्ञातं 5 अवबुद्धमू , अथंजातम्‌ ८ अभिभेयग्रक[रस्तत्समूहो वा, प्रक्माच्चेत्यवन्दनसूत्रस्य, मया ८ इत्यात्मनो 
निदशे, गुरोः ८ व्याख्यातु:, सकाशात्‌ » संनिधिमाश्रित, कीह्शेनेत्याह अ्पमतिना, अह्पा ८ तुच्छा 
गुरुमत्यपेक्षया मतिः ८ बुद्धियस्थ स तथा तेन, तावदेव ८ विज्ञातप्रमाणमेव, अविज्ञातस्थ वक्‍तुमशक्यलात , 
ब्रवीमि ++ वच्मि अहं करत्तिति। अल्पमतिनेत्यनेन चेदमाह, कदाचिदधिक्ीगु रोः श्र॒ण्व॑स्ततोंडघिकमपी- 
दमवेति। * ध्यामलादवि दीपात्त निम्मेठः स्थास्वहेतुतः '-इत्युदाहरणात्‌। तत्समधीश्च तत्समं, अहं 
त्वव्पमतित्वादू गुरुनिरूपितादपि हीनमेवार्थजात॑ विज्ञातवानिति तदेव ब्रवीमि ॥ ३ ॥ 


ये ८ इति अनिरुपितनामजात्यादिमेदाः, सत्त्वाः ८ प्राणित:, कर्मवशतो - ज्ञानावरणाबहष्टपा- 
रतन्यात्‌ , मत्तोषषि ८ मत्सकाशादपि, नान्‍्यः प्रायो मत्तो जडबुद्धिरस्तीतिसम्भावनाथ: “अपि' शब्दः, 
जडबुद्धयः - स्थृल्बुद्धयो, विचित्रफ्ं हि कर्म, ततः कि न सम्भवतीति, तेषां 5 जडबुद्धीनां हिताय ८ 
पथ्याय, गदतो - विवृष्वतः, सफलो ८ बोषलक्षणतदुपकारफलवान्‌ू , अधिकसद्शबुद्धिकयोस्तु प्रमोदमाध्य- 
स््थगोचरतया5तोनुषकारात्‌ , मे ८ मम, परिश्रमः ८ व्याख्यानरूपः । 


प्रस्तुत में चेत्यबंदन सूत्र की पूर्ण रूप से व्याख्या कौन कर सकता है? इसमें 'कोन” शब्द 
अपलाप अर्थ में ले कर ऐसे व्याख्याता होने का अपलाप किया यानी निषेध किया। 


पंजिकाकार महर्षि फरमाते हैं कि चौदह पूर्वों के पारगामी को त्याग कर ऐसा कोई नहीं हे 
कि जो सूत्र की संयूर्णतया व्याख्या करने में समर्थ हो, ऐसा श्छोक का अभिप्राय है। ऐसा कहा भी है 
कि श्रतकेवली के सिवाय अन्य कोई विद्वान संपूर्णो बिस्तार से कभी भी व्याख्या नहीं कर सकता। चेत्य- 
वंदन सूत्र भी जिन-प्रत्रचन सूत्र में अन्तर्गत है, अतः उसका पूर्ण रूप से विवेचत असंभव है । 


इस प्रकार संपूर्ण व्याख्या पक्ष का अवलंबन करने की जय शक्ति नहीं तब दूसरे पक्ष का 
अर्थात्‌ आंशिक व्याख्या पक्ष का अत्लंत्रन करता भी सफल्न हे, ऐसा कहने की इच्छा से अन्थकार 
महर्पि दो इलोक कहते हैं- यावत्तथापि'” “ये सत्त्वा...' । (ल०) अथ यह हे कि यद्यपि मुझ अल्पबुद्धि ने 
जितना अर्थसमूह गुरुदेव के पास से जाना हे उतना ही में यहां पर कहता हूँ। (फिर भी ) जो जीय 
कर्मत्रश मुझ से भी मन्द बुद्धि वाले हैं उनके हित के लिये उतना भी कहने में मेरा परिश्रम सफल है। 
सपूरी व्याख्या करने की असामथ्य का प्रडार रहने पर भी जितने प्रमाण में चेत्यबंदन सूत्र के वक्तज्य 
पदार्थ-समूह व्याख्याता गुरुदेव से मेरे जेले अल्पबुद्धि ने उन के साह्निध्य को पाकर जाना हे, उतने ही 
प्रमाण में में यहाँ उल्लेख कर रहा हूँ। नहीं जाना हुआ अथे कहाँ से कद्दा जाए  ग्रन्थक्वार स्वयं अपने को 





(८) 


( पं० ) इह चेष्टदेवतानमस्कारों मंगलं, चेत्यवंदनार्थोंडमिथेय), तस्वेव व्याख्यायमानलात्‌ , 
करत स्तथाविधसच््वानुग्रहो्नन्तरं प्रयोजन, श्रोतुश्च॒तदर्थाधिगमः, परंपर॑ तु हृयोरपषि नि श्रेयसलाम ] 
अमिधानामिधेयलक्षणो व्योख्यानव्याख्येयलक्षणश्च संबंधो बोद्धव्यः 'इति' मंगलादिनिरूषणासमाप्यथ; ॥ ४ ॥॥ 

( ल० ) अत्राह-चिन्त्यमत्र साफल्य॑, चेत्यदंदनस्थेव निष्फलत्वात्‌ इति । अत्रोच्यते,- 





अल्पबुद्धि कद्द कर, यह सूचित करते हैं कि यदि गुरु के सान्निध्य में गुरु से भी रा बुद्धिवाला सुने तो 
वह उन से भी अधिक पदार्थ समूह जान सकता है । झैसे कि, मन्द दीपक की तुलना में नबीन दीपक, जो 
स्वयं मनन्‍्द दीपक से प्रज्वलित हुआ है फिर भी अति तेजस्बवी हो सकता है । अब गुरुके समकक्ष बुद्धिमाव्‌ 
शिष्य गुरु से कद्दे बराबर पदार्थ समूह जान सकता है । परंतु में तो व्याध्याता गुरु से मन्द बुद्धिवाला 
होने से गुरु ने बतल्लाया उतना भी नहीं किन्तु उससे भी कम पदार्थे-समूह सममा हूँ, इसलिये में उतना 
ही कहता हैँ । 


नाम जाति के विषय में गहराई से सोचे बिना ये ही कहिये कि जो प्राणी सात्र ज्ञानावरणीय आदि पाप 
कम की परतंत्रता से मुझ से भी अधिक मन्द बुद्धिवाले हैँ,-अथात्‌ संभवत: मुझे जड बुद्धिवाले अन्य 
कोई नहीं होंगे; फिर भी कर्म विचित्र फलदायी होते हैं, उससे क्या संभव नहीं है ? इसलिये संभव है. 
कि मुझसे भी कम बुद्धिमान्‌ हों,-उनकी भलाई के लिये इस ग्रन्थ के विवरण की रचना करता हूँ । वैसा 
करने से उन मन्द जीवों को बोध स्वरूप उपकार होगा। अधिक बुद्धिबवाले जीव अपनी प्रमोद (गुणानुराग) 
की भावना के विषय है, ओर समान बुद्धिशाली जीव मध्यस्थभाव के विषय हैं। इसज्ञिये उनको इस 


व्याख्या से उपकार नहीं हे। उपकार तो मन्द्‌ बुद्धिवालों पर होता है। इसी लिए व्याख्या करने का 
परिश्रम साथक है | 


अन्थके प्रारम्भ में मंगल-अभिषेय ( विषय ) - श्रयोजन-सम्बन्ध, इन ' अनुबन्ध चतुष्ठय ' का 
जो निर्देश आवश्यक है वह पश्चिकाकार स्पष्ठ करते कहते हैं: - यहाँ अपने इष्ट देव श्री महाबीर प्रभुको 
नमस्कार किया गया, यह मक्ुछ हुआ। इस ग्रन्थ में कह्दे जानेवाले चेत्यबंदन सूत्र के पदार्थ अभिधेय 
अथांत्‌ प्रन्थके विषय हुए, चूँ कि उन्हीं का यहां व्याख्यान करना है। भन्थ के प्रयोजन सम्बन्ध में प्रन्थ- 
कर्ता का साज्षात्‌ प्रयोजन है-जीवों पर बोधस्वरूप दया करना, और श्रोताओं का साक्षात्‌ प्रयोजन है- 
चेत्यवंदन के अथे का बोध प्राप्त करना, कर्ता व श्रोता दोनों का पारंपरिक प्रयोजन है मोक्ष की प्राप्ति करना । 
प्न्थ और उसमें कहने की वस्तु के दीच अभिधान-अभिधेय नामक सम्बन्ध है। अथवा ललितविस्तरा नामक 
यह विवरण ग्रन्थ और मूल चैत्यवंदन सूत्र, इन दोनों के बीच व्याख्यान-व्याख्येय नामक सम्बन्ध है । 
यहाँ ललिवविस्तर।में दिया गया 'इति'-शब्द मद्गलादि चारों के निरूपण की समाप्ति का सूचक है । 


प्रश्न:- मद्जेलादि की आवश्यकता क्‍या है ? 


उ०-शुभ कायमें संभावित विध्न मद्गलसे दूर हो जाते हैं। ऐसे मड्जल को जान कर वबाचक को 
मज्ञत करने की शिक्षा मिलती है । 


प्र्थ का विपय जानने से ग्रज्ञापूवकारी पुरुष अपना इष्ट विषय देख कर ग्रन्थ पढने में प्रवृत्त होता 
है । अन्थरचना का उद्ात्त प्रयोजन दिखलाने से, अन्थ निर्माण की प्रवृत्ति निर्थक या अल्पमूल्यब॒ती नहीं 
है, यह सूचित द्वोता है । प्रन्थ का सम्बन्ध जानने से, कर्ता अधम्बद्धभाषऊ नहीं है, यह ज्ञात होता है | 


(९) 


( पूँ० ) अन्न -- मंगछादिनिरूपणायां सत्यां, आह - प्रेर्याति। चिन्त्यं ८ नास्तीति अभिप्राय: 
अत्र - चैत्यवन्दनव्याख्यानपरिश्रमे, साफल्यं -- सफछमावः | कुत इत्याह---' चैत्यवन्दनस्पैब निष्फल- 
त्वात्‌!! अत्र 'एवं शब्दों 'अपि'अर्थे | ततः पुरुषोषयोगिफलानुपललब्धेश्वेत्यवन्दनमपि निष्फल्मेव, 
कि पुनस्तद्विषयतया व्याख्यानपरिश्रम; ? ततो यन्निष्फल तन्नारम्मणीयं, यथा कण्टकशाखामर्दनं, तथा च 
चैत्यवन्दनव्याख्यानमिति व्यापकानुपलब्धि; | इति;? परवक्तव्यतासमाप्त्यर्थ: । 


(ल०)- निष्फलत्वादित्यापैद्ध, प्रकृष्टशु भाष्यवसायानिबन्धनत्वेन ज्ञानावरर्णायादिलश्षण- 
॥९; न 
कम्मक्षयादिफलत्वाद, उक्ते च, 


* चत्यवन्दनतः सम्यकू, झुभो भावः प्रजायते । 
तस्मात्कम्मेक्षय/ सं, ततः कल्याणमश्नुत !॥॥ 
इत्यादि । 

(पं० )- “ निष्फल्लादित्यसिद्धम्‌ ! -'इतिः? हेतुस्वरूपमात्रोपदशनार्थ; | ततो यन्रिष्फललं 
इतुतये।पन्‍्यस्तं, तद्‌ असिद्ध७ - असिद्धामिधानद्वेतुदोषदूषितम | कुत इत्याह, * ग्रक्ृष्ट ....? इत्यादि । 
अयमत्र भावो-लोकोत्तरकुशलपरिणामहेतुश्चेत्येवन्दनं; स च परिणामों यथासम्भव॑ ज्ञानावग्णीयादिस्माव- 
कम्मक्षयक्षयोपरामफल:, . कर्मादानाध्यवसायविरुद्धत्वात्तत्य | ततः कृत्रनकम्मक्षयलक्षणपरमपुरुषाबमोक्ष - 
फल्तया चैत्यवन्दनस्य निष्फल्व्यास्येयार्थविषयतया तद्व्याख्यानस्यानारम्मा58संजनमयुक्तमिति । 








चैत्यवन्दनकी निष्फठता-सफलता पर चर्चों 

अब चेत्यवन्दन-व्याख्या ग्रन्थका परिश्रम सफल हो, भ्न्थ प्रेक्षावान्‌ पुरुषके लिए आदरणीय हो, 
सम्बद्ध श्रथंका प्रतिपादक हो, इत्यादिके लिए मद्भल अभिधेयादिका जो निषेदन किया, वहाँ वादीका यह 
कथन है कि चेत्यवन्दन-व्याख्यानके पारिश्रममें सफलता है यह विचारणीय है; अथोत्‌ सफलता नहीं है, 
वैसा हमारा अभिप्राय है । कारण यह है कि चेत्यवन्दन ही निष्फल है। अथवा जहाँ चेत्यवन्दनमें पुरुषों 
पयोगी कोई लाम' नहीं दिखाई देनेसे अगर वह भी निष्फठ है, तो उसके संबन्धी व्याख्यात्रके 
परिश्रमका क्‍या पूछना ? इस लिए चैत्यवन्दनकी व्याख्या करना फजूल है।जों निष्फल है, उसका 
आरम्भ नहीं करना चाहिए; जैसे कि कण्टकर्की डालका तोडनेमें कोई छाभ नहीं, तो तोडनेका परिश्रम 
कौन करता है ? वैसा ही है चैन्यवन्दन व्याख्याका प्रयत्न; अतः वह नहीं करना चाहिए। त्रियम 
ऐसा है कि जहाँ यत्न होता है, वहाँ सफछता अवश्य होनी चाहिए | यहाँ “ यत्न ” व्याप्य धर्म है, 
'सफलता' व्यापक धर्म है। व्याप्य धर्म व्यापक धर्मको छोडकर नहीं रह सकता । दृष्टान्तसे “ जहाँ घुवों 
है वहाँ अम्रि अवश्य है। ” इसमें व्याप्य है धुबां, व्यापक है आम्रि | व्यापक अग्नि जहाँ हे वहाँ ही 
व्याप्य घुबा हो सकेगा; जहाँ अप्नि नहीं वहां घुर्वों भी नहीं। ऐसे यहाँ चैत्यवन्दन-व्याख्यामें अगर 
व्यापक अंश 'सफलता” की अनुपलब्धि है, अथात्‌ वह नहीं दीखती, तब व्याप्य अंश अयत्न' भी केसे 
तात्पर्य, व्याख्या मत करो । इतना हुआ वादीका वक्तव्य । 


(१० ) 


( ठढित० ) “नायमेकान्तो यदुत ततः शुभ एवं भावों भवाते, अनाभोग-माठस्थानादेविपर्ययस्याएि 
दर्शनादिति' । अत्रोच्यते,- सम्यकरणे विपययाभावः । तत्सम्पादनाथमेव च नो व्याख्यारम्म- 
प्रयास इति । न ह्यविदिततदथोः प्रायस्तत्सम्यकरणे प्रभविष्णवः इति । 

( पन्षिका ) एकान्त इति 5 एकनिश्वय: | अनामेगेत्यादि, अनामोग; < संम्भूढचित्ततया व्यक्तोपयोंगा- 
भाव: | ( मातृस्थानं- ) दोपाच्छादकलातू संप्तारिजन्मड्वेतुखाद वा मातैव मता ८ माया, तस्याः स्थाने 
म'तृस्थानम्‌ | आदिदब्दाच्चडचित्ततया प्रकृतस्थानवर्णा्यल्स्वनोपयोगम्रहस्तस्मादू, विपर्ययस्थापि - अशुभ 
भावस्यापि | शुमभावस्तावत्ततो दृवयत एवंति सूचको“डपि!शब्द; | दशेन द्‌ - उपब्म्मात्‌ | 


कितना 
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७ चद्व ऋफओ, 
चत्यवन्दनकी सम्यक्ूरण 
अब वादीके कथनका निराकरण करनेके छिए प्रंथकार महर्षि कहते हैँ कि चैत्यवन्द्रन-ठयाख्याका 
प्रयत्न न करनेमें हतु जा चैत्यवन्दनकी निष्फल्ता दिखछाया, वह हेतु ही असिद्ध है। क्‍यों कि चैत्यवन्दन 


तो अबछ शुभ अध्यवसायकी उत्पत्ति द्वारा ज्ञानावरणीयादि स्वरूप कर्मकेक्षयादिका छाभ कराता है, अतः 
निष्फल नहीं है । 


पझ्लिकाकार कहते हैं कि मूलग्रन्थमें ' निष्फलत्वादिति ” इस तरह जो दो पद दिए हैं, वहाँ 
* इति ” पद हेतुस्वरूपका दशेक होनेसे, यह विवाक्षित 8 कि निष्फलत्व नामका हेतु आलिद्ध है, यानी 
' असिद्धि  नामके हेतुदोषसे दूषित है। अथात्‌ चैत्यवन्दनमें निष्फछता तो नहीं किंतु सफलता सिद्ध है; 
क्यों कि बह उत्कृष्ट शुभ अध्यवसाय (शुभ आत्मिकभाव ) का कारण है। यहाँ तात्पर्य ऐसा है कि 
चेत्यवन्दन अलोकिक पुरुष श्री सर्वेज्ञ अरिहंत परमात्माके प्रति बन्दनरूप है, और वन्दनमें होनेवाले 
परमात्माके अछोकिक पविन्नतम गुणोंके स्मरण-कीतेनादिके कारण चैत्यवन्दन अछोकिक सानासिक शुभ 
परिणति ( भावधारा ) को उत्पन्न करता है: यह शुभ परिणति यथासम्धव ज्ञानावरणीयादि स्वरूप कर्म- 
बन्धनके क्षय, क्षयोपशम ( कर्थचित क्षय ), या उपशमको पैदा करती है; क्‍यों कि यह शुभ परिणाम 
( भावधारा ) कर्मबन्धनके हेँतुभूत अशुभ अध्यवसायसे बिलक॒छ षिरुद्ध है। चैत्यवन्दनसे, इस प्रकार, 
कमक्षय होते होते सर्वविरति-- -यावत्‌ सबेज्ञ बीतरागतापर्यन्तकी प्राप्ति होती है; पीछे सब कर्मका नाश होकर, 
धर्म-अथ काम-मोक्षरूपी चार पुरुषार्थो्में श्रेष्ठ मोक्षपुरुषार्थ प्रकट होता है । अतः ऐसा मोक्ष्‌तकका फल 
संपादित करनेवाले चैत्यवन्दूनकों निष्फ कहना अयुक्त है। एवं “उसकी व्याख्याका व्याख्येय अर्थ 

| निष्फल होनेसे उस व्याख्याका आरम्भ न करें, ' यह भी कहना अनुचित है। 


- --”. ( यहाँ वादी प्रश्न करता हैः-) प्र०- ऐसा कोई एक निर्णय नहीं कि चैत्यवन्दुनसे केवछ शुभ 
अध्यवसाय हो; चूंकि मोहमूढह चित्तके कारण चैत्यवन्दनमें असाबधानी, एवं कपट और चा्ल्यादि 
होनेपर अशुभ भाव भी दिखाई दे सकता है ।' असावधानीमें चित्त चैत्यवन्दनमें है ही नहीं ।' और कपटसमें 
चेत्यवन्दन अपाविन्र उद्देशस किया जाता है, फलतः शुभभाव नहीं होता । कपटको मातृस्थान कहा गया है। 
माता जैसे पुत्रकों जन्म दती है और पुत्रके दोषोंको ढकती-छिपाती है, इस तरह कपट-साया भी जीवके 
दोषोंक्र छिपाकर जीवको सांसारिक जन्मपरंपरा देती है। इस तरह मायाके साथ किया गया चैत्यवन्दन शुभ ' 
भाव किस अकार पैदा कर सके एवं चचलताकी वजहसे भी मन चेैत्यबःदनके योगसुद्रादि आसन, 
सृत्रक्षर, सूत्राथ, और जिनप्रतिमा-इन चारोंमें एकाग्र न होंकर, किसी अन्यमें ही रमण करता है । बहाँ 
भी चेत्यवन्दुनसे शुभ भाव नहीं हो सकता । फिर वह एकान्ततः सफल कैसे रहा ! 


(११) 


( पंजिका )- भत्र 5 शुभभावानेकान्तप्रेरणायां, उच्यते 5 ९ नानेकान्त हट्युत्तरममिधीयते । कंथम ? 
सम्यक्र्े विपर्ययाभाव'त्‌ | यत्र तु * सम्यक्करणे विपर्ययाभाव ? इतिपाठस्तत्र ग्रथमैव हेती | अस्तु सम्यक्रणे 
जुमाध्यवसायमाविन विवक्षितफल चेत्यवस्दनम्‌, परमकिचित्करं तदब्याख्यान मित्याशड्क्याइ तत्सम्पादनेत्यादि | 
तत्सम्पादनार्थ--चेत्यवन्दनसम्पकरणसम्पादनायम्‌ | 
ल० ) आह-लब्ध्यादिनिमित्त मातृस्थानतः सम्यक्रणेडपि शुभभावानुपफत्ति रीति । 
न, तस्य सम्यकरणल्वासिद्धे | तथाहि-आयोड्धिकृतसत्रोक्तेनेव विधिनोपैयुक्तस्यॉडड5श मादोषरहितस्य 
सम्यस्दष्टेमक्तिमत एवं सम्यकाणं; नान्यस्य, अनधिकारित्वात; अनधिकारिण. सर्वत्रेव कृत्ये 
सम्यकरणामभावात्‌ । श्रावजडांप तहास्याधकारणा सग्य॥ ? को वा किमाह, एक्मवतत्‌ | ने केवल 
श्रावगे, कि तहिं, पाठेडपि; अनाधिकारिप्रियोगे प्रत्युतानथभावात्‌, ' अहित पथ्यभप्यतुरे, इति वचन- 
प्रामाण्याव । 
( पं० ) प्रायोधिकृतसूत्रोक्तेनेव विधिनति, अधिकृतसूत्रं-चेत्यवन्दनमृत्रमेव, तत्र साक्षादनुक्तोडपि 
तदब्याख्यानोक्तों विधिस्तदुक्त इत्युपचर्यते, सूत्रार्थप्रपंचहूपलाद व्याख्यानस्य | प्रायोप्रइणाद्‌ माणनु- 
सारितीव्रक्षयेपशमभवत; कस्पचिद॒न्यथाउपि स्य'त्‌ | 








उ०- यहाँ चैत्यवन्दनसे ' शुभभाव होना अनेकान्त है अनिर्णीत है,-इस कथनपर यह कहा जाता 
है कि शुभभावस्वरूप फलका अनेकान्त नहीं है, किन्तु एक निर्णय ही है। क्‍यों कि चैत्यवन्दन सम्यगू 
तराकेस करनेसे अशुभभाव होता ही नहीं। कदाचित्‌ कोई शंका करें कि 
प्र०- ठीक है सम्यकूकरणसे शुभ अध्यवसाय होनेके कारण चेत्यंबन्द्न विवाक्षित फछके दाता 
हो, लेकिन चैत्यवन्दनका व्याख्यान- परिश्रम निरथंक क्यों नहीं 
उ०- इस झंकाके निवारणाथे कहते है कि चेत्यवन्दनका सम्यक्षरण संपादित करनेके लिए ही 
व्याख्यानका यह प्रयास किया जा रहा दे । जगतमें देखते हैं कि किसी क्रियाके सूत्रार्थजो न जाननेवाले 
प्रायः उसको सम्यग रूपसे करनेमें समर्थे नहीं हो सकते है। 
प्र०- विशिष्ट शक्ति या संपत्तिरूप छब्घि बगेरह पानेके लिए कपटसे कोई आदमी शुभ 
भावका उद्देश न रखे, ओर चेत्यवन्दन सम्यगूरूपसे करता हो फिर भी उसे शुभभाव होता तो नहीं ! तब 
यह कैसे कहा जा सकता है कि चैत्यवन्दनका सम्यक्रण तो अवश्य सफल है ! 
०- इस प्रकारका चेत्यवन्दन सम्यग्रूपस हुआ नहीं कहा जा सकता । 
सम्यक्करण इस तरहसे लभ्य है। जो प्राय 
प्रस्तुत सूत्रमें कही गई विधिसे ही सूत्रक्रियामें दत्तचित्त हो, 
पोद्गलिक आशंसासे रहित हां, 
*सम्यग्दृष्टि हो, ओर न्‍ 
भक्तिमान हो, - ऐसे साधकका अनुष्ठान सम्यक्षरण होता है, अन्यका नहीं, क्‍योंकि वह 
अधिकारी ही नहीं है। ओर जो अधिकारी नहीं, उसके एक भी कायमें सम्यक्रणरूपता नहीं होती | 


की 


(१२) 





प्र०- तो फिर सूत्र सुनानेमें भी अधिकारीका अन्वेषण आवश्यक है क्‍या ? 


उ०- कौन निपेध करता है ? ऐसा ही है। केवछ श्रवण करानेमें अर्थात्‌ सूत्रको अर्थसहित सुना- 
नेमें तो क्या किन्तु पाठमे भी अथांतू मात्र सूत्रोच्चारण करानेमें भी अधिकारिता देखनी चाहिये । क्‍यों कि 
अनधिकारीको अच्छी भी बात देनेमें छाभ' तो दूर, वरन्‌ नुकसान होता है । अच्छा भोजन भी रोगीको 
अहितकर होता है- ऐसा वचन-अ्माण मिछता है । 


यहाँ पहले, किसी धर्मानुष्ठानकों सम्यक्षरणकी कक्षामें स्थापित करनेके लिए आवश्यक 
विशेषताएँ ठीक दिखलाई; जैसे कि, (१) प्रायः अस्तुत सूत्रसे कही हुईं बिधिसे चित्तोपयोग रखना जरूरी 
है। यहॉपर भ्रस्तुत सूत्र चेत्यवन्दन है। 


प्र०- चेत्यवन्दन सूत्रमें साक्षात्‌ विधि तो नहीं कही गई ! 


उ०- ठीक है, तब भी चैत्यवन्दनके व्याख्याग्रन्थोंमें जो ।बिधि कहीं गई है, उसे सृत्रोक्त विधि 
ही समझना चाहिए। क्योंकि व्याख्याग्रन्थ सूत्रके अथंका ही विस्तार है। व्याख्यामें कहा गया भाव 
सूत्रसे ही कहा हुआ है। यहाँ जो प्रायः सूत्रोक्तविधिसे चित्तोपयोग कहा, इसमें “ प्रायः ”? शब्द इसलिए 
कहा कि कोई साधकको मार्गोनुसारी अथात्‌ सम्यगदर्शनादि मोक्षमार्गमे अनुकूल ऐसा विशिष्ट कर्मक्षय होबे, 
तब विधि न जाननेपर भी चित्तोपयोग संभवित है। किन्तु सामान्यरूपसे तो विधिपूर्यक दत्ताचित्तता रखनी 
आवश्यक है। बन्दनादि क्रियामें चित्त तन्मय न रदनेसे बह भावशून्य या संमूछिम क्रिया होती हुईं वास्तबमें 
फढदायेनी नहीं हो सकती । एबं (२) क्रियासें चित्तकी जाग्रति रखनेपर भी यदि बह जगतकी जड वस्तु- 
की आशंसा ( इच्छा, उद्देश )से की जाए, तब भी अशुद्ध उद्देशके कारण इससे ज्ञानावरणीयादि कर्मका क्षय 
तो नहीं, बल्कि कलुषित वासनायुक्त ऐसा पापानुबंधी तुच्छ पुण्यकर्मका अर्जन होता है कि फलछतः उस 
पुण्यका उदय उसे दुगेतिमें घसीट ले जाता है। अतः पौद्गलिक उद्देश नहीं रखना चाहिए । (३) एबं 
चित्तचाग्ल्य ओर अशुद्ध आइंसा न होनेपर भी क्रियाकारक सम्यग्द॒ष्टि न हो किन्तु मिथ्यात्व, अर्थात 
सराग असवेज्ञ आत्मासे कथित तत्त्वाभासपर श्रद्धा रखनेवाला हो तो तब भी हृदय आन्त रहनेसे बह 
कमक्षय स्वरूप फल नहीं मिलता | इसलिए बीतराग सर्वज्ञ परमास्मासे कथित तत्त्वपर ही एक श्रद्धा स्वरूप 
सम्यगूद्शन भी चाहिए । (४) एवं ये तीनों दोष न होनेपर भी क्रियाकालमें हृदय देवाधिदेवके प्रति 
भक्तियुक्त न हो, भरपूर प्रेम-आस्था और बहुमानसत्कारसे संपन्न न हो तब भी क्रिया शुष्क रह जानेसे 
उल्लेखनीय कमक्षय नहीं हो सकता । अतः भक्ति भी आवश्यक है | इस अकार दत्तचित्तता, कमेक्षयका शुद्ध 
उद्देश, सम्यक्त्व और भक्तिसे किया गया धर्मानुष्ठान ही सम्यकूकरण है । 


(१३) 
(ल०) अर्थी समर्थः शाल्रेणापयुदस्तो धर्मेंडविक्रियते, इति विद्वत्मवाद!, धम्म- 
इचैतत्पाठादि, कारणे कार्योपचारात्‌ । यद्येवनुच्यतां के पुनरस्थाधिकारिण इति * 
उच्यते,-एतद्‌बहुमानिनो, विधिपशा, उचितशृत्तयश्र । 

(पं० ) अर्थत्यादि । अर्थी - धर्माधिकार( रि )प्रस्तावात्तदमिलाषातिरिकवान्‌ । समर्थो- 
निरपेक्षयता धम्मंमनुतिष्ठन्न कुतो5पि तदनभिज्ञादू बिभेति | शास्त्रेण ८ आगमेन | अपयु दस्त: ८ अप्रति- 
कुष्ट: । स च एवं छक्षणो यः (१) त्रिवर्गहपपपुरुषार्थचिन्तायां धर्ममेव बहुमन्यते, (२) इंहछोकपरलोक- 
योविं घिपरो, (३) आह्मणादिस्ववर्णोचितविशुद्धबृत्तिमांइचेति । “विधिपरा' इति, विधि: -इहलोकपरलोक- 
प्रधान येषां ते, तथा 'उचितबृत्तय” इति-स्वकुलद चित्तशुदूधजीवनोपाया इतिं, 


योरविरुद्धफलमनुष्ठानं, स कै $ 
छः 
धरम के अधिकारी के लक्षण 

प्राचीन विद्वज्जनों का कथन है कि धर्म में अधिकारी वही, जो 'अर्थी हो, 'समथ्थे दो, एवं 
शस्त्र से अनिषिद्ध हो । 

तीनों का अर्थे यह है:--( १) यहां घर्मं के अधिकारी का प्रस्ताव चलता है, अतः 'अर्थी' का 
मतलब है धर्म की उत्तट अभिलाषा रखनेवाला । यदि धर्म की इच्छा ही न होगी, या उत्कतद इच्छा नहीं, 
किन्तु सामान्य इच्छा होगी, तब वह मनुष्य धर्म के कुछ अंश में भी काठिन्‍्य का पालन करने को तस्यार न 
होगा, और धर्म को बीच में ही छोड़ देगा। ऐसे मनुष्य से घर्मे कलंकित द्वोगा, अतः बह घमे का अधिकारी 
नहीं है । इस बास्ते घर्म की उत्कट अभिलापा वाला लिया । (२) अर्थी की तरद वह समथे भी दीना 
चाहिए। 'समर्थ' वह है, जो धर्म का पालन, किसी की अपेज्ञा न रखकर, निजी रुचि ओर बलपर कर सर्के, 
एवं उस धर्म के अनजान किसी पुरुष से डरे नहीं । इस का शुभ परिणाम यह होगा कि धर्म स्वीकारने के 
बाद्‌ यदि उस धर्म में विध्चकारक कोई झा गया, तब भी वह निरुत्साह द्वो कर धर्म त्याग करे बैसा नहीं। 
(३) ऐसा भी धर्म का अधिकारी आमम शांख से निषिद न होना चादिए। अर्थात्‌ शाख में जो दीप योग्यता 
के बाधक दिखल्ञाए हैं, उन दोधों से बह रहित होना चाहिए । अन्यथा दोष के कारण वहू कदाचित्‌ धर्मे- 
अष्ट होगा, अथवा ओरों को धर्मनिन्दा का निमित्त देगा। प्रस्तुत विषय में चेत्यवंदन सूत्र का पठन- 
अध्ययन भी धर्म है, इसलिए उसका प्रदान करने के पहले, अधिकारिता है या नहीं, यह देखना आवश्यक ह्टे। 

प्र८--धर्म तौ चेत्यवन्दन का अनुष्ठान या उसके द्वारा निष्पन्न शुम अध्यवसाय है, फिर यहां 
सूत्रपाठ को धर्म क्‍यों कहा ? 

उ० - कभी कारण को कार्यशब्द से बोला जाता है । दृष्टान्त से, जहां दूध द्वी मेरा जीवन हे 
ऐसा बोलते हैं बहां जीवन बस्तुत आयुष्यकर्म का फलमोग है किन्तु उस मनुष्य को आउुष्यरत्षा का कारण 
दूध होने से, उपचार से काये “जीवन! शब्द कारणीमूत दूध में लगा दिया। यों हो यहां शुभ अध्यवसाय 
वा चेत्यवन्दन के अनुष्ठान स्वरूप धर्म में कारणभूत जो सूत्रपाठ, उसको घर्मे कद्दा । 

प्र» - अधिकारी करके अर्थी, समर्थ बगेरह जो कट्दा, ऐसा अधिकारी कौन हो सकता है ! 

उ०- ऐसा अर्थी इत्यादि स्वरूपवाला अधिकारी वही हे जोः-- रे" 

(१) धर्म का बहुमान रखने वाला हो अर्थात्‌ घर्म-अरथ काम, इन तीन वर्गम्बरूप पुरुवार्थ की चिता 
में धर्म को ही बहु मानता हो, अथोत्‌ धर्म की मुख्य चिन्ता करता हो। एवं 

(२) विधि-तत्पर हो, अर्थात्‌ इस लोक में और परल्ोक में हितकारी याने सुयोग्य फल देनेवाले 
कार्यो को ही प्रधान करने वाला हो | ओर 

(३) उचित वृत्तिवाल्ञा हो, अर्थात्‌ ब्र्मणारि स्वकुच के उचित पवित्र आजीबिका रखने वाला हो। 






( १४ ) 


(स०) न हि. विशिष्टकम्मचयमन्तरेणवंभूता भत्रन्ति | क्रमोप्यमीपामयमेव | न खल 
तत््वत एतद बहुमानिनों विधिपरा नाम, मात्रसारल्वाद्रिधिश्रयोगस्यथ । न चाय बहुमानाभावे, इति। 


(पं० ) ननु ज्ञानावरणादिकर्म्मविशेषे उपहन्तर सति प्म्यक्चेत्यवन्दनलभाभावात्‌ तक्षय- 
वानेवाधिकारी वाच्यः, क्रिमेतदूवहुमान्यादिगवेषणया ? इत्याह नहीत्यादि! । न्नैव, हिः ८ यस्‍्मादू, 
विशिष्टकमक्षयं, विशिष्टस्य - अन्तःकोटिकोल्यधिकस्थिते: कम्मंणो ८ शानावरणादेः, .. क्षयों ८ विनाश, 
तम्‌ अन्तरेण-बिना, इत्थंभूता-एतदूबहुमान्यादिप्कारमापन्ना, . भवन्ति-वतन्ते | एतदूबहुमान्यादिव्यकरय- 
कर्मविशेषक्षयवानेवाधिकारी, नापर इति । भवतु नामबवं, तथापि कथमित्थमेषामुपन्यासनियम इत्याह 
क्रमोष्पीत्यादि | न चायमिंति, न चरनेव, अय॑जभावः, चेत्यवन्दनादिविषय--शुभपरिणामरुप 
संवेगादिः विधिप्रयोगहेतुरिति | 
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प्र--यह ठीक है कि जहां तक चेत्यवन्दन के शुभभाव में उपधात करने वाले ज्ञानावरण आदि 
कम मोजूद हों, वहां तक सम्यक्‌ चेत्यतरन्द्न का लाभ संभवित नहीं, चू कि चेत्यत्रन्दन का अधिका) वह्दी 
माना जा सकता है जिसके तथाप्रकार के कर्म नष्ट हो चुके हों। अत इस कमक्षय से अधिकारी ज्ञात हो 
जाय, लेकिन अधिकारी में बहुमान आदि लक्षण होने आवश्यक क्‍यों समझे जाये ? 


उ०-इसलिये कि विशिष्ट अर्थात्‌ एक कोटाकोदी सागरोपमकाल के भीतर की कालस्थिति 
जो अन्त कोटाकोटी कही जाती है, इससे अधिक कालस्थिति वाले जो ज्ञानावरण बगेरह कर्म, उनका 
विनाश चममचश्लु से दुज्ञेय है, जब कि बहुमानादि सुज्ञेय हैं। ओर ज्ञानावरण इत्यादि कम का विनाश होने 
के सिवाय चेत्यवन्दनादि धर्म का बहुमानी वगेरह विशिष्ट स्वरूप प्रगठ होता नहीं। इसलिए ताहश कमे- 
क्षय के द्ोतक जो बहुमान, विधिपरतादि लक्षण, वे देखने आवश्यक है । बात तो सद्दी है कि ऐसे लक्षण 
से निमश्चित होने बाले विशिष्ट कर्मनाश वाला द्वी अधिकारी हे, दूसरा नहीं । 


प्र०-- ठीक है, तब यह बतलाओ कि इन तीन लक्षणों का उपन्यास इस ढंग से ही क्‍यों 
नियत किया गया 


उ०--इन तीन स्वरूप का क्रम वेसा ही हे। सचमुच जो चेत्यबन्दनादि धर्म के वस्तुगत्या 
बहुमानी नहीं हैं, वे विधिपर नही हो सकते | कारण यह है कि विधिप्रयोग भावप्रधान है । चैत्यवन्दनादि 
के ऊपर बहुमान न हो, तो यह भाव, जो कि चेत्यबन्दनादि संबन्धी संवेगादि शुभ आत्मपरिणाम-स्जरूप 
हे ओर चेत्यवन्दनादि कृत्य करने में हेतुभूत है, वह प्रकट होता नहीं । तात्पये, उस धर्म पर बहुमानी 
हो अर्थात्‌ अन्य पुरुषार्थ की अपेक्षा उस धर्म की प्रधानता रखता हो, तभी उस घर्माचरण में उपयोगी 
अच्छा संवेग-संभ्रमादि भावोल्लास हो सकवा है। ओर बिना भात्रोज्लास ऋ्य की क्या किंमत ! 


( १५ ) 


( ल० ) न चाप्रष्मिकविधावप्यनुवितकारिणो5न्यत्रो चितवृत्तय हति, विषयभेदेन तदोचि- 
त्यामाबात्‌ । अप्रेक्षापूवेकारिविजुम्मितं हि तत्‌ । 


(पं० ) “ न चामुष्मिकेत्यादि । न च ८ नैेव | “चे” शब्दः उचितवत्तेविधिपू्वक्व- 
भांवनासूचनार्थ: । आमुष्मिकविधी ८ परछोकफले हृत्ये, कि पुनरैहिकविधाविति 'अपे रथ: | अनु- 
चितकारिणो ८ विरुद्धमवत्तयः । अन्यत्र 5 इहलछोके । उचितवृत्तवः 5 स्वकुछाधुचितपरिशुद्धसमाचारा 
भवन्ति, परलोकप्रधानस्येवेहाप्योचित्यप्रवत्ते: । तदुक्तम--* परलोकविरद्धानि कुर्ववाणं दूरतस्यजेत्‌ । 
आत्मानं योउतिसन्धत्ते सोउन्यस्मे स्थात्कर्थ हितः || ” कुत एतदित्याह - विषयमेदेन - मिन्नविषयतया, 
* तदौचित्याभावात्‌ू ”* तयोः < इहलोकपरछोकयो:, ज.चित्यस्थ 5 हदृष्टहृष्टपायपरिहास्पवृत्ति- 
रूपस्य अभावात्‌ | यदेवल्यमुष्मित्‌ परिणामसुन्दरं कृत्यमिहाषि तदेवेति विधिषरतापूर्वकमेवोचितबृत्तित्वमिति | 
प्रकारान्तरनिरसनायाह -* अपरेक्षापूर्वकारिविजम्मितं हि. तत्‌! अभ्नेक्षापूवकारिणों ब्योव॑ विजुम्मन्ते 
यदुतेकत्रानुचितकारिणो पप्यन्यत्रोचितकारिणो भवेयुरिति । 


प्र०--ठीक है, बहुमान के बाद ही विधिपरता हो; लेकिन ऐसा क्यों, कि 'विधिपरता' के बाद दी 
“उचित वृत्ति! गुण होना चाहिये ? 


उ०-कारण यह है कि जो विधिपर नहीं है वह उचितवृत्ति नहीं हो सक्रता। अर्थात्‌ जो, इस 
लोक के द्वितकारी कृत्योंमें तो क्या, किन्तु परल्लोकद्ठितकारी ऋृत्योंमें भी अनुचितकारी हे अथात्‌ जन्मान्तर 
के हितसे विरुद्ध भ्रवृत्ति करनेवाल्ना होता है, वह इस लछोकमें निज्कुलादि के उचित विशुद्ध आचारका पालन 
क्या करता होगा ? नहीं कर सकता । शास्त्रमें ऐसा कहा है “परलोकविरुद्ध अर्थात्‌ परल्ञोकमें अहित हो 
ऐसे कृत्यों को आचरनेवाले का दूरसे परित्याग करना चाहिए | जो अपनी आत्मा को ठगता है, भ्रम से 
अद्वित में लगाता है, वह दूसरे के लिए कल्याणरूप कहां से हो १” 


प्र०:--इस जन्म के कृत्य ओर परजन्म के कृत्य, जो कि ओचित्यक्े विषय हैं, वे तो अलग अलग 
हैं, फिर ऐसा क्‍यों ! 


उ०--विषय अलग होनेसे जीवका एक स्थानमें ओचित्य न होनेपर भी अपर स्थानमें ओचित्य 
हो ऐसा कोई ओचित्य ही नहीं बन सकता अर्थात्‌ प्रत्यज्ञ अहितका तो त्याग और परोक्ष अद्वितकी 
प्रवृत्ति, ऐसा कोई इस जन्म व पर जन्मका ओचित्य नहीं है । तालये, औचित्य वह्दी है जो दृष्ट वा अरष्ट 
दोनों अहित का त्याग करा सके | अतः परोज्ष में अद्वित करनेवाला कृत्य सुन्दर कृत्य है द्वी नहीं। जिस 
कृत्य से परलोकमें सुन्दर परिणाम होता है बद्दी कृत्य यहां भी सुन्दर होता है। वास्‍्ते इस लोक एवं 
परलोक में हवितकारी कृत्यों को प्रधान करने का जो विधिपरता गुण है वह प्राप्त हो, तभी 'उचित जीवन- 
उपाय' का गुण आ सकता है। दूसरा कोई प्रकार नहीं है। सोच-सप्नझ् के काय नहीं करने वाले द्वी ऐसा 
मानते हैं कि एक स्थान में अनुचितकारी लोक दूसरे स्थान में उचितकारी हो सकते हैं। , 


(१६ ) 


(ल०) तदेते5पिकारिण पराथंग्रवचैलिंडंगवोउवसेयाः माभूदनविक्रारित्योगे दोष इति। 
लिड्ानि वेय्ां तत्कथाश्रीत्यादीनि, तथथाः-(१-५) दत्कथाप्रीतिः, निरंदाउश्रवणम, तदलुकम्पा, 
चेतसो न्‍्यासः, परा जिज्ञासा | तथा (६-१०) मुरुविनयः, सत्कालापेक्षा, उचितासने, सुक्तसवरता, 
पाठोपयोगः | तथा (११-१४) लोकग्रियलं, अगहिता क्रिया, व्यसने बैये, शक्तितस्त्थागो, लब्ध- 
लच्यत्व॑ चेति । एमिस्तदविकारितामवेस्यैतद्ध्यापने प्वर्तेत, अन्यथा दोष इत्युक्त । 

(पं०) ३, 'त्ेब्वनुकम्पेति | तेषु-चेत्यवन्दननिन्दकेषु, अनुकम्पादया यथा हो करप्ट! 
यदेते तपस्िनों रजस्तमोम्यामावेष्टिता विवशा हितिषु मूहा इत्थमनिष्टमाचेष्टन्त इति ।” 9. “चेतसो न्यास 
इति ८ अभिवाषातिरिकास्वेस्यवन्दने एवं पुनः पुनर्मगसः स्थापन | ७. 'परा जिज्ञासेति। 'परा ८ 
विशेषवती, चैत्यवन्दनस्येव जिशासा-ज्ञातुमिच्छा | ७. सल्कालपेक्षे ति-सन्ध्यात्रयस्वरुपसुन्द्रकाण- 
श्रयणम | ९, 'युक्तस्वरते'ति-परयोगानुषघातिशब्दता | १०, पाठोषयोर्ग इति | पाठे--चेत्यवन्दनादिसूत्र- 
गत एवं, उपयोगो-नित्योप्युक्तता । १५, 'लब्धरक्ष-(क्ष्योल चेति' । लब्ध॑-निणीत॑ स्वत्रानुष्ठाने रक्षं 
(क्ष्य)-परयन्तसाध्यं येन स तथा वद्भावस्तत्ं; यथा “जो उ गुणों दोसकरो, न सो गुणों, दोसमेव ते जाण। 
अगुणो वि हु होइ गणो, विणिच्छओ सुन्दरो जत्थ | त्ति | 

अनधिकारी को धर्म देने में हित तो नहीं, बरन्‌ अनथथ होता है; यह न ही इस वास्ते उपस्थित 
मनुष्य अधिकारी है या नहीं यह परोपकार करनेवालोंने बहुमानादि चिन्हों द्वारा पहले देखना चाहिए। 

अधिकारीके तीन लक्षणोंके बाहय १५ चिहन 

प्र० - उपस्थित मनुष्यमें बहुमानादि है या नहीं यह्द केसे जाना जाए ! 

उ०-बहुमान संपन्नवादि तीनों गुण ब्रह्म चिहनोसे ज्ञात होते हैं; और उस-उसके चिहद्द है 
प्रस्तुत घम की कथाग्रीति बगेरह । जेंसे क्रि-- ह 

९. उस धर्म की बातों पर प्रीति, २. उस धर्म की निन्‍्द्राकों न सुनना, ३ धस-निन्दक पर दया, 
४. उस घसमें चित्त का स्थापन, ४. उस धर्म की तीत्र जिज्ञासा । 


६. गुरुविनय, ७, धरमक्रिया के योग्य कालकी अपेक्षा, ८: उचित आसन-समुद्रादि, &£. उचित 
आवाज, १०. सूत्रपाठमें दत्तचित्तता | 


११. लोकप्रियता, १२. अनिन्य क्रिया, १३. संकटमें गेये, १४, शक्ति-अनुसार दान, १४. ध्येयका 
निर्णीत खयात् । 


इनका थोडा स्पष्टीकरण प्रस्तुत चेत्यवन्दन धम पर ही देखिए। चेत्यवन्दन धर्मका अधिकारी यदि 
चेत्यवन्दन पर अंतर में सच्चा बहुमान वाला अथोौत्‌ प्रधान दृष्टि वाला होगा, तब उसमें 

(१) चेत्यवन्दन की चचो पर प्रेम प्रीति होगी। जैसे व्यापारी को बाजार-भाववालादि की चर्चा पर 
प्रीति रहती है, इस प्रकार चेंत्यवन्दन सबनन्‍्धी बातें करने-सुनने में बहुत रस रुचि होगी । यह रुचि देखने से 
चहुमानिता ज्ञात होती है । ऐसे ही आगेके गुणोंमें । (२) वस्तुक्के बहुपान से सपन्न आदमी 
उस वस्तु की निन्‍्द्रा कभी सुनेगा नहीं; निन्‍्दा में तभी आदर-आकषण द्ोता है जब कि हृदय में 
बहुमान न हो। (३) चेत्यवन्दतादि की निन्‍्दा करने वाले पुरुष पर द्वप-तिरस्कारादि भी नहीं, किन्तु 


झेनधिकारिप्रयोगे दोषा: ] ( १७) 


(ल०--) आह “क इवानधिकारिप्रयोगे दोष ! इति | उच्यते--स ह्चिन्त्यचिन्तामणि- 
० 0 कक. ७... करे है ७. 

कल्पम्‌, अनकेमवशतसहस्रोपात्तानिश्दुष्टाश्कम्मराशिजनितदोगत्यविच्छेदकम पि इृद्मयोग्यत्वात्‌ 
अवाप्य न विधिवदासेवते, लाधव॑ चास्यापादयति। ततो विधिसमासेवक! कल्याणमिव महद- 
कल्याणमासादयति। उक्त च, “धमम्मानुष्ठानवैतथ्यात्रत्यपायो महान्‌ भवेत् । रोद्रदःखोघजनको 
दुष्प्रयुक्तादिवोषधात्‌ ।।'” इत्यादि । अतो5नधिकारिप्रयोगे प्रयोक्त्कृतमेव तत्त्वतस्तदकल्याणम ; 
इंति लिड्गस्तदथिकारितामवेत्येतदध्यापने प्रवर्तेत । 

| (पं०---) क इवेति-कीट्शः | 
. इया जाम्रत हो जैसे कि , अरे ! खेद की बात है कि ये बेचारे रजोभाव-तमोभावसे पीडित लोग परवश बेचारे रजोभाव-तमोभावसे पीडित लोग परवश 
बनकर अपने हित से अनजान होते निदा जेसी अनिष्ठ चेष्टाएँ कर रहे हैं ।” (४) चेत्यबन्दन की उत्कट 
रुचि रहने से चित्त को भी बारबार स्थापित करेगा। (४) चैत्यबन्दन के सूत्र-सूत्रार्थ-अनुष्ठानादि का 
ज्ञान ग्राप्त करने की विशिष्ट सक्रिय इच्छा भी बनी रहेगी | 


' बिधिपरता गुण को लेकर विशेषतया.... (६) चेत्यबन्दनसूत्र के दाता गुरु का पूरा विनय करता हो । 
( बस्तु का ऊंचा बहुमान सहजतया बस्तुदाता की अच्छी विनय भक्ति कराता ही है) ( ७ ) चेत्यवन्दन करने 
में तीन संध्यास्वरूप सुन्दर काल का आश्रय करता हो। योग्य कातल्न की अपेक्षा रखता हो । ( ८) चेत्यबन्द्न- 
में जानुनमन, योगसुद्रादि, उचित आसन का ठीक पालन रखता हो । (६ ) चेत्यबन्दन करते समय अपनी 
आवाज इतनी ही ऊंची रखता हो कि जिससे दूसरे के धर्मयोग में बाधा न पहुँचे। (धर्म का सच्चा बहुमान 
अपने धर्म की तरह दूसरे के धर्म की द्वानि से दूर रखेगा ।) ( १० ) चेत्यबन्दन करते समय उसके सूत्रपाठः 
में ठीक सतत दत्तचित्त रहता हो; ( न कि चित्त सूत्र-अर्थ को छोड़कर अन्यत्र भटकता रहे ) 


“उचितवृत्ति” नामक गुण का स्वरूप इन चिह्नों से ज्ञात हों सकता है :- 


(११ ) बह मनुष्य लोकग्रिय होना चाहिए। विशुद्ध जीवन-आचार का यह प्रभाव है कि लोक 
में वह अप्रिय न होगा। ( १२ ) इनका कोई कृत्य निन्‍्य नहीं होगा; जीवन अनिन्‍्य कृत्यों से और 
अनिन्‍्य वचनों से बहता होगा । ( १३ ) संकट में घेये रखेगा । अधीरता करना अनुचित है, इससे सर्त्व 
का अभाव सूचित होता है, ओर सत्त्व न हो तो धर्म निश्चल भाव से केसे करेगा ? (१४) शक्ति के 
मुताबिक दान भी करता होगा । उचित आचार-शीलता में यह एक प्रधान अंग है। ( १५) अन्तिम साध्य 
निर्णीत होगा; आखिर परिणाम तक दृष्टि दे कर, अपनी प्रवृत्ति का अच्छा परिणाम निश्चित करके प्रवृत्ति 
करता होगा | क्योंकि जो गुण अंत में जाकर दोषकारी होता है, बह गुण ही नहीं है; उसको तो दोष ही 
जान लेना। दृष्टान्त से कसाई को छूरी का दान अंत में जीवघात के बड़े दोष का सर्जेक होता है, तब ऐसे 
दान को गुण केसे कहे ? यों ही जहां परिणाम सुन्दर आता है वहां वह प्रारंभ में दोष स्वरूप दिखाई पडता हो, 
तब भी बह गुण रूप है । अन्तिम ध्येय का निर्णय न रखता हो और अनुचित साहस कर बेठता हो, तब' 
संभव है कि इसका अशुभ परिणाम अपने में धर्स का बाधक अथवा लोक में धर्म निन्दक प्रयोजक बन जाए | 


इन चिह्नों से चेत्यवन्द्न धर्मं की अधिकारिता देखकर चेत्यवन्दन-सूत्र पढाने में प्रश्वत्ति की जाए। 
अन्यथा दोष होता है ऐसा कहा है । 


( रै८ ) [ जिनाज्ञापालने गुणा: 


(छ०--) एवं हि कुबेता आराधित॑ बचनं, बहुमतो लोकनाथः, परित्यक्ता लोकसंत्ा, 
अंगीकृत लोकोत्तरयानं, समासेविता धर्माचारितेति | अतोडन्यथा विपयेयः । इत्याठोचनीयमेतदति- 
सच्माभोगेन | न हि वचनोक्तमेव पन्थानमुल्लंध्यापरो हिताप्त्युपायः । न चानुभवाभावे पुरुषमात्र- 
प्रवृत्तेस्तथेश्फलसिद्धिः । 

(प०-- ) “ लछोकसंज्ञेति ८ गतानुगतिलक्षणा छोकहेरिः | "छोकोत्तरयानमिति ८ छोकोत्तरा 
पवृत्ति: । परुषमात्रप्रवत्तिपि हिताप्युपाय: स्थान्न वचनोक्तमेव पन्‍्थाः, इत्याशडक्याह-निचानुभवे- 
त्यादि | अयममिप्राय:---प्राक्‌ स्वयमेव दृष्फले क्ृष्यादी तदुपायपूर्वकम,आप्तोपदिष्टोपायपूर्वक॑ चाहष्टफले निधान- 
खननादो कम्मंणि, प्रवृत्तस्य स्वामिलषितफलसिद्धिरवर्यं॑ भवति, नान्यथा | अतो5तीन्द्रियफले चेत्यवन्दने फर्क 
प्रति स्वानुभवाभावे पुरुषमात्रप्रवत्त्याश्रयणान्न विवक्षितफलसिद्धिः, व्यमिचारसम्भवात्‌ | अतः शाख्रोपदेशात्‌ 
तत्र प्रवर्तितव्यमिति | 


कप ७ 
अनधिकारी को देने में हानि 

प्र»--अनधिकारी को देने में क्या दोष हे ? 

उ०-दोष यह है कि चेत्यवन्द्नादि धर्म तो अचिन्त्य-चिन्तामणि समान है, एवं अनेक 
ज्ञाखों जन्मों में उपाजित अनिष्ठ और दुष्ट आठ कर्मा के समूह से उत्पन्न होती दुंशा का उच्छेदक हे; फिर 
भी वह अनधिकारी स्वयं अयोग्य होने के कारण उस धर्म को प्राप्त करके विधिपूक उसकी आशघना नहीं 
करता है, ओर उसकी लघुता का कारण बनता हे | फलत: जैसे विधिपूर्वक आराधना करने वाला कल्याण- 
को प्राप्त करता है, बेसे वह विधि-विराधक बडे अहित को प्राप्त करता है। कद्दा भी है कि, धर्म 
क्रियाएँ शाखरीय नियमों के भज्ञ सहित करने से, ओषध के विपरीत प्रयोग की तरह,उसे भयंकर दुःख समूह 
को देनेवाला महान नुकसान होता हे....!इत्यादि | तात्पये यह है कि अनधिकारी को धर्म में लगाने से उसका 
जो अहित होता है,बह् उसे लगाने वाले से ही निर्मित हे। इसलिए पूत्नोक्त चिह्नों से उसकी अधिकारिता को 
जानकर ही उसे चेत्यवन्दन सूत्र पढ़ाने में प्रवृत्त होता डचित हे । 

(चेत्यवन्दनादि धर्म यावत सूत्र पठन तक का धर्म अचिन्त्य चिन्तामणि है। लौकिक चिन्तामणि 
बहुतकर इस जन्म में दारिद्रयादि दुंशा को मिटाता हे, किन्तु यह तो कई लाखों भयों के पापों से संभावित 
दुगति की विडम्बनाओं का नाश करता है। लेकिन बह तब, कि जब धर्म सम्यक्‌ विधि से किया जाए। पूर्बोक्त 
पंद्रह गुणों से रहित अनधिकारी जीव चेत्यबन्दनादि महाधर्मे को सम्यक्‌ विधि से नहीं कर पाता बरन्‌ बह 
जगत के बालजीबों की दृष्टि में धर्म को हंसीपात्र बनाता है | यह एक घोर दुष्कृत्य है, जिसका कटु फल उस 
आत्मा के भयद्भर विनाश में आता हे। परलोक में उसे मात्र दु.खों का अनुभव ही नहीं किन्तु उसके विशे- 
यतः दुष्ट बुद्धि का निर्माण होता है,जिससे बह अधिकाधिक दुष्ट कृत्यों में फँसता है | इतना उसके गंभीर 
हित का उत्थान मूलतः उसे सूत्रपठनादि कराने वाले से हुआ यह स्पष्ट है अत: अध्ययन कराने के पुर्व 
अधिकारिता का निर्णय कर लेना आवश्यक बतलछाया |) 

अधिकारी को ह्वी सूत्रपाठादि धर्मे देना यह जो विधान हे, उसका ठीक पालन करनेवाले ने ही 
श्री जिनवचन की आराधना की । आज्ञा का बहुमान करने से त्रिभुत्रन गुरु श्री अरिहंत परमात्मा का 
सब्या बहुमान क्रिया। लोकसंज्ञा अथांत्‌ भेड़ोंके समूह की तरह आगे जानेवाले के पीछे पीछे किया जाता 


अपवादस्वरूप ] (१६ ) 


(ल०--) अपि च, लाघवापादनेन शिष्टप्रवृत्तिनिरोधतस्तद्विघात एवं । अपवादो5पि 
सत्राबाधया गुरुठाघवालोचनपरो5घिकदोपनिवृत्त्या शुभः, शुभालुबन्धी, महासत्तासेदित उत्सरामभेद 
एवं; न तु प्रत्रवाधया गुरुलाधवचिन्ताध्मावनाहितमहितानुबन्ध्यसमंजसं परमगुरुलाघवकारि- 
क्ुद्सक्नविजम्भितमिति । 


(पं०--) “अपि च? इति दृषणान्तरसमुच्चये ? यहच्छप्रवत््या सम्यक्वेत्यवन्दनविधेः छाषवा- 
पादनेन-ल्घूकरणेन, शिष्टप्रवत्तिनिरोधतः-पूज्यपूजारूपशिष्टचारपरिहारात्‌ , तद्विघात एक-उपायान्तरादपि 
संभवन्त्यास्तथेष्टफलसिद्धेविष्कम्म एवं । यथोक्तम.- प्रतिबध्नाति हि श्रेय: पृज्यपूजाव्यतिक्रमः ” इति | 
आह-ननु गतानुगतिकरूपरचेत्यवन्दनविधिरपवादस्तहिं.. स्यादित्याशडक्याह  अपवादो5्पी त्यादि । 
उत्सर्गभेद एवेति--उत्तविशेषणों5पवाद उत्सम्गस्थानापन्नत्वेनोत्सगगंफल्हेतुरित्युत्सगंविशेष एवेति । 





गमन स्वरूप गतानुगति, जो कि 'लोकहेरि' हे; उसका परित्याग किया । लोकोत्तर प्रवृत्ति का आदर 
किया | ओर वास्तविक धर्माचारिता का सेवन किया | ( धर्म जिनाज्ञा से अविरुद्ध ह्वी होता है अतः 
आज्ञानुसारिता में धर्माचारिपन सुरक्षित रहता है ) इससे विपरीत अनधिकारी को सूत्रपाठादि देने में तो 
विपर्यास द्ोता है अर्थात्‌ आज्ञा-विराधन, भगवद्‌ु-अपमान, लोकहेरिसेबन, लोकोत्तर प्रवृत्ति का भंग, एवं 
धर्माचारोल्लंघन होता है | यह वस्तु सूच््म चिंचन से विचारणीय है। 


प्र०- जिनाज्ञा के पालन पर इतना आग्रह क्‍यों ? 


उ०- कारण यह हे कि आज्ञा से प्रतिफादित मार्ग को छोड़कर दूसरा कोई हितग्राप्ति का 
उपाय नहीं हे | 


प्र०-हितप्राप्ति का उपाप पुरुषमात्र की पवृत्ति भी हो, बचनोक्त मांगे ही क्‍यों 


उ०--समाधान यह है कि अनुभव के विना पुरुषमात्र की अवत्तिहोनेद्वारा ऐसी इष्ट फल की सिद्धि 
नहीं होती । इस कथन का अभिपग्राय यह है कि पहले कृषि आदि का फल प्रत्यक्ष देखा है, तभी उसके उपाय 
लगाकर कृषि आदि सें प्रवृत्ति होती है, ओर ऐसी प्रवृत्ति करने वाले पुरुष को अपने इच्छित फल की सिद्धि 
अवरय होती है । एवं जहां निधान याने गुप्तकोष खुदना वगैरेह में प्रत्यक्ष फल नहीं दिखता, अर्थात्‌ यह 
पता नहीं कि यहां खोदने से निधान अवश्य मिलेगा, वहाँ भी यदि भआप्त ( विश्वसनीय ) पुरुष का उपदेश मिल 
जाए तो उनके उपदेश अनुसार खुदाई आदि की क्रिया में प्रवृत्त होने से इष्ठ फल की सिद्धि अवश्य होती 
है। ( ऋषि आदि की अपेक्षा ) अन्तर इतना है कि ऐसे अदृश्य फलवाले कम में स्वानुभव नहीं होने से 
आप्तजन के उपदेशानुसार ही चलना पड़ता है, तभी फलप्राप्ति होती हे;अन्यथा फलग्राप्ति नहीं। यों ही अहृदय 
( अतीन्द्रिय ) फल देने वाले चेत्यवन्दन में स्वानुभव नहीं होने पर, अज्ञ पुरुषमात्र की प्रवृत्ति के आधारपर 
चलने से वास्तविक इष्टफल सिद्ध नहीं हो सकता; क्योंकि उसमें व्यभिचार संभावित है। अर्थात्‌ बिना 
अनुभव यथेच्छ प्रवृत्ति करने में निष्फलता आनेपर उपाय रूप से कल्पित अनुष्ठान फलशुन्य हुआ । 
इसलिए ऐसे स्थान में अतीन्द्रिया्थदर्शी के शास्त्र के उपदेशानुसार द्वी प्रवृत्ति करती चाहिए । 


(२८ ) | अपवादर्वरूप 


स्व॒कल्पित प्रवृत्ति में और भी दूषण हैं। चेत्यबन्दन अनुष्ठान में स्वेच्छा से प्रवृत्ति करने पर 
उस महाविधि की लघुता होती है। इससे पूज्य की पूजा स्वरूप शिष्टाचार का परित्याग होता है, अर्थात्‌ 
“चैत्यबन्दनविधान के मूल उपदेशक पूज्य पुरुष ने चेत्यवन्दन सम्बन्ध में फरमाए हुए सर्वे आदेश 
शिरोमान्य करता,-/यह जो पूज्य पुरुष की सच्ची पूजा है, ओर बही जो शिष्टपुरुषों का आचार है, 
उसका छोप होता है। फल्लत: दूसरे उपाय से भी संभवित ऐसे जो शुभ अध्यवसाय और इससे जनित विशिष्ट 
क्मक्षय, एवं कल्याणस्वरूप इष्ट फल, उनकी सिद्धि की भी अवश्य रुकाबट ही हो जाती है | ( कारण यह 
है कि पूज्य-पूजा का छोप करने से कल्याणकारी वास्तविक शुभ अध्यवसाय की भूमिका ही नष्ठ हो जाती 
है | जैसे पूर्व पुरुषों ने कहा है कि पूज्य की पूजा का लोप कल्याण को रोक देता है । ) 


प्र०- गवानुगतिक ढंग से की जाती चेत्यबन्दन-विधि उत्सर्ग के नियमानुसार न हो, फिर भी 
अपवादस्वरूप क्यों नहीं गिनी जा सकती ! 


उ०- अपवाद भी, 
(१) सूत्र से अबाधित होना आवश्यक है, नहीं कि सूत्र से बाधित; एवं, 
(२) लाभ-हानि की अधिकता-न्यूनता के परामशे पूर्वक होना चाहिए, नहीं कि वैसी चिन्ता से शून्य; 


(३ ) ऐसा भी आदरणीय होने के लिए लाभ की अपेक्षा अधिक मात्रा के दोप से रहित होकर 
हितकारी होना जरूरी हे, नहीं कि अहितकारी | 


(४) शुभ परिणाम की, नहीं कि अहित की, परंपरा का सजेक बनना आवश्यक है; एवं 


(४) महान आत्माओं से आचरित होना चाहिए; नहीं कि अघटित हो और परमात्मा की लघुता 
करने वाला हो, एवं क्षृद्र जीबों से आसेवित हो । इतने विशेषणों से युक्त अपबाद एक प्रकार का उत्सर्ग 
ही है, अथांत्‌ ओत्सर्गिक नियम का ही स्थान पाता है; क्योंकि उत्सग पालन का जो फल होता है उसी में 
वह अनुकूल होता है । 


( शास्र के नियमों में जहां अपवाद खोजने की प्रवृत्ति होती है, वहाँ पहले ऊपर कही हुई सच्चे 
अपवाद की खासियतें देखनी चाहिये । सूत्र को इष्ट ऐसी मर्यादा (नियमन ) का ही घातक हो, ओर दोष की 
प्रचुरता का सजक हो, तो बह अपवाद मार्ग केसा ? सूत्रकथित राजमार्ग के पालन की असाम*रत हो, ओर 
आपवादिक भागे लेने में दोष लगता हो लेकिन बिलकुल साधना ही न करे तो महान छाभ से बंचित रहना 
पडता हो; तब आपवादिक सागे से साधना करने में अनिवायें दोष की अपेक्षा ल्ञाभ अधिक प्राप्त होता 
है । ऐसी परिस्थिति में अपवाद भी आदरणीय है । अनधिकारी को चैत्यबन्दन देने के अपवाद मांगे में तो 
उलटा है, इसमें दोष की प्रचुरता निष्पन्न होता है। इसलिए वह सच्चा अपवाद ही नहीं। अनधिकारी में 
इससे शुभ परिणामों की धारा भी नहीं चलती बल्कि भारी अशुभ परिणामों का सर्जन होता है। ओर 
महान पुरुषों ने ऐसे अपवाद को अपनाया भी नहीं । वह तो क्षद्र जीवों का चेष्टित हे। फिर वह केसे 
आदरणीय बन सके ? ) 


जैनदशनवेशिष्टय ] (२१) 


(ल०)--( जैनदशेनवैशिष्यम्‌ :-- ) एतदज्लीकरणमप्यनात्मज्ञानां संसारसरिच्छोवर्ि 
'कुशकाशावलम्बनमिति परिमावनीयं; सर्वेथा निरूपणीयं प्रवचनगाम्भीय ; *विलोकनीया तन्त्रान्तर- 
'स्थिति;; “दशनीयं ततो5स्याधिकत्वम्‌, *अपेक्षितव्यों व्याप्तीतरविभाग:; “यतितव्यमरुत्तमनिदशने- 
षिति श्रेयोमार्गः | 


(पं०--2 एतद्‌डगीकरणमपी ति, एतस्य-दक्षुद्रसत्त्विजम्मितस्थ, अपवादतया “अड्गीकरणमर्षिं 
न्आदरणमपि, कि पुनरनड्गीकरणमवरूम्बन॑ न भवतीति “अप शब्दाथ:। 'कुशकोशावलम्बनमिँ ति, कुशाश्र 
काशाश्व- कुशकाशा:,” तेषा“मवरूम्बन-आश्रयणस्‌ , अनाहुम्बनमेव, अपुष्टारम्बनत्मादिति | 'दशनीरय॑ 
ततो उस्याधिकत्वमि'ति, 'दशनीयं/-दर्शयितव्यं, परेषां स्वयं वाहशव्यं, 'ततः“तन्त्रान्तरस्थितेः, “अस्या-्पक्ृत- 
तन्त्रस्य, “अधिकतल॑ ८अधिकभाव:ः, कंषादिशुद्धजीवादितत्वाभिधायकवात्‌ू | व्याप्तीतरविभाग:' इति, 
व्यात्तिश्व|-सवेतन्त्रानुगगो, अस्य सर्वनयमतानुरोधित्वात,. 'इतरा-अव्याति:, . तन्त्रान्तराणामेक- 
नयरूपत्वाद ,व्याप्तीतरे,, तयो:“विभागो!-विशेष:। इह चेतराशब्दस्य पुवद्धावों 'बृत्तिमात्रे सर्वादीनां पु वद्धाव: 
इतिवचनात्‌ । “उत्तमनिदशनेषु” इति-आज्ञानुसारमदत्तमहापुरुषद्टन्तेषु । 





छः कतेव्य- ( १ ) छुद्र जीवों की ऐसी प्रवृत्ति को अपवाद रूप से भी आदर करना, यह अपनी 
आत्मा को नहीं पहचानने वाले जीवों के लिये इस संसार-प्रवाह' में तृण का आलम्बन लेने जैसा है;अर्थात्‌ बह 
आलम्बन रूप ही नहीं है, क्योंकि ऐसा आलम्बन जिन भगवान द्वारा प्ररूपित सम्यग्दर्शन, सम्यगू ज्ञान, 
एवं सम्यक्‌ चारित्र,इन तीनों में से किसी का भी पोषक नहीं है । इससे यह स्पष्ट होता है कि झ्षुद्र जीबों की 
बेसी प्रवृत्ति को अपवाद रूप से मान्य रखना तो क्या, न मानकर भी द्वितकारी गिनना किसी भी तरह 
आलम्बन रूप नहीं हो सकता । अत एवं इस बात पर भत्नी भाँति विचार एवं मनन करना आवश्यक है। 


(५९) आहत प्रवचन की गम्भीरता का योग्य रूप से अन्वेषण और उसका योग्य मूल्यांकन 
करना चाहिए। 

(३ ) अन्य दर्शनों की स्थिति का योग्य भी पर्यवेक्षण करना चाहिए । 

(४ ) उन इतर दर्शनों की अपेक्षा कष-छेद्‌-ताप परीक्षा में उत्तीण जेन दशेन के वेशिष्टथ का अति- 

[# में ४. और चर हल -छेद्‌ 
पादन करना चाहिए | यह बात सतत ध्यान में रखनी आवश्यक है कि जेन दशेन का वेशिष्टय कष-छेद्‌-ताप 
श< १ ३ है र20 ४ 
परीक्षा द्वारा शुद्ध प्रमाणसिद्ध जीवादि तत्त्वों के प्रतिपादन पर निभर हे । 

(४ ) जैनदर्शन में अन्य सभी दशेनों का समावेश होता है, जबकि प्रमाण भूत सब नयों के याने 
दृष्टियों के समुच्चय रूप जो जैनदरशन है, उसका अन्य दशतनों में समावेश नहीं हो सकता है-जेनदर्शेन 
का यह विशेषत्व खास जक्ष में लेने योग्य हे । 

(६ ) जिनाज्ञानुसार प्रवृत्ति करने बाे और उत्तम दृष्टान्तरूप महापुरषों के चरित्र को आदरशे के 
तौर पर सम्मुख रख कर प्रयत्नशील होना आवश्यक है । ऐसी प्रवृत्ति करने वाले के मन में ऐसी दृढ श्रद्धा 
'लितान्त आवश्यक है कि कल्याण का उत्कृष्ट मार्ग जिनेश्वरदेव के आदेश शिरोधायें करने में ही दे । 


(२२ ) [ त्रिविध परीक्षा 
यहां व्याप्तीतरविभाग” इस सामासिक पद में अव्याप्तिसूचक्र 'इतर' शब्द खीलिंग में न रखकर 


पुल्लिंग में रखने का हेतु यह हे कि समास में ल्लीलिंग सबेनामों का पुल्लिग रूप हो जाता है । 
द अब इस मतिपादन में देखिए कि जेनद्शन की कितनी विशेषताएँ बतलाई हैं। 


जनदशन की विशेषताएँ 


१. गाम्भीय--आहंत प्रवचन कितना गम्भीर है इसकी सब तरह से गवेषणा करना आवश्यक- 
है। चेत्यवन्दन की आराधना के अभिलाषी को भी उसकी अनधिकारिता के कारण मना करने में जैन 
प्रवचन का कितना गहरा रहस्य होगा, आत्म कल्याणकारिणी आराधना क्यों समग्ररूप से आवश्यक एवं 
अनिवाय भूमिका के साथ करनी चाहिए, ऐसी आराधना उत्तरोत्तर विकासशीछ एवं गुणानुबन्ध तथा 
हितानुबन्ध से सम्पन्न क्यों होनी चाहिए, और किस प्रकार ऐसा हो सकता है,--इन और ऐसे दूसरे बिषयों- 
में जेन प्रवचन का गम्भीर मन्तव्य विचारणीय एवं आदरणीय है | साथ ही, दूसरे दर्शनों की परिस्थिति 
भी, उनके समग्र बाध्याबाध्य अंश के साथ, देखनी चाहिए, जिससे उनकी गहराई या छिछरापन, उनके 
वात्तिक चिन्तन की समझता या अल्पता और, विचारणा की विश्ववोमुखिता या क्षुद्रता ख्यात्ञ में आ सके। 


२. त्रिविध परीक्षा में उत्तीणंता-शाख््र परीक्षा में जैनप्रबचन की उत्तीर्णता भी देखने योग्य हे । 
जिस प्रकार खुबरों की परीक्षा पहले कसौटी पर कसकर की जाती है. कि वह सच्चा सुबणे हे या नहीं 
फिर भीतर चाँदी है या सोना या ओर कुछ, यह देखने के ल्लिये उसका छेद करते हैं--उसे काटते हैं। 
बाद में उसकी सबाश में सच्चाई जाँचने के लिये उसे अग्नि में तपाते हैं, और इन हीनों परीक्षाओं में से 
गुजरने के बाद ही खुबणे की खुबणता प्रमाणित होती है, तथा वह मान्य भी होता है। उसी प्रकार शास्त्रों की 
शुद्ध तत्त्व व्यवस्था याने ताक्त्विक शुद्धता भी इन तीन ग्रकार की परीक्षाओं से प्रमाणित होती है। अस्तुत 
जैन प्रवचन भी कष, छेद और ताप इन त्रिविध परीक्षाओं में से उत्तीर्ण जीब-झजीब आदि सात तत्त्वों का 
प्रतिपादन करता है। इसीलिये इतर दर्शनों की अपेक्षा इसका अपना एक तरह का सोन्दर्य, यथार्थता गौरव और 
वेशिष्टय हे । (१) आत्मद्शेन करो,' 'हिंसा मत करो! इत्यादि सम्यग्‌ विधि-निषेध जिसमें हैं. बह “कष-! 
परीक्षा में उत्तीण है । परन्तु सोने की भाँति यह तो ऊपर ऊपर की परीक्षा है। (२) भीषरी जाँच के लिये 
ल्लिंद? परीक्षा द्वारा यह देखना आवश्यक है कि इन विधि-निषेधों के पालन के अनुरूप आचार मार्ग एवं 
क्रियाओं का विधान है या नहीं | अगर ऐसा विधान नहीं है, अथवा है तो विधि-निषेध के अनुरूप नहीं 
किन्तु अतिकूल आचार-मार्ग का विधान है, तो वहाँ शुद्धता की अपेक्षा रखना मूखंता ही होगी । (३) तीसरे 
प्रकार की सर्वतोगवेषी 'ताप? परीक्षा के लिये यह जरूरी है कि उस तत्त्व व्यवस्था में ऐसे सिद्धान्त मान्य 
होने चाहिए जिनसे विधि-निषेघ एवं आचारमार्म की संगति बिठाई जा सके | उदाहरणाथ यदि हम देखें 
तो जेनदशेन में अहिंसा-संयम-तप की विधि (विधान) ओर क्रोध-लोभ, हिंसा-असत्य इत्यादि का निषेध 
प्रतिपादित है। इन विधिनिषेधों के पालन में उपयोगी पाँच समिति ' पीन गुप्ति आदि क्रिया एवं आचारों का 
मार्ग भी दिखलाया गया है। और इन सबके मूल में अनेकान्तवाद का सिद्धान्त मान्य रखा गया है | किसी 
भी बसंत में भिन्न भिन्न दृष्टिकोणों से सिद्ध सब धर्मों को मान्य रखना उसको अनेकान्तवाद कहते हैं। 
जीब को लेकर यदि विचार करें तो ऐसा कहा जा सकता हे कि जीव को यद्दि नित्यानित्य मानें तभी विधि- 


अनेकान्तबाद ] (२३ ) 


“निषेध का उपदेश सफल हो सकता है | जीव (१) अनित्य अर्थात्‌ परिवर्तनशील हो तभी उसमें भिन्न 
भिन्न क्रियाओं का कत्‌ त्व संगत हो सकता है; और (२) नित्य होने पर ही पाप-पुण्य से बद्ध होकर उनके फल 
'रूप से दुःख या सुख का भोक्ता भी खुद बन सकता है । इसी प्रकार गुण-गुणी के भेदाभेद के अनेकान्त 
सिद्धान्त पर ह्वी जीवन में हिंसा-अहिंसा आदि आचार के मार्ग संगत हो सकते हैं। यदि हिंसा-अहिसा 
आदि गुण जीव से एकान्त भिन्न हों तो उनका जीवन के साथ कोई सम्बन्ध स्थापित न हो सकेगा; और 
यदि वे एकान्त अभिन्न हों तो जीब सदा के लिये या तो हिंसा स्वरूप या अहिंसा स्वरूप ही रहेगा। इस 
'पर से फलित यही होता है कि अनेकान्तवाद बगैरह यथार्थ सिद्धान्तों के ऊपर ही जीव-अजीव आदि तत्वों 
'की व्यवस्था शुद्ध रूप धारण कर सकती है, ओर ये सत्र सिद्धान्त, तत्त्व, एवं आचार जेनदशेन में झुचारु 
रूप से पाये जाते हैं, ओर ये ही जैनदर्शन की विशेषता रूप हैं । इन्हें स्वयं समझना और दूसरों को 
यथावत्‌ समझाना चाहिए । 


योवन एवं वृद्धावस्था, ओर आशभ्यन्तर भिन्न भिन्न विषयों के नये नये ज्ञानादि की अबस्था 
जेसी अनेक अवस्थाओं के परिवर्तन के बावजूद भी आत्मद्रव्य चेतन रूप से सदा सनातन-नित्य बना 
रहे "तभी बह सब परिवतेन के सहिष्णु स्वयं हो सकता है, और * परिवर्तेन भी तभी अस्तित्व पाकर स्थान 
स्थित हो सकते हैं अर्थात्‌ इस नित्यता के आसपास द्वी याने नित्यता से संबलित ही प्रतिक्षण आत्मा के 
नए नए परिवर्तेन भी दिखाई पडते हैं; एवं नित्यता भी परिवर्तेनशीलता से संबलित रहती है। इसीलिए 
आत्मा को कथंचित्‌ अनित्य कहा जाता है | यहां कथंचित का अर्थ है अमुक दृष्टिकोण से । वस्तु में अनेक 
दृष्टिकोणों से अनेक स्वरूप पाये जाते हैं । अतः समस्त दृष्टिकोंणों से विचार करने पर आत्मा न तो केबल 
नित्य ही या न केवल अनित्य ही ज्ञात होता है, एवं वह अछग अलग नित्यता और अनित्यवाशीज भी 
नहीं बरच्‌ विजातीय नित्या-नित्यात्मक ठीक ही ग्रतिभासित होता है । 


यहां यह बात दृष्ठान्त से देखिए, आत्मा का अनेकान्त स्वरूप चावल में दाल मिलाकर जो हम 
खाते हैं, बेसा नहीं है । उसमें सामान्यतया चावल ओर दाल का कुछ अलग अलग-सा स्वाद आता है। 
परन्तु इसी उपमा द्वारा समकाना हो तो हम कह सकते हैं कि दाल्न ओर चावल मिलाकर जो खिचड़ी 
'तेयार की जाती है उसके जैसा नित्यानित्य आदि अनेकान्त स्वरूप है। खिचढ़ी में दाल और चावज्न का 
अपना अपना स्वतन्त्र अस्तित्व नष्ठ हो जाता है ओर दोनों से विज्ञक्षण एक और ही किस्म के स्वाद आदि 
गुण धर्म प्रकट होते हैं | यही बात नित्यानित्य स्वरूप में भी लागू होती है । यह नित्यानित्य रूपता खिचडी 
की भांति एक एक विलक्षण संयोजन हे;ओर इसलिये अनित्य पक्ष पर नित्य पत्ष द्वारा किये जाने वाले आज्षेपों 
से तथा नित्य पक्ष पर अनित्य पक्ष द्वारा किए जाने वाले आज्ञिपों से यह सबंथा मुक्त है। भला खिचढ़ी पर 
दाल-चावल दोनों में से कोन आज्ञेप करेगा ? ओर फिर सी खिचडी खिचडी है, दाल-चावल नहीं । दूसरा 
हृष्टांत सूठ और गुड का भी दिया जा सकता है। जब तक ये दोनों अलग अलग होते हैं तब तक उनके 
रसादि गुण ओर पित्त-दोषकारिता कफ-दोषकारिता आदि विशेष दूसरे ही होते हैं, पर इन दोनों को मिला 
कर लडडू बनाने से रसादि में परिवर्तेत होकर एक नया और पित्तकफकारिता से विनिमु क्त अपूर गुण- 
दायी पदार्थ तेयार होता है । ऐसे अनेक दृष्टान्त हम अपने व्यावहारिक तथा वैज्ञानिक अनुभव के 
बत्न पर दे सकते हैं | यहां पर तो कहने का अभिग्राय इतना ही है कि मिट्टी का ढेर लगाना एक चीज है 
और उसी में से एक नया घड़ा पैदा करना दूसरी चीज है। आत्मा की नित्यानित्य रूपता नित्यता और 


(२४ ) [ कृतनाशादि दोष 


अनित्यता का ढेर नहीं हैं; वह तो बस्तुतः नित्य एवं अनित्य इन दोनों की सामग्री में से एक सुन्दर घड़े के 
निर्माण जैसा कोई अभिनव स्वरूप-निर्माण है । इस स्वरूप निर्माण प्रतिपादन को हम स्वेसमन्वयकारी 
ओर सर्वजनहिताबह स्याह्गाद या अनेकान्तवाद कहते हैं । 

आत्मा के बारे में कथंचित्‌ नित्यानित्य के अनेफान्तवाद का स्वरूप मानने पर ही बन्ध-मोक्ष की 
उत्पत्ति हो सकती है, तथा कृतनाश एवं अकृतागम रूप दोंषों का आक्षेप भी निमू ल किया जा सकता है | 
एकान्त नित्य और एकान्त अनित्य पक्त में तो बन्ध-मोक्ष की अनुपपत्ति एवं कतताश और अकृवतागमरूप दोष 
आते है । कारण यह है कि अगर आत्मा नित्यमात्र हे तो वह बद्ध ही नहीं; बद्ध होता तो एक रूप से 
ही सदा बद्ध रहता । एवं यदि बद्ध नहीं तो मुक्त होने का क़्या ? एकान्त अनित्य पत्त में दी बंध-मोक्ष नहीं, 
क्यों कि बंध के हेतु को सेबन करने वाला तो नष्ट हो गया, फिर बंध किसको ? एवं मोक्ष-साधक 
अनुष्ठान करने वाला खुद नष्ठ हो गया तब मोक्ष किसका ! कृतनाश - अक्ृताभ्यागस नाम के 
दोनों दोष केवल नित्य आत्मा मानने वाले को भी इस ग्रकार लगते हैं कि ऐसा नित्य आत्मा 
कुछ भी करे लेकिन नित्य होने के नाते उसके फलभोग का परिवतेन नहीं सह सकेगा । यों 
कृतनाश अर्थात्‌ क्रतकर्म का बिना फल्भोग नाश हुआ। एवं बतेमान में जो आत्मा की दशा है 
उसके ज्ञिए भी, स्वयं एकान्त नित्य होने के सबब ग्राक्‌ काल में कर्मकारण का परिवर्तेन सहा नहीं होगा; 
इस प्रकार न किये कम का फलभोग आने से अकृतागम दोष ज्ञगा । एकान्तत: अनित्य आत्मा मानने में 
भी वर्तेमान कृत्यकारी आत्मा अनित्यतावश नष्ट हो जाने से फलभोग नहीं कर सकता । यह कृतनाश हुआ। 
ओर वर्तमान फलभोग करता हुआ जीव प्राक्‌ काल में उस फल के हेतुभूत कृत्य करने के लिए था ही नहीं; 
इस प्रकार अक्ृत कर्म का फल्भोग उन्हें मिला यह अकृतागम दोष हुआ । जेनदशेन में अनेकान्त सिद्धान्त 
होने के कारण ये दोष नहीं लगते हैं। 


. अश्न-- ऊपर आपने कहा कि जेनदर्शन में इतर दशेनों का समन्वय होता है, तब तो यदि वे 
दशेन ४४३ हैं तो उनके दोष भी जैनद्शन में आएँगे ही । तो फिर जेनद्शन को निर्दोष दर्शन कैसे 
कह सकते हैं ! 


उत्तर-- किसी भी पदार्थे को समझना-कहना अमुक दृष्टि से याने अमुक अपेक्षा से होता है जो 

यह सममाने का काये करता है और कहने का, उसे दर्शन कहते हैं । न्याय, बैशेषिक, सांख्य आदि दर्शन 
बस्तु को एक एक दृष्टि कोण से सममते है। ढाल की एक बाजू सोने की और दूसरी बाजू चाँदी की हो और 
उसे दो तरफ से दो व्यक्ति देखे तो उन में से एक उसे सोने की और दूसरा चाँदी की देखेगा और कहेगा। 
दोनों अपनी अपनी दृष्टि से बस्तु के जिसने अंश में प्रत्यक्ष कर रहे हैं उतने अंश में सही है.। कारण ढाल 
सोने की भी हे ओर चाँदी की भी है; परन्तु कोई उसे केवल सोने की या केवल चांदी की कद्दे तो उनका वसा 
समझना ओर कहना सम्पूर्ण सत्य तो नहीं बरन्‌ इतरांश का निषेध करने से असत्य भी होगा । सम्पूर्ण सत्य 
तो हे इन दोनों को योग्य स्वरूप में समभने पूर्वक उनका समन्वय कर के कद्दना कि ढाल एक तरफ से चांदी की 
बनी हे ओर दूसरी तरफ से सोने की। ऐसी बाव को समझाने के लिये जेनद्शन “कथंचित्‌' अथवा स्यात' 
शब्द का प्रयोग करता है। इन शब्दों का अर्थ होता है 'अमुक दृष्टि से,अमुक अपे ज्ञा से? । उदाहरणाथ आत्मा 
स्यात्‌ नित्य हे,स्यात्‌ अनित्य है” अर्थात्‌ आत्मा नित्य है ही, लेकिन अमुक अपेक्षा से; एवं अनित्य है ही 
न्तु अमुक अपेक्षा से । ' जब दूसरे की बात न मानकर अपना ही ढोल पीटा जाय तब दोष आता है | 
न्याय-बेशेषिक आदि देन जब कहते हैं कि आत्मा नित्य है? तब उनका यह कह्दना तो सही है, लेकिन 


जैनदशेन की निर्दोषता ओर असमावेश ] (२५) 


धर वे अपने एक ही दृष्टिकोण से प्रतीत होने वाली वस्तु को मान कर जब बौद्ध दर्शन से पेश किये गए दूसरे 
दृष्टिकोण से सिद्ध जो वास्तत्रिक अनित्यता, उसका इन्कार करते हैं तब उनका कहना असत्य होता है । 
बिलकुल असत्य रहित सत्य को और दूसरे के यथा्थेक्थन के मर्म को समझने के लिए दृष्टि विशाल एवं 
गहरी बनानी आवश्यक है । ऐसी दृष्ठि रखनेवाले जेनद््शन में जब दूसरे दशेनों से मान्य नित्यत्व एबं 
अनित्यत्व अनेकांत शैली से मान्य किये गये हैं, तब उस में उन दर्शनों का समन्वय तो हुआ ही; लेकिन 
साथ-साथ, उन दशेनों से मान्य किये गए अनित्यत्वाभाव और नित्यत्वाभाव जत्र जेनदशैन में मान्य हैं ही 
नहीं, तब उन मान्यताओं के कारण उन दर्शनों पर पडनेवाले दोष जेनद्शेन में केसे ज्लग सकते हैं. ? तालये, 
इस में दोनों पक्षों की सच्चाई का संग्रह है, जब कि तनिक दोष का संग्रह नहीं । 


जैन दर्शन का इतर दशेन में असमावेश 
प्र--यह ठीक है, लेकिन जैनद्शेन का अंशतः समावेश भी इतर दर्शनों में क्‍यों नहीं ? 


उ०- इतर दर्शन एकान्त-धर्मो को मान्य करते हैं, जिसके कारण वे दोषग्रस्त होते हैं। जैनदर्शेन 
इनसे विलक्षण अनेकान्तथमषादी है; और इसीलिए बह, निर्दोष एवं केवल गुणसम्पन्न है। अतः इसका 
-तनिक भी समावेश उन दशनों में केसे हो सकता है ? उनका जैनदशेन में समावेश इस कारण होता है कि 
उनके मान्य धर्मों का अंश जैन दर्शन में मान्य हो जाता है। इससे हम सहज ही समझ सकते हैं कि जेन- 
दर्शेन कितना व्यापक, गम्भीर ओर परीक्षाशुद्ध हे | ऐसा जेनदर्शेन जब योग्य जीबों को सूत्रग्नदान करने की 
गम्भीर आज्ञा देता हो तब वह आज्ञा कितनी अनुसरणीय है, सहज ही ख्याल में आ सकता है ॥ ऐसी 
आज्ञा के पथ पर ही प्रवृत्ति करने वाले महापुरुषों के उत्तम दृष्टान्तों को आदर्श बनाकर ही इस आज्ञा को अपने 
भी जीवन में मान कर, उन्नत एवं कल्याणावह प्रवृत्ति रखनी चाहिये। जीवन को उन्‍नतिशीत्र एवं कल्याणबाही 
बनाने का क्षेमंकर एवं सरल राजमार्ग ओर क्या हो सकता है ! ह 

यहां पर कोई ऐसा प्रश्न उठा सकता है :-- 


शक्य प्रवृत्ति; व पुनबन्धक जीव 


प्रशन--यह सही है कि उत्सगे एवं अपवाद मार्गे को उनके योग्य स्वरूप में समझने के लिये तथा 
कल्याणसागे की जिज्ञासा के तृप्तिहेतु आहत प्रवचन की गम्भीरता का अन्वेषण एवं मूल्यांकन करना चाहिए | 
किन्तु बुखार उतारने के लिये कोई नाग के मस्तक में रही हुई मणि का अलंकार धारण करने को कहे, तो 
बह जेसे अशक्यानुष्ठान है अथांत्‌ उसका अमल करना अशब्य है, बेसे ह्वी आहत प्रवचन की गम्भीरता का 
अन्वेषण आदि भी अगर अशक्यानुष्ठान रूप हो तो फिर उत्सगे अपवाद का ज्ञान एवं आत्मा का कल्याण 


क्रैसे शकक्‍्य है ? 


उत्तर--इस शंका का निराकरण यह है. कि यह कल्याण मार्ग प्रयोगसिद्ध हे ओर इसीलिये 
बह अशक्यानुष्ठान नहीं है । “'तीत्र भाव से पाप न करना, घोर संसार पर आस्था न रखना, सर्वे डचित 
का आदर करना' इत्यादि सुलक्षणों से सम्पन्न, तथा कमेबन्धनों की उत्कृष्ट स्थिति का अब पुनः उपाजेन नहीं 
करने वाले, ऐसे अपुनबेन्धकादि महापुरुषों के द्वारा यह कल्याण मार्ग आचरित है, अतः इसे अशक्य नहीं 
क्रह सकते । ऐसे महापुरुषों के जीवन से ज्ञात होता है. कि (१ ) उन्हों का कर्ममल बहुत क्षीण हो गया है, 
(२) कममल की ज्ञीण॒ता के कारण वे पवित्र आशय वाले बने हैं, और (३) वे हृदय से संसार की आस्था 


(२६ ) [ शुद्धदेशनानहेको बुद्धिभेदादि 


(ल०-) व्यवस्थितथायं महापुरुषाणां क्षीणप्रायकम्मणां विशुद्धाशयानां, भवाबहुमा- 
निनामपुन्बन्धकादीनामिति । अन्येषां पुनरिहानधिकार एव, शुद्धदेशनानहेत्वात्‌ । शुद्धदेशना हि 
क्षुदसत्तमगयूथसंत्रासनर्तिहनादः । भ्रवस्तावदतो बुद्धिमेद', तदलु सच्वलेशचलनं, कल्पित- 
फलाभावापत््या दीनता, स्वभ्यस्तमहामोहदृद्धि', ततो5घिक्ृतक्रियात्यागकारी संत्रासः । भवा- 
भिनन्दिनां स्वानुमव्सिद्धमप्यसिद्धमेतद, अचिन्त्यमोहसामथ्योदिति. | न खल्वेतानधिद्वत्य 
विहुपा शास्रसद्भाव: प्रतिपादनीयों दोषभावादिति । उक्त च-अग्रशान्तमतों शाखसद्भावप्रतिपादनस्‌ | 
दोषायाभिनवोदीरें, शमनीयमिव ज्वरे । हति कृत विस्तरेण | अधिकारिण एवापिकृत्य पुरोदितानू, 
अपक्षपातत एवं निरस्येतरान्‌ प्रस्तुतमभिधीयत इति । हु 

(पं०-) अस्तु नामाय॑ प्रवचनगाम्भीयनिरूषणादिस्त्सर्गपिवादस्वरूपपरिज्ञानहेतु: श्रेयोमार्गं:, 
परं ज्वरहर्तक्षकचूडारलालुडकारोपदेशवदशक्यानुष्ठानो भविष्यतीत्याशडक्याह “्यवस्थितश्र” इत्यादि | 
व्यवस्थितश्चा-प्रतिष्ठितश्व, स्वयमेव महापुरुषरपुनबन्धकादिमिरुष्ठितत्वात्‌ | “ब्र्‌ वे त्यादि--अ्रुवो--निश्चितः, 
तावत'॑ शब्दों वश्ष्यमाणानर्थक्रमाथं, 'अतः>शुद्धदेशनायाः, ुड्धिमेदो-यथाकथज्चित्‌ क्रियमाणा- 
यामधिक्ृतक्रियायामनास्थया क्ष्‌ द्रसत्ततया च शुद्धकरणासामर्थ्यात्‌ करणपरिणामविघटनम | “तदनु/-ततो, 
बुद्धिमेदातु क्रेण, . 'सत्ततलेशचलनं-सुक्वतोत्साहलवअंशः,  कल्पितफलाभावापत्या >स्वबुद्धिसम्भावितस्य 
फरुत्य 'अयथास्थितकरणेषपि न किब्चिदि!ति देशनाकतु बंचनादू असच्त्वसम्भावनया, 'दीनता'-मूलत 
एवं सुकृतकरणशक्तिक्षयः । “सवम्यस्तमहामोहबृद्धि:', . महामोहो/-मिथ्यात्वमोहस्ततः, 'स्वभ्यस्तस्या- 
प्रतिमवाभ्यासान्महामीहस्य, वृद्धि: उपचय इति | 


अथवा बहुमान करने वाले नहीं हेँं,अथात्‌ संसार पर से उनकी आस्था उठ गई है। किसी भी व्यक्ति में ऐसी 

पूबे भूमिका यदि तेयार हो तो उसके लिये आहत प्रवचन में उल्लिखित कल्याण मार्ग पर चलना अशक्य नहीं है। 

किन्तु यह सबदा ध्यान में रखना चाहिए कि कल्याण मार्ग जितना सरल है उतना ही तलवार की 
धार के जेसा पेना भी हे । इस मार्ग पर चलने का अधिकार अपुनबेन्धक और उससे उन्नत श्रेणी के पुरुषों के 
अतिरिक्त दूसरों को नहीं है । यह तो क्या, किन्तु बेसे तो अनधिकारी पुरुष तो शुद्ध उपदेश के श्रवण के 
भी अधिकारी नहीं हैं | 'चेत्यबन्द्न अधिकारी को ही देनाः-यह शुद्ध उपदेश है । ऐसा शुद्ध उपदेश 
सुनने की योग्यता आती है कममल के क्षय, शुद्ध आशयसंपन्नता तथा संसार पर की अनास्था से ही । ऐसी 
योग्यता आने के पश्चात्‌ तो जिन-प्रवचन की गहराई का अन्वेषण एवं मूल्यांकन करना इत्यादि सुसाध्य हो 
जाते हैँ। बाकी कर्मेमल का क्षय न होने पर जब उपदेश श्रवण की योग्यता ही न हो, तब बह जैन-प्रवचन 
की गम्भीरता के अन्वेषण एवं मूल्यांकन आदि का अधिकारी ही कैसे हो सकता है ! 
सिंहनाद-सी शुद्ध देशना : चुद्रों को बुद्धिमेदादि।- 

प्रश्न--शुद्ध उपदेश श्रवण का इतना बडा तो क्या मद्दात्म्य है कि जिनका कर्मज्षय आदि नहीं 
हुआ है वे इसके अधिकारी तक नहीं माने जाते ? 

उत्तर--बस्तुतः शुद्ध उपदेश तो सिंहनाद जैसा है| इसे सुनकर झ्लुद्र प्रकृति वाले जीबन रूपी 
मृर्गों के समूह में एक तहलका-सा मच जाता है। बात यह कि ऐसे क्षुद्र जीब अनेक जन्मों में अभ्यस्त 


संसाररसिकों का मोह ] (२७ ) 


क्षुद्रतरावश अपनी पोद्गलिक खुखरूप संसार में तथा मद-मत्सर-अ्कार आदि दुव॒ त्तियों में सविशेष 
आसक्त रहते हैँ। उनकी प्रकृति भी अशुद्ध आशयवाली होती है । अतः यदि वे धर्मानुष्ठान करते भी हैं 
तो उसके पीछे उनका उद्देश मलिन रहता है। अतएब जब वे झुनते हैं कि ' शुद्ध उपदेश में तो अर्थित्व, 
सामश्ये, शास्त्राविरोध; तथा बहुमान, विधिपरता एवं उचितवृत्ति आदि मौलिक व योग्यतासूचक गुणों की 
आवश्यकता होती है; और इनके होनेपर द्वी ध्मोनुष्ठान की सफलता, अन्यथा उल्टी विफत्नता और 
हानि होती है, “तब उन क्षद्र जीवों में घबराहट एवं अस्वस्थता क्यों न हो ? वस्तुत: इनमें सिफे घबराहुट 
ही नहीं होती, अपितु (१ ) बुद्धिभेद, (२) सत्त्वनाश, (३) दीनता, (४ ) महामोह की वृद्धि, और 
(४ ) क्रियात्याग जेंसे अनर्थों की परम्परा की सृष्टि होती है। इन अनर्थों को हम बराबर समम लें । 


बुद्धिभेद-सच्चनाश आदि का स्वरूप 


( १ ) बुद्धिभेद:--ज्यॉ-त्यों की जानेबाली क्रिया की निष्फलता आदि का वर्णन सुनकर एक 
ओर तो ऐसी क्रिया में अविश्वास पेदा ह्वोता हे, ओर दूसरी ओरे क्षुद्रतावश अपने में शुद्ध क्रिया करने की 
सामरथ्य भी नहीं होती। फलतः धम्मक्रिया करने की बुद्धि का भंग हो जाता है-बैसी क्रिया करने की 
मनोभावना द्वी नष्ट हो जाती हे | यह हुआ बुद्धिभेद । 


(५ ) सत्त्वनादः-बुद्धिभेद होने के पश्चात्‌ अपने सें रहा सहा सत्त्व अर्थात्‌ सुकृत करने का 
उत्साह भी नष्ट हो जाता है। यह स्वाभाविक है कि अशुद्ध धर्मक्रिया की निष्फल्ता के कारण पैदा हुई 
निराशा एवं उपेक्षा सुकृत करने के बचे खुचे उत्साह पर ठंडा पानी डाल देती है। यह हुआ सच्त्वभेद । 


(३ ) दीनताः--धर्मानुष्ठान बिलकुल न करने पर जैसे फल नहीं मिलता बैसे यथार्थ रूप सेन 
करने पर भी फल नहीं मिलता-ऐसा कथन सुनने पर अभिलाषित फल्न की अग्राप्ति देख कर, उद्भूत निराशा- 
बश सुकृृत के आचरण की उनकी शक्ति भी क्षीण हो जाती है यह है आत्मा की दीनता । 


(४ ) महामोहबृद्धि:--जीव द्वारा जन्म-जन्मान्तर में आसेवित मिथ्यात्रमोह अर्थात्‌ वस्तु- 
स्वरूप का विपयांस ( विपर्यास > विपरीत दृष्टि ) अब दीनतावश बढती ब पुष्ट होती जाती है। विपरीत 
हष्टि की ऐसी अभिवृद्धि होने पर जीव के अध:पतन का फिर पूछना ही क्‍या ? 


( ४ ) क्रियात्याग:--सामान्यतः परिस्थिति ऐसी है कि संसार के पापकार्यों में निष्फल होने पर 
भी छोग उन्हें छोड़ देने के बजाय निष्फलछताजनक क्षतियों को सुधार कर पुन: उसे सफल करने की कोशिश 
करते हैं। परन्तु धर्ममाग में ऐसा होता है कि अपनी क्रिया से यदि शास्त्र से सुना कि यथार्थ रूप से न 
करने पर धर्मक्रिया में निष्फलता आती है, तो उसे सुनकर सामान्य लोग घोंक पडढते हैं और उसे छोड 
देते हैं । 

संसाररसिकों का मोह 

यों संसाररसिक जीवों में शुद्ध एवं शास्त्रीय उपदेश सुनने की योग्यता तक नहीं होती है,ओर यदि 
कभी सुनने का अवसर मिले तो फलतः बेसी अनथ-परम्परा निर्मित होती है। यह अनर्थ-परम्परा उसे 
स्वानुभवसिद्ध है, फिर भी मिथ्यात्वमोह के अचिन्त्य प्रभाव से उन्हें ख्याल में भी नहीं आता कि- 
“मैं अ्रयोग्यतावश ही अनर्थ-परम्परा का भोग बन रहा हूँ, इसलिये योग्यता ग्राप्त करके यथार्थ धर्मक्रिया 
करूँ ।' शास्त्रज्ञ जनों को चाहिए कि ऐसे अनधिकारी जीवों के ग्रतिशास्त्र की सच्ची बात का प्रतिपादन न 


(२८) [ चेत्यवन्दन-प्राग्विधि - 


(ल०--) (चैत्यवन्दनविधिः-) हह प्रशिपातदण्डकपूवेक चैत्यवन्दनम्‌ , इति स एवादों 
व्याख्यायते | तत्र चाय॑ं विधिः,-इह साधु! श्रावको वा चैत्यगृहादावेकान्तप्रयतः परित्यक्तान्यकतेव्य+ 
प्रदीधतरतद्धावगमनेन यथासम्भव शुबनगुरो! सम्पादितपूजोपचार। ततः सकठसचानपायिनीं अुर्व 
निरीक्ष्य, परमगुरुमणीतेन विधिना प्रमज्य च, क्षितिनिहितजालुकरतलः प्रवद्धमानातिती- 
बतरशुभपरिणामों मक्‍्त्यतिशयात्‌ मुदश्रपरिपृणलोचनो रोमाश्वाश्वितवपु:-“मिथ्यालजलनिलयानेक- 
कुग्राहनक्रचक्राकले. भवाब्धावनित्यलाध्चायुबो5तिदुलेभमिद॑ सकलकल्याणैककारणं च अघ+- 
कृतचिन्ताम णिकल्पद्ुमोपम॑ भगवत्पादवन्दर्न कथख्िदवाप्तम्‌ू, न चातः पर॑ कृत्यमस्ती त्यनेनात्मान 
कृतार्थभभिमन्यमानों श्रुवनगुरो विनिवेशितनवनमानसो5तिचारभीरुतया सम्यगस्खलितादिशुण- 
सम्पदुपेत॑ तदर्थानुस्मरणगभमेव॑ प्रणिपातदण्डक्त्र॑ पठति, 

तच्चेद्य ,-नमो5त्थु ण॑ अरहंताण-पित्यादि । 
करें, क्यों कि ऐसा करने से उन्हें हित के बजाय अहित ही होता हे-पयःपान॑ भुजंगानां केवल विषवर्धेनम्‌। 
कहा भी है-- 

'अप्रशान्तमतो शाख्रसद्भावप्रतिपादनम्‌ | दोषायाभिनबोदीरें शमनीयामिव ज्यरे 

--जेसे नए बुखार में उसे दबा देने बाली ओषधि दोषाबह होती है, बेसे ही जिसकी मति 


मिथ्यात्वकर्म रूपी मल के कारण शान्त नहीं हुई है उसके प्रति शास्त्रीय सत्यों का प्रतिपाइन दोष का 
कारण होता है । 
अब किसी भी भ्रकार का पक्तपात किए बिना अनधिकारी की उपेक्षा करके, पूर्वोक्त अधिकारी को 
लक्ष में रखकर अस्तुत चेत्यवन्दनसूत्र का विवेचन करते हैं-- 
.. चहां चेत्यवन्दन, प्रशिपातदए्डकः सूत्र अपरनाम शक्रस्तव सूत्र पढने पूर्वक ही होता है, अतः 
सब प्रथम इस सूत्र की ही व्याख्या की जाती है । 
चेत्यवन्दन शुरू करने से पूर्व यह विधि है-- 


चेत्यवन्दन-पूर्व विधि 


चेत्यवन्दनार्थी साधु या श्रावक जिनमन्दिर आदि में अत्यन्त एकात्न बनकर अन्य सब कर्तव्यों 
को मन से भी छोड दे और चेत्यबन्दन की भावात्मक परिणति में मन को अत्यन्त दीर्घ काल तक स्थिर 
करके श्री अरिहन्त भगवान की पूजा-सत्कार विधि का सम्पादन अपनी शक्ति और सम्भावना के अनुरूप 
करे। बाद में चेत्यबन्दन करने की भूमि पर किसी भी जीव जन्तु का नाश न हो अथवा उसे तनिक भी कष्ट 
न पहुँचे ऐसी निर्जीब भूमि को देखकर परम गुरु श्री अहैत्मभु द्वारा उपद्ष्द विधि के अनुसार भूमि की 
प्रमाजेना करे और उसपर अपने दो घुटने तथा हस्ततल स्थापित करे । इस समय बन्दन के लिये आवश्यक 
ऐसी भावोमि अथात अत्यन्त तीत्र शुभ अध्यवसाय भी उल्लसित होते रहने चाहिए। साथ ही जिनेश्बर 
देव के प्रति ऐसे भक्ति का समुद्र उस समय उम्ड पड़े जिससे अपने नेत्र आनन्दाश्रु से भर जाएँ,ओर शरीर 


'बन्दन की भावना-बन्दना-सूत्र ] (२६) 


नमोत्थु ण॑ अरहंताणं-भगवंताणं, आइगराणं-तित्थयराणं-सयंसंबुद्धाणं, प्ुरिसुत्तमाणं 
-पुरिससीहाणं-पुरिसवरपु डरीयाणं-पुरिसवरगंधहत्थीण, लोगुत्तमाण-ठोगनाहाणं-लोगहियाणं-लोगपई- 
वाणं-लोगपज्जोअगराणं,.._ अमयदयाणं---चक्खुदयाणं-रूग्गदयाणं-सरणदयाणं--बोहिदयाणं, 
धम्मदयाणं-धम्मदेसयाण॑-धम्मनायगाएणं-धम्मसारहीणं-धम्मव्रचाउरंतवकबद्दीप,._ अप्पडिहयवर- 
नाणद्संगधराणं-वियद्छठमाणं, जिणाणं-जावयाणं तिण्णाणं-तारयाणं बुद्धाणं-बोहयाणं अत्ताणं- 
मोयगाणं,. सब्बन्नूणं-सव्वदरिसीणं-सिव-मयल-मरुअ--मणंत-मक्खय-मव्याबाह-मपुणरावित्ति- 
_ सिद्धिंगइनामधेयं ठाणं संपत्ताणं नमो जिणाणं जिअभयाणं । 
पर रोमांच हो आएँ | ऐसे सगबद्धक्त की दृष्टि में भगवान के चरणों की वन्दना इतनी अपरिमित लाभकारी 
प्रतीत होती है, कि भक्ति के भावावेश में उसका हृदय पुकार उठता है कि-- 

“अहो ! मिथ्याव्वरूपी जल के निधि रूप, अनेक मिथ्या मत और मिथ्यामती रूपी जलचर 
जन्तुओं से भरे हुए संसार-सागर में, तथा आयुष्य की क्षणभंगुरता के बीच श्री अरिहन्त भगवान्‌ के चरणों 
में वन्दन करने का ग्राप्त होना अत्यन्त ही दुलेभ है | यह बन्दन समस्त कल्याणों का एकमात्र ही उत्पादक 
है | इसके आगे चिन्तामणिरत्न तथा कल्पवृत्त आदि की उपमाएँ भी तुच्छ है; (क्योंकि दशेन से जो 
सर्वोच्च एवं कल्पनातीत लाभ प्राप्त होता है उसके सम्मुख तो चिन्तामणशिरित्न, कल्पवक्ष आदि से श्राप्त 
होने वाले लाभों की कोई गिनती ही नहीं है--वे अत्यन्त तुच्छ से प्रतीत द्वोते हैं । अहेत-बन्दना तो 
अपरिमित, अनन्त एवं शाश्रत ज्ञाभ प्रदान करती है, जबकि इसकी दृष्टि में चिन्तामशि आदि से मिलने 
वाले लाभ मात्र ऐहिक, परिमित, कम और विनश्वर होते हैं )) अहो ! किसी अगम्य भाग्योदय से मुझे यह 
बन्दन करने का मोका प्राप्त हुआ है | इस बन्दन से बढ़कर ओर कोई दूसरा उत्तम कत्तेंव्य नहीं है |” 

इस प्रकार मन में हृढ भक्तिवश चिन्तन करता हुआ भक्त अपनी आत्मा को कृताथे समझ कर 
त्रिभुबन गुरु अहत्‌ परमात्मा सें अपनी चक्तु एवं मन को स्थापित करे। बाद में बन्द के ज्ञिए प्रणिपात- 
दण्डक-सूत्र (अथात 'नमोत्थुरुं...? शक्रस्तव) पढे | पढने में अतिचार अथांत्‌ ज्ञानावरणीय आदि कमबंधनों 
के उपाजेक ज्ञान विराधना आदि दोष न लगने पाएँ इस भय से सूत्र-उच्चारण अस्खलित, अमीलित, अदी- 
नाक्षर और अनत्यक्षर (अथांत्‌ पदों का अस्खल्ित उच्चारण, एक दूसरे में मिल न जाएँ इस तरह अमिश्रित 
ओर स्पष्ट उच्चारण, अक्षरों में कमीवेशी न करके पूर्ण उच्चारण) इत्यादि गुण संपन्न होना चाहिए । साथ 
ही साथ सूत्रपाठ पदार्थ, बाक्याथे एवं महावाक्याथे के स्मरण के साथ पढना चाहिए | 

चेत्यवन्द्न के लिये जो प्रथम प्रशिपातद्‌ण्डक सूत्र(शक्रस्तब)बोला जाता है बह सूत्र इस प्रकार है -- 
नमोत्यु ण॑ अरहंताणं-मगवंताणं-आइगराणं-वित्थयराणं-सर्य॑-संबुद्धाणं, पुरिसुत्तमाण॑ं- 
परिससीहाणं-पुरिसवरपु डरियाशु पुरिसवरगंधहत्थीणं,. लोगुत्तमाणं-ठोगनाहाणं-लोगहियाणं॑-लोग-- 
पईवाणं-लोगपज्जोअगराणु-अमयदयाणं चक्खुदयाणं-मर्गदयाण॑-सरणदयाणं-बोहिदयाणं,  धम्म-- 
दयाणं-धम्मदेसयाणं-धम्मनायगाणं-धम्मसारहीणं -धम्मव्रचाउरंतचक्कवद्टी पं, अप्पडिहय-वरनाण- 
दंसणधराणं-वियद्द्ठउमाणं, जिणाणं-जावयाणं तिण्णाणं-तारयाणं बुद्धाणं-बोहयाणं प्ुत्ताण॑ं-मोयगार्णं, 
सब्वन्गूणं॑ सव्बदरिसी्ण सिव-मयल-समरुअ-मणंत-मक्खय-मव्याबाह-मपुणरावित्ति-सिद्धिगहनामधेय॑ 
ठाणं संपत्ताणं नमो जिणाएणं जिअभयाणं । 


(३० ) [ ६ संपदाओं का सूत्र 


(ल०--) हह व द्वातिंशदालापकाः, अयस्िंशदित्यन्ये “वियड्वच्छठमाण'मित्यनेन सह। 
(१) हह चाद्यालापकदयेन स्तोतव्यसम्पदुक्ता, यतो5हेतामेव भगवतां स्तोतव्ये समग्र 
निबन्‍्धनम्‌। (२) ददन्यैस्तु त्रिभिः स्तोतव्यसम्पद एवं श्रधाना साधारणाब्साधारणरूपा 
हेतुसम्पत्‌, यत आदिकरणशीला एवं तीथकरत्वेन स्वयंसम्धोधतश्चेते भवान्ति | ( ३ ) तदपरेस्तु 
चतुर्भि! स्तोतव्यसम्पद एवासाधारणरूपा हेतुसम्पत, पुरुषोत्तमानामेव सिंह-पुण्डरीक-गंधहस्ति- 
धम्म॑भाक्त्वेन तद्भावोपपत्ते! । (४ ) तदन्यैस्तु पञ्चमिः स्तोतव्यसम्पद एवं सामान्येनोपयोग- 
सम्पद, लोकोत्तमलल-लोकनाथत्व-छोकहितत्व-लोकप्रदीप्व-ढोकपदोतकरत्वानां पराथ्थत्वात्‌ | (४) 
तदपरेस्तु पश्नभिरस्या एवोपयोगसम्पदों हेतुसम्पत्‌ु, अमयदान-चक्षुदान-मागदान-शरणदान-बोधि- 
दाने! पराथसिद्धि! | (६) तदन्येस्तु पण्चमिः स्तोतव्यसम्पद एवं विशेषेणोषयोगसम्पत्‌, धम्मंदत्व- 
धम्मंदेशकत्व-धर्म्मनायकत्व-धम्मसारथित्व-धम्मंवरचतुरन्तचक्रवतित्वेभ्यस्तडिशेषोपयोगात्‌ । ( ७ ) 
तदन्यद्येन तु स्तोतव्यसम्पद एवं सकारणा स्वरूपसम्पत्‌, अग्रतिहतवरज्ञानदशेनधरा व्यावृत्तच्छदू- 
मानश्राहन्तो भगवन्त इतिहेतो: | ( ८) तदपरेथतुमिरात्मतुल्यपरफलकत ल्वसम्पतू, जिनजापकत्व- 
तीण॑तारकल-बुद्धबयोधकत्-मुक्तमोचकत्वानामेवंप्रकारत्वात्‌ । ( & ) तदन्येस्तु त्रिभिः अधानगुणा- 
परिक्तय-प्रधानफलापि-अमयसम्पदुक्ता,.. सर्वज्षसवेदशिनामेव_ शिव-अचलादिस्थानसम्प्राप्तो 
जितमयलोपपत्तेः | 


( पं०-- ) 'साधारणा5साधारणरूपेति-सवंजीवैः सांधारणमादिकरत्वं, मोक्षापेक्षया 'आदौ'-- 

१ सवजीवानां ४ 
भवे, सवंजीवानां जन्मादिकरणशील्लात्‌। तीथंकरवत्वस्वयंसम्बोधो असाधारणी अहंतामेव भवतः | 'ण्ते! 
इति-अहंन्तो भगवन्तः | 

प्रधानगुणापरिक्षयअधानफलवाप्ति-अमयसम्पदुक्तेति, प्रधानगुणयोः--स वेजत्व-सवंद् शित्वयो :, अपरिक्षयेण 
नअव्यावृत्त्या, प्रधानस्य-शिवाचलादिस्थानस्य, अवाप्ती-छामे, अभयसम्पत्‌-जितभयत्वरूपा उक्तेति । 





प्रणिपातदण्डक सूत्र 


नमस्कार हो अरहंत भगवंत को, जो आदिकर हैं, तीर्थड्डर हैं, एवं स्वयं संबुद्ध हैं; जो पुरुषोत्तम 
हैं, पुरुषसिह हं,पुरुषों में श्रेष्ठ पुण्डरीक हैं और पुरुषों में श्रेष्ठ गन्धहस्ति हैं; जो लोकोत्तम हैं, लोकनाथ हैं, 
ल्लोगों के लिये कल्याणस्वरूप हैं, लोकप्रदीप हैं और लोगों के प्रद्योतकारी हैं; जो अभयदाता हें, चक्षुदाता हैं, 
भार्गदाता हैं, शरणदाता हैं, बोधिदाता हैं; जो धर्मदाता हैं, धर्मोपदेशक हैं, धर्मनायक हैं, धर्मसारथी हैं, 
एवं धर्म के चातुरन्त चक्रवर्ती हैं; जो अप्रतिहत ज्ञान और दर्शन के धारक हैं, छाह्मस्थभाव (आवरण) से 
मुक्त हैं, जो स्वयं जिन (रागद्ेषादि के) विजेता हैं; दूसरों के जिन बनाने वाले हैं; जो भज्ञान से तर गये 


अहत की संपदाएँ ] (३१) 


हैं, और अन्यों के तारक हैं; जो बुद्ध हुए हैं, और दूसरों के बोधक हैं; जो कम बन्धन से मुक्त हैं ओर 
दूसरों को मुक्त कराने वाले हैं; जो सर्वेज्ञ एवं सबंदर्शी हैं. तथा जो निरुपद्रब-अचल-नीरोग-अनंत-अक्षय- 
व्याबाधारहिंत-अपुनराबृत्ति ऐसी सिद्धिगति नाम के स्थान को प्राप्त हैं, जो भय के विजेता हैं-ऐसे जिने- 
न्द्रदेव को में नमस्कार करता हूँ । यहां ३९ आलापक ( पद ) हैं, कोई कहते हैं कि 'वियट्छउमाणं' पद के 
वसाथ ३३ आल्ापक हैं । इनमें नव संपदा यानी मुख्य बातें कही गई हैं । 


नो सम्पदाएँ 

(१) अरिहंताणं, भगवंताणं-इन आद्य दो पदों से स्तोतज्य-संपदा कही गई; क्यों कि स्तोदव्य 
अशथांत्‌ स्तुतिपात्र होने में समग्र निमित्त अहेत्‌ भगवंत ही हैं । - 

(२ ) आइगराणं....इत्यादि तीन पदों से स्तोतव्य संपदा की द्वी प्रधान रूप से साधारण असाधा- 
“रण हेतु संपदा कही गई । कारण यह है कि अन्य जीवों से समान ऐसी जन्मकरणशीलता से संपन्न होकर “ 
/९%"क ऐसी तीर्थकरता एवं स्वयं संबोध रूप देतु सम्पदा से युक्त होने से ही भगवान ऐसे स्तोतव्य 
धक्‍ | हि 

(३ ) बाद में, पुरिसुत्तमाणं...इत्यादि अन्य चार पढ़ों से स्तोतव्य संपदा की ही असाधारण 
्वरूपवाली द्वेतु संपदा कही है । चू कि जो पुरुषोत्तम है. उसी में सिंह-पुएडरीक-गन्धदस्ती के धर्म घट सकते 
हैं, ओर इसी धजह से स्तोतव्य संपदा याने अहंत्‌-परमात्ममभाव हो सकता है । 


(४ ) इसके पीछे, 'लोगुत्तमानां?....इत्यादि पांच पदों से स्तोतव्य संपदा के ही कया क्‍या 
खामान्य उपयोग हैं. इनकी संपदा कही गई। इसका कारण यह है कि अहँद भगवंत में जो लोकोत्तमता- 
लोकनाथता-लोकद्वितकारिता-छोकदीपकता-एवं लोकप्रद्योतकता हैं वे दूसरों के द्विताथ्थ हैँ; अर्थात्‌ ये अद्देत्‌ 
अभु के सामान्य उपयोग हैं । 


( ४ ) अमयदयाएं....इत्यादि पांच पदों से इसी उपयोग संपदा की कारणु-सम्पदा कही गई, क्यों 
कि अभयदान-चक्षुदान-सार्गदान-शरणदान-बोधिदान से ही परोपकार अर्थात्‌ उपयोग सिद्ध द्वोवा हे । 


( ६ ) बाद में “धम्मदयाणं'....इत्यादि पांच पढ़ों से स्तोतज्य संपदा की द्वी विशेषोषयोग संपदा 
कही गई, क्योंकि धर्मदातृत्व, धर्मदेशकता, धर्मनायकता, घर्मेसारथिपन एवं धर्मेत्रचतुरन्तचक्रतर्तित्व छवारा 
कि 4 कै. 
स्तोतव्य श्री अहन्‌ प्रभु का विशेष उपयोग सूचित किया हे । 


(७) इनके पश्चात्‌ अप्पडिहयबरनाण....” इत्यादि पदों से मूल निमित्तभूत स्तोतव्य संपदा में से 
फलित होने बाली स्वरूप संपदा कही गई, क्योंकि श्री अत परमात्मा अग्रतिहतत ऐसे श्रेष्ठ ज्ञान एवं 
दशेन के धारक होते हैं, तथा छह्म से मुक्त होते हैं। 

( ८) इसके पीछे 'जिणाणं-जावयाणं....' इत्यादि चार पदों से आत्मतुल्यपरफलकतृ स्व अर्थात्‌ 
स्वयं प्राप्त फल के समान फल्ल दूसरों फो भी कराते हैं यह सूचित करने वाली संपदा कही गई हे, क्योंकि 
जिन-जापकादि चार इस प्रकार के गुण हैं । 

( ६ ) आगे के 'सब्बन्नूरां....' इत्यादि तीन पदों से प्रधानगुणाउपरिक्षय-प्रधानफलप्राप्ति-अभय- 
संपदा कट्दी गई, क्योंकि सर्वेज्ञता- सर्वेदर्शिता स्वरूप दो अधान गुण अब कभी नाश नहीं होते हैं। इसके 


(३२) [ स्तवन समुख्यवृत्ति से 


( ललित०- ) इय॑ च चित्रा सम्पदनन्तथम्मोत्मके बस्तुनि स्रुख्ये मुख्यवृत्त्या | स्तव- 
२ तिल स्ूः तेठ .॥॥ हि करे 
प्रवृत्तिश्चेवं प्रेक्षापूबकारिणामितिसंद शनाथमेवसुपन्‍्यासो 5स्य सत्रस्य, स्तोतव्यनिमित्तोपलब्धी तन्निमि- 
त्तायन्वेषणयोगात्‌ । इति प्रस्तावना | 


( पं०-) ननु चेकस्वभावाधीनत्वादू वस्तुनः कथमनेकस्वभावाक्षेपिका स्तोतव्यसम्पदादिका चित्रा 
सम्पदेकत्र ? यदि परमुषचास्त्त्या स्थादित्याशडक्याह हय॑ च चित्रा' इत्यादि ? 'स्तोतव्यनिमित्तोपलब्धो' इति, 
श्तोतव्या:” -स्तवार्शः अहन्तः, ते एवं निमित्तं-कम्मकारकहेतुः स्तवक्रियाया:, तस्थ उपलब्धौ-ज्ञाने | 
£ तन्निमित्तान्वेषणयोगादू ” इति,-तस्थ-स्तोतव्यरूपस्य, निमित्तस्य- अहंकृक्षणस्थ निमित्त आदिकरत्वादि 
आदिशब्दादपयोगादिसंग्रह। तस्य, अन्वेषणघटनादिति । 


।ााा॥७७॥/॥७८॥८७८श"श"स्‍"श/॥७८/शस्‍शश/॥॥७॥॥///॥//॥//॥/॥///श"श/शशशशशआ/श/शशशआआआआआआाआ७ ७७७ तल अल मोड ब नव प 
हा मारा] ५७०७७ ७ ाणणणाणणणणणणणणणणणाणणणणणणणण एज ० 


फल-स्वरूप निरुपद्रथ एवं अचल आदि गुणसंपन्न स्थान प्रधान फल्न रूप में प्राप्त होता है। इससे 
जितभय स्वरूप संपदा होती हे | यहां प्रश्न होता है कि- ( संपदाओं में अनेकान्त बाद:--) 


प्र-- आपने विविध सम्पदाएँ बतलाई यह तो ठीक, लेकिन जब बस्तु एक ही स्वभाव के 
अधीन हे, तब स्तोतव्यसम्पदादि विविध सम्पदाएँ क्‍यों कही गई ? इनसे तो एक वस्तु में अनेक स्वभावों 
का ह्वी अनुमान होता है ! अथवा क्या यह सुख्यवृत्ति से नहीं, किंतु उपथार बृत्ति से कह गया है ? 


उ०- नहीं, मुख्य वृत्ति से ो विविध सम्पदाओं का प्रतिपादन किया गया है, क्यों कि एक ही 
वस्तु में भी अनेक स्वभाव मुख्य वृत्ति से ही समाविष्ट होते हैं | सर्वज्ञ बचन है कि जगत में वस्तु मात्र 
अनन्तधसात्मक होती है | एक ही समय में द्रव्य-क्षेत्र-कआल-भाषादि रूप से वस्तु में एक साथ ही अनन्त 
स्वपरयाय-परपर्याय के अस्तित्व के कारण अनन्तधमोत्मकता वस्तु रूप से सिद्ध है, औपचारिक रूप से नहीं । 
हम देखते हैं कि जिस समय घड़ा मिट्टी का बना हुआ है,उसी समय वह अमुक स्थान में स्थित भी है,ओर 
अमुक काल से संबद्ध भी है; इसी प्रकार उसी समय में वह इयाम, मोटा, सुन्दर, जलपूर्ो इत्यादि धर्मों 
से युक्त भी है। ठीक इसी प्रकार स्तुतिपात्र अहत्‌ परमात्मा में भी अनेफ विविध सम्पदा रूप धर्म अबा- 
धित हे । इसी तरह, तत्त्वदर्शी बिचारक पुरुषों को अहत्‌-स्तबन में प्रवृत्ति होती है-यह दिखलाने के लिए 
द्वी इसी सूत्र का ऐसा उपन्यास किया गया है। 


प्र*- इस प्रकार से ही अहंत-स्तवन करने का क्या तात्पर्य है 


उत्तर- तात्पय यह है कि इस “नमोउत्थुणं' इत्यादि प्रशिपातदंडक-सूत्र में प्रभु के हेतु-उपयोगादि 
लिन विशिष्ट धर्मों का कथन किया है वे संकलनाबद्ध है; और भ्रेज्ञावान पुरुष ऐसी संकलना के ढंग से:ह्ठी 
स्तुति करते हैं। इसका कारण यह है कि ' श्री अहंत परमात्मा स्तोतव्य हैं अर्थात्‌ स्तुतिरूप क्रिया के 
विषय हैं । व्याकरण शास्त्र जिसको कर्ता-कर्म-करण इत्यादि कारकों में से कर्म कारक ( इप्सिततम ) कहता 
है, ऐसे स्तुतिक्रिया के कर्मे कारक हैं भहँत्परभु.' -इस प्रकार ज्ञात हीने पर अहत्परमात्मा में आदिकरत्व 
आदि जिन जिन गुणों का उल्लेख किया है, 'उनका क्‍या कारण है !? उनका कया क्‍या उपयोग है ?' 
““इत्यादि सबका अन्वेषण करना उचित एवं युक्तियुक्त है। ऐसा अन्वेषण करने पर प्रशिपातसूत्रोक्त 
संपदाओं की यही संकलना स्तुति उपयोगी है-ऐसा ज्ञात दोगा ।--यह हुई प्रस्तावना । 


६ व्याख्यालक्षणानि ] ( ३३ ) 


व्यास्या-६लक्षण -७ अदग 
(ललित०) अथास्य व्याख्या | तल्लक्षणं च संहितादि, यथोक्तम्‌-- 
"संहिता च पद चेव 'पदाथेः 'पदविग्रहः | “चालना 'प्रत्यवस्थानं,व्याख्या तन्त्रस्य पड्विधा इति। 
ण्तदडगानि तु जिज्ञासा, गुरुषोगो, विधि इत्यादीनि | अब्राप्युक्त म- 
जिज्ञासा 'मुझुयोगो, विधिपरता बोधपरिणतिः “स्थैयंम्र । 
'उक्तक्रिया--- इल्पसवता, व्याख्याहगानीति समयविदः ॥ 
(१) तत्र नमोउस्त्वहदुम्यः इति संहिता | (२) पदानि तु नमः अस्तु,” “अहेदभ्यः । 
(३) पदाथस्तु “नमः” इति पूजाथे, पूजा च द्रव्यभावसडकोचः | तत्र करशिरःपादादिसंन्यासो द्रव्यस- 
डकोचः, भावसडकोचस्तु विशुद्धस्य मनसो नियोग इति । “अस्तुइति मवतु; ग्राथनार्थों5्स्येति । ण॑! 
इति वाक्यालडकारे; प्राकृतशैल्या इति चेहोपन्यस्तः । 'अहंदुभ्यः” इति देवादिभ्यो5तिशयपूजा- 
महेन्तीति अहंन्तस्तेम्यो; नमःशब्दयोगाच्चतुर्थी | (४७) पदविग्रहस्तु यानि समासभाज्जि पदानि 
तेषामेव भवतीति नेहोच्यते । 
(पं०)-- प्राकृतशैल्येति चेहोपन्यस्तः'-प्राकृतग्रन्थस्वामाव्येय, . इति-एवं वाक्याल्डकारतया, 
“व! पुनरथों (थे), इह-सूत्रे, उपन्यस्तः, संस्कृते वाक्यालडकारतया स्‍्य प्रयोगादर्शनात्‌ । प्राकृतशैल्येहो- 
पन्यस्त इति पाठन्तरं, व्यक्त च | ' 


व्याख्या फे ६ लक्षण 
अब सूत्र की व्याख्या की जाती है। व्याख्या के 'संहिता' आदि छ: लक्षण होते हैं । कहा है कि, 
१ संहिता, २ पद, ३२ पदाथे, ४ पदविग्नरह, ५ चालना, ६ प्रत्यवस्थान, क्रमश: इन छः: प्रकारों से शास्त्र की 
व्याख्या होती है ।-व्याख्या के अंग सात हैं:--- 
१ जिज्ञासा, २ गुरुयोग, ३ विधितत्परता, ४ बोधपरिणति, ४ स्थैये, ६ उक्तक्रिया, ७ अल्प- 
भवता;-ऐसे शाब्नज्ञ लोग कहते हैं | अर्थात्‌ सूत्र की व्याख्या करनी हो तो, 
(१) पहले संहिता करनी चाहिए । सूत्र के शुद्ध स्पष्ट उच्चारण को संहिता कहते हैं। जैसे कि-- 
“ननमो3स्ववहेद्म्य:' (नमोत्थु ण॑ अरहंताणं) । 
(२) बाद में इसके अलग-अलग पद द्खिल्लाना आवश्यक है; जैसे कि नमः, अस्तु, अह्ेद्भ्य: ॥ 
पूजा क्‍या हे ! 
(३) तदनन्तर पदों के अर्थ करने चाहिए | दृष्टान्त के लिए 'नमः यह पद पूजा के अर्थ में है । 
पूजा क्या हे ? द्रव्यभावसंकोच यह पूजा हे। हाथ-सिर-पेर-दृष्टि-बाणी इत्यादि के सम्यक्‌ नियमन को 
द्रव्य संकोच कहते हैं. । अथात्‌ नमस्कार करते समय अपने हाथों को अंजलिबद्ध करना, अंजलिसहित 
सिर को कुछ नमाना, पेरों के वामजानू भूमि से कुछ उंचा रखना ओर दाहिना जानू भूमि पर स्थापित 
करना, दृष्टि जिन-बिंब पर स्थिर रखना; वाणी को सूत्रोच्चारण में ठीक शुद्धि से योजित करना; इत्यादि सब 
द्रव्य संकोच है | विशुद्ध मन को क्रिया में स्थापित करना उसे भाव संकोच कहते हैं । जेसे कि, पोद्गलिक- 


जल 


( ३४ ) [ ६ व्याख्यालच्षणानि 


(ल०)--( ४ ) चालना तु अधिक्ृतानुपपत्तिचोदना । यथा, 'अस्तु! इति प्रार्थना न युज्यते 
तन्मात्रादिशसिद्धे! । (६) प्रत्यवस्थानं तु नीतितस्तन्निरासः, यथा युज्यते एवं, इत्थमेवेशसिद्धेरिति। 


पदयोजनामात्रमेतद्‌ , भावाथे तु वक्ष्यामः । | । 
व्याख्याइगानि तु जिज्ञासादीनि,तद्व्यतिरेकेण तद॒ग्रवततेः | तत्र धर्म प्रति मूलभूता वन्दना। 
(१ ) निश्ञासा-अथ को5स्याथः, इति ज्ञातुमिच्छा जिज्ञासा। न सम्यगज्ञानाद्‌ ऋते 


है कम 


सम्यकूक्रिया, पढ़मं नाणं तओ दया! इति बचनात्‌ । विशिश्क्षय-ज्योपशमनिमित्तेयं नासम्यस्दषटे- 
भंवतीति तन्त्रविद! ॥ ् 


फल की कामना रखे बिना चेत्यबन्दन के सूत्र अथ ओर परमात्मा में चित्त को स्थापित करना | यह नमः? 
पद का अथे हुआ। ५ 

' अस्तु ' पद का अर्थ है ' हो '। इसका अर्थ “आशर्थना ' होता है | अर्थात्‌ 'नमोडस्तु-नमःअस्तुः 
पद से नमस्कार की प्रार्थना की गई है । ' णुं ' पद का अथे कुछ नहीं, सिफफ प्राकृत भाषा के ग्रन्थ की शेली से 
वाक्यालंकार रूप में ही इस सूत्र में इसका उपयोग किया गया है। संस्कृत भाषा में उसका प्रयोग 
नहीं दिखता हे । 

४ अरहंत ' का अथे :- 

“अहेद्भ्य: (अरहंताणुं)' इस पद का अथे हे अहँत (अरहंत) देव को । अहेत्‌ परमात्मा ये ही है. 
जो अनंतज्ञानस्वरूप ज्ञानातिशय, बीतरागतादिरूप अपायापगमातिशय, वचनातिशय, इन्द्रादि से पूज्यतारूप 
पूजातिशय इत्यादि चौत्तीस अतिशयों को पूजा के योग्य हैं। अहेत्‌ परमात्मा का देह प्रस्वेद-रोगादि से रहित 
होता हैं; सांस कमल के समान सुगंधित होती है; रक्त गौ के दूध की भांति सफेद होता है; चलते समय 
पैर रखने के लिए देवता नो मृदु सुब्ण कमल मार्गपर योजित करते हैं। वे निरन्तर सिंहासन-चामरादि 
प्रातिहाये स्वरूप विभूति से युक्त होते हैं, सब जीवों से सुग्राह्म एवं सब संशयभेदक तथा भाषालंकारसहित, 
इत्यादि पेंतीस विशिष्ट गुणसंपन्न वाणी से प्रवचन करते हैं....ऐसी ३४ विशेषताओं को अतिशय कहा जाता 
है।ये पदों के अर्थ हुए । 

( ४ ) पद्विग्नह उन्हीं पदों का होता है जो समास के घटक होते हैं। अत: यहाँ समास न होने के 
कारण पदविग्रह का अवसर नहीं है । 

(५ ) चालना नाम के पांचवे व्याख्यात्नज्ञण का अथे है, प्रस्तुत विषय की असंगतता की संभात्रना 
करना । जेसे कि, यहां “नमस्कार हो ' इस कथन से 'हो! पदढ्वारा प्रार्थना की गई; किन्तु बह युक्ति- 
युक्त नही है, क्योंकि प्रार्थना मात्र से इष्ठ वस्तु की सिद्धि नहीं हो सकती | ( नमस्कार की प्रार्थना करने 
मात्र से नमस्कार प्राप्त नहीं हो सकता | यह हुई प्रस्तुत नमस्कार-प्राथना की असंगतता । ) 

(६ ) अब गत्यवस्थान है, युक्तिपूषेक उस असद्भगतिका निवारण करना; जैसे कि, प्रार्थना 
युक्तियुक्त ही है क्योंकि प्रार्थना से ही इष्ट नमस्कार की सिद्धि होती है। इस युक्ति की चर्चा का यहाँ अवसर 
नहीं है। आगे कहेंगे कि किसी भी धर्म की सिद्धि करने के लिए उस धर्म के बीज अंकुर आदि के रूप में 
उसकी विशुद्ध प्रशंसा, अभिल्लाषा बगेरह कारणभूत हे । प्रार्थना में इस अभिज्ञाप आदि की ठीक सिद्धि 
होती है; अतः कहा गया कि प्राथेना से ही इष्ट सिद्धि होती है । 

यह तो पदों की योजना मात्र दिखलाई गई है.। उनके भावार्थ आगे कहेंगे । 





कनननन अत जलन न निननवननन-ममनन-मभ कम । 





७ व्याख्या-अज्ज-१. जिज्ञासा ] ( ३४ ) 


( ल० )--तथा ( २, गुरुयोगः ) गशुरुणा यथाथोमिधानेन स्वपरतन्त्रविदा परहित- 
निरतेन पराशयवेदिना सम्यकसम्बन्ध!; एतद्विपयेयादिपयेयसिद्धेश, तदयाख्यानमपरि अव्याख्यान- 
मेव । अमक्यास्पशनीयन्यायेनाप्नथेफलमेतदिति परिभावनीयमिति । 


(पं०)--एतद्रिपययेत्यादि/ , इद्शगुणविषरीतादू. गुरो: (विपययसिद्धे।/-अव्यास्यान- 
सिद्धे,, एतड्भावनाथमाह 'तद््याख्यानम!....इत्यादि “अमच्यास्पशनीयन्यायेने'ति ८ भक्ष्यमपि गोमांसादि 
कुत्सितत्वादभक्ष्यं, तथा स्पशनीयमपि चण्डालादि कस्यचित्‌ कुल्सित्वादरपशनीयं, त एवं न्यायो'>दृश- 
न्तः, तेन । 


व्याख्या के ७ अंगों का स्वरूप 


किस भी सूत्र की व्याख्या सिद्ध करने में जिज्ञासा आदि सात अद्भ आवश्यक है; क्‍योंकि उनके 
बिता व्याख्या की ग्रवृत्ति नहीं हो सकती । ओर व्याख्या की प्रवृत्ति में भी पहले गुरु को बन्दन करना 
आवश्यक है। कारण यह हे कि व्याख्या प्राप्त करना यह एक प्रकार का धर्म है ओर धर्म के प्रति मूलभूत वन्दना 
है। ( “विणयमूलो धम्मो ” इस शास्त्रजक्ति के अनुसार ध्मवक्त का मूल हे विनय; ऋत'ः बन्दतादि-बिनय 
किये बिना कोई भी धममंं किस आधार पर अस्तित्व पा सके ? ) 


व्याख्या के ७ अड् 
१, जिज्ञासा 


व्याख्या ग्राप्त करने के लिए प्रथम जिज्ञासा आवश्यक हे । ' भला क्या अर्थ है इसका ? ? यह 

जानने की इच्छा को जिज्ञासा कहते हैं। प्रस्तुत में चेत्यबन्दन सूत्र की व्याख्या के लिए'चेत्यबन्दन सूत्र के 
ज्ञान की इच्छा अर्थात जिज्ञासा होनी चाहिए। जिज्ञासा से ज्ञान प्राप्त करना इसीलिए आवश्यक है कि 
सम्यग्ज्ञान के बिना सम्यकक्रिया नहीं हो सकती है, तब चेत्यबन्दन के ज्ञान न होने पर उसकी क्रिया कैसे 
की जा सके ? | शास्त्र में, कहा गया है कि 'पढ़मं नाणूं तओ दया' पहले जीबों का ज्ञान हो तब उनकी 
दया हो सकेगी । अतः यहाँ ज्ञान होना प्रथमावश्यक है; ओर ज्ञान संपादन करने की स्वतः इच्छा ही न 
हो तो ज्ञानाथ व्याख्या कोन सुनायेगा या सुनेगा ? वास्ते, व्याख्या होने में जिज्ञासा आवश्यक मानी गई । 


चेत्यबन्द्न की जिज्ञासा, बाघकभूत मिथ्यात्वमोहनीयादि कर्मों के क्षयोपशम से हो सकती है । 

इसी बजह से वह सम्यन्दष्टि जीबों को ही हो सकेगी, ओरों को अथांत्‌ मिथ्यादृष्टि जीवों को नहीं--ऐसा 

शास्त्रज्ञ पुरुष कहते हैं। कारण यह है कि चेत्यतन्दना श्री अहतू परमात्मा के ग्रति करने की है; तो 

त्यवन्दन को सच्ची जिज्ञासा उन परमात्मा के ऊपर अनन्य श्रद्धा-प्रीति धारण करने वालों को ही हो 

सकेगी, ओर ऐसी श्रद्धाप्रीति रखने वाला ही सम्यस्द्रष्टि कहा जाता है; एवं बह मिथ्यात्यादि कर्मा के नाश 

होनेपर होती है | इसीलिए कहा गया है कि इस कर्मनाश के बल पर सम्यग्दृष्टि को ही यह जिज्ञासा होती 
है| चेत्यवन्दन क्रिया के लिए चेत्यबन्दन का ज्ञान व्याख्या द्वारा अभिन्नषित है । 


(३६ ) [ २. गुरुयोग : ३, विधिपरता 


२, गुरुषोग 
व्याख्या का दूसरा अज्ञ है गुरुयोग । सम्यगू गुरु के साथ सम्यक्‌ सम्बन्ध होवे तब उसके पास से 
व्याख्या प्राप्त हो सकेगी। सम्यग्‌ गुरु वही जो * गुरु का यथाथे नाम धारण करता है, * स्वपरशास्त्रों के 
वेत्ता है, $ परोपकार में-परकन्याण में रक्त हे, * पराशय को समझनेवाला है । 


गुरु की विशेषता/-- 


१. 'गुरु शब्द का अथ हे,जो शास्त्र के सत्यों की ओर तत्त्व की सम्यगू गिरा बोले । यदि शास्त्र के 
अर्थों का सच्चा कथन करने वाला न हो तो उससे सम्यग व्याख्या केसे प्राप्त की जा सके ? 

२. यथार्थ गुरु भी ( १) स्वदशन के शास्त्रों का ज्ञाता होना चाहिए; अन्यथा सूत्र की व्याख्या करते 
समय सम्भव है इसमें प्रस्तुत कोई विषय का बणन अन्य शास्त्र में मिलता हो ओर वह शास्त्र ज्ञात न 
हो, तो यहां उस विषय की व्याख्या में गरबडी कर बेठेगा। (२ ) एवं परद्शन के शास्त्रों का ज्ञान होना 
चाहिए; यह न होने पर प्रस्तुत सूत्र की व्याख्या में पूर्वपक्षरूप से आवश्यक परमत का व्याख्यान और 
उत्तरपक्ष के रूप से उसका ठीक खण्डन सम्यगू नहीं कर सकेगा। 

३. गुरु परोपकार -रक्त होना जहूरी है। तभी वह अपना स्वार्थ और कष्ट भूलकर शिष्य को 
अच्छा व्याख्याज्ञान कराने में उद्यत रहेगा। अन्यथा, शायद संकुचित व्याख्या करेगा, कहीं-कहीं यों ही 
मात्र शब्दाथे कर चलेगा, शिष्य पर एकान्त हितबुद्धि न होने के कारण शिष्य की अल्पज्ञता पर क्रोघित 
हो उसे भग्नोत्साह कर देगा, या व्याख्या बन्द कर देगा । 


४. गुरु पराशय अथांतू शिष्य का अभिप्राय समझने की शक्ति बाला होना चाहिए । अन्यथा 
ऐसा होगा कि व्याख्या में शिष्य-शड्ढा या जिज्नासा कुछ करेगा, पूछने का अमभिप्राय कुछ रखेगा, 
ओर गुरु इसका अभिप्राय न समभता हुआ उत्तर कोई दूसरा ही देगा। 


इससे यह स्पष्ट होता है कि गुरु में ये चार गुण न होनेपर ऐसे गुरु के द्वारा व्याख्या अगर 
की जाएगी तो भी यथाथ व्याख्यान ही नहीं होगा; अव्याख्यान कहलायेगा । 


प्र>--ज्याख्यान किया हुआ भी अव्याख्यान केसे ९ 


उ०--अभक्ष्य-अस्पशनीय न्याय से ऐसा है। यह न्याय यानि दृष्टान्त ऐसा है--गोमांस बगैरे 
भक्ष्य नहीं अथात्‌ खाया न जा सके ऐसा नहीं, किन्तु वह कुत्सित होने से अभक्ष्य कहलाता है । एवं 
चंदाल का स्पशे न किया जा सके ऐसा नहीं, लेकिन क्रिसी को गहँणीय छगने से ही वह अस्प्रश्य कहा जाता 
है| इसी श्रकार गुणह्वीन गुरु का व्याख्यान अनथकारी होने से अव्याख्यान माना जाता है। अतः 
गुणसंपन्न गुरु के साथ समयक्‌ संबन्ध अथांतू सुशिष्यभाव पूर्वक संबन्ध होना व्याख्या में आवश्यक है । 


३, विधिपरता 


व्याख्या प्राप्त करने के लिए विधि में तत्परता बताना यह तीसरा आवश्यक अड्ग है विधि:-"व्याख्या 
आप्र करनेवालों को मंडलिबद्ध बेठ जाना चाहिए | *गुरु का आसन स्थापित करके >बीच में स्थापनाचार्य 
रखने चाहिए। “गुरु के अनुकूल द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव की सेबा में प्रयत्नपूर्वंक चिंता करनी चाहिए। 
इत्यादि विधि में खूब प्रयत्त करना आवश्यक है। इस प्रकार “बैठने में छोटे बडे के क्रम का भी पालन करना 


७. बोधपरिणतिः ] (३७ ) 


(ललित०--) ३. तथा विधिपरता-मण्डलिनिषदा5क्षादो प्रयत्नः, ज्येष्टानक्रमपालनम्‌ , 
उचितासनक्रिया, सर्वथा विक्षेपसंत्यागः, उपयोगग्रधानतेति श्रवणविधिः । हेतुरय॑ कल्याण- 
यरम्परायाः | अतो हि नियमतः सम्यश्जञानम | न ह्युपाय उपेयव्यभिचारी, वद्भावालुपपत्तेरिति । 

. (पं०--) 'वद्भावानुपपत्तेरि'ति-उपेयव्यभिचारिण(प्० ....चारेण) उपायस्य उपायल्व' नोपपचते 
इति भाव: | 

(८०)--४. तथा बोधपरिणतिः-सम्यग्ज्ञानस्थिरता, रहिता कुतक्कयोंगेन, संशतरत्ना- 
धाराबाप्तिकल्पा, युक्ता मागोनुसारितया, तन्त्रयुक्तिप्रधाना । स्तोकायामप्यस्यां न विपयेयो भवति, 
अनाभोगमात्रं, साध्यव्याधिकल्पं तु तदू वेध्वविशेषपरिज्ञानादिति । 


(पं०-) “बेद्यविशेषपरिज्ञानादि'ति-वे्यविशेष इव परिज्ञानं, तस्मातू | अयमत्र मावो,- 
यथा वद्यविशेषात्‌ साध्यव्याधिरनिवतंते, तथा परिज्ञानादनामोगमात्रमिति । (प्रत्यन्तरे पाठ;-वे चविशेषस्य 
द्ृव्यभावकपस्थ, परिज्ञानं सुनिश्चिताप्ततयाड्वगमः तस्मात्‌ । अयमत्र भावों, यथा द्रव्यवद्यपरिज्ञानादवरयं 
तद॒क्तकरणेन साध्यव्याधिनिवत्तते, तथा भावव बपरिज्ञानादनाभोगमात्रमिति |) 


चाहिए। अर्थात्‌ पहले बडा बेठे, बाद में छोटे क्रमशः बेठे | *बाचना लेने थोग्य मुद्रा से बेठना चाहिए। 
ओर यह भी आवश्यक है कि *विज्ञेप का सबंथा त्याग किया जाय | अर्थात्‌ व्याख्या श्रवण को छोडकर 
और कुछ भी मन: बचन और काया से न किया जाये । फिर भी सूढ होकर बेठना नहीं चाहिए, “व्याख्यान 
दत्तचित्त और बडी सावधानी से लेना आवश्यक हें। यही व्याख्या श्रवण की यथार्थ विधि है । इससे गुरु- 
शिष्य दोनों ही व्याख्या को देने-लेने में एकाग्रता से रत रह सकते हैं। यह विधि एक दो कल्याण नहीं 
किन्तु कल्याण की परम्परा का सर्जन करती है । क्योंकि इससे सूत्रा्थ के ज्ञान की पाप्ति वो होती दी है 
परन्तु उसके अतिरिक्त गुरुविनय,ज्ञानविनय,ज्येष्ठ के प्रति विनय, योग्य मुद्रास्वरूप संल्लीनतानामक तप, 
शुभचित्त की एकाग्रता...इत्यादि का भी लाभ उपलब्ध होता है; ओर इन सबके फलस्वरूप दृढ़ खुसंस्कार 
तथा बडा पाप कर्मों का क्षय होता है; एवं साथ ही पुण्यातुबन्धि पुरय का ल्ञाभ भी संपन्न हो सकता है। 
ऐसी विधि से अवश्य सम्यगज्ञान की आआप्ति होती है | कारण यह है कि विधि डपाय है और ज्ञान उसका 
कार्य है | उपाय वह है जो कारये का व्यभिचारी न हो; अथात्‌ वह उपाय कार्य न भी करे ऐसा नहीं; क्योंकि 
कार्य को नियम से नहीं करने वाले उपाय में सचमुच उपायता ही नहीं बन सकती । उपाय बही है जो कार्य 
को नियम से करे । 
४. बोधपरिशति ; 

व्याख्या का चतुर्० अज्ग बोधपरिणति है । इसका अर्थ हे 'सम्यग्‌ ज्ञान की स्थिरता ओर बह 
भी *कुतक से रहित, *रत्नों के ढके हुए भाजन की प्राप्तिसमान, एवं सागोनुसारिता से समन्वित होनी 
चाहिए इस बोधपरिणति में शाखयुक्ति की प्रधानता आवश्यक है । गुरु के पास से सम्यग ज्ञान प्राप्त होने 
पर भी अगर वह ज्ञान अस्थिर होगा, तो व्याख्या करने का कोई अर्थ नहीं रहेगा। अतः बह स्थिर होना 
आवश्यक है। “ज्ञान भी यदि शाल्याधार एवं तक को प्रधानता देने बाला न हो ओर कुतक से समन्वित 
हो तो सम्भव है कि बाद में कोई विरोधी निरूपण छुनने पर अपने ज्ञान में सन्देह या अनास्था उपस्थित 


( १८) [ ४. स्थेयेम्‌ 


(ल०)--४, तथा स्थैये >ज्ञानद्रथ लुत्सेक', तदज्ञासुपहसनं, विवादपरित्यागः, अज्नब॒द्धि- 
मेदाकरणं, प्रज्ञापनीये नियोग! | सेय॑ पात्रता नाम बहुमता गुणज्ञानां विग्रहवती शमश्रीः स्वाश्रयो 
भावसम्पदामिति । 

(प०--) तदब्ञानुपहसनमि ति-स्वयंज्ञातशेयानमिज्ञानुपह्सनम्‌ , “विवादपरित्याग:! तदनभिन्नेः 
सहेति गम्बते, अज्न॒द्धिमेदाकरणमि'ति ८ सम्यक्वेत्यवन्दनाथजानतां तन्रनांउप्वृत्तिपरिणामाइनापादनम्‌ , 
अ्रह्ञापनीये नियोग' इति-अज्ञापनीयमेव सम्यक्करणे नियुडक्त इति । 


होगी। अथवा अपना ही ज्ञान कुयुक्तियों से समर्थित होने पर उह्े श्य में गडबडी होने की भी शक्पयता है । 
अतः कुतकरहित और शाख्राधार एवं सदूयुक्ति से विभूषित होना आवश्यक है । *ऐसी ज्ञान की स्थिरता 
रत्नों के एक ढके हुए भाजन के समान होगी; ओर कहीं भी वे ज्ञान-रत्न उछल नहीं पडेगे, बल्कि 
हेंगे €" ८5 करत 5 मूल + कप 
सुरक्षित रहेंगे । इसीलिए रत्न-पात्र की उपमा से इसके प्रति अपना अत्यन्त आदर एवं मूल्यांकन रहेगा । 
असाथ में बोध, मार्गानुसारिता से युक्त होने पर ठीक रूप से परिणत हो सकता है', अर्थात्‌ इसका 
असरकारक भाष हृदय म्रें जम जाता है। जीवन में ज्ञान कितना ही प्राप्त किया जाए किन्तु यदि प्राथमिक 
३ ७ करे आर में 
भार्गानुसारि गुणों के अनुसार आचार कुछ भी न होगा, तो वह ज्ञान केसे स्थिर हो सकेगा, और उस 
बोधरूपता भी क्या होगी ? परिणत सम्यग बोध अल्पांश भी हो तो भी बाद में चित्त का तिपर्यास नहीं 
हो सकता; तत्त्व-सम्बन्ध में भ्रान्ति ओर अश्रद्धा जेसा कुछ भी नहीं होने पाता । हां, कदाचित्‌ विस्मरण या 
बेध्यान जेसा होना संभवित है, लेकिन वह तो सम्यगज्ञानस्वरूप वेद्य विशेष से निवारण-योग्य साध्य 
व्याधि-सा होता है। जेसे कुशल वेद्य से साध्य व्याधि का नाश होता है, इसी प्रकार सम्यगू बोध से 
विस्मरण, बेध्यान आदि दूर हो सकते हैं। 
के 
५ स्थय॑ 
व्याख्या अहण करनेवालों को स्थेयें भी चाहिए । जो ज्ञानसमृद्धि श्राप्त हो, इसका उतना महत्त्व 
उन्हें समकता आवश्यक है कि “बह पवित्र ज्ञानसमुद्धि तभी आत्मपरिणत हो सकती है कि जब वह 
मूलभूत दोषों से अलिप्त हो' | इसके लिए यह अति आवश्यक है कि-- 
५... (१) ज्ञानसमृद्धि से संभावित गर्बतामक जो दोष है, बह उसे छू न पावे। कारण यह है कि 
गये से ज्ञान का प्रधान अमूल्य फल प्राप्त नहीं हो सकता। 
(१) ऐसी ज्ञानसमृद्धि से रहित जोबों का उपह्ास भी स्वयं न करे; क्योंकि उपहास करने में 
प्रतिजीबों का तिरस्कार होता है। 
(३ ) इस ज्ञानसमृद्धि के बलपर वह अज्ञान पुरुषों के साथ बिवाद भी न करे; कारण कि उसमें, 
अज्ञान पुरुष अपनी अज्ञानताबश तत्त्व न समभने से, व्यर्थसी खिंचातानी एवं समय-दुग्येय होता है । 
(४ ) अज्ञान जीबों का्‌ बुद्धिभेद याने चित्त-विपर्यास भी बह न करे। तात्पर्य, चैल्यबन्दन की 
ज्ञानसमृद्धि के सम्बन्ध में ऐसा ऐसा वर्णन या बर्ताव न करे, जिससे सम्यक्चैत्यवन्दनादि न जाननेवाले 


त्ीबों की, अपनी शुभ प्रवृत्ति में से, आस्था ही उठ जाए; उल्लास ही नष्ट हो जाए। और फल्नतः 
उसमें उसकी प्रवृत्ति ही रुक जाए । 


£, उक्तक्रिया ] ( ३६ ) 


(ल०)--($, तथा उक्तक्रिया) तथा उतक्तरय-विज्ञातस्प तत्तत्कालयोगिनः तदासेवन- 

छ (५ हर &* अरे कक चेय॑ 

समये तथोषयोगपू्व' शक्तितस्तथाक्रिया | नोषधब्ानमात्रादारोग्यम्‌; क्रियोपयोग्येव तत्‌ । न चेय॑ 
यादच्छिकी शस्ता ग्रत्यपायसम्भवादिति | 


(पं०--2 'उक्तस्य-वचना55दिष्टस्य चेत्यवन्दनादेः, तदेव विशिनष्टि विज्ञातस्थ-वचनानुसारणेव 
विनिश्चितविषयविभागस्य, 'तत्तत्कालयोगिनः-तेन तेन चित्ररपेण कालेन तदवसरलक्षणेन सम्बन्धवत: । 
इत्थमुक्त विशेषणम्‌ , ( प्र० विशेष्यम्‌ ) क्रियां विशेषयज्नाह--तदासेवनसमये'-तस्योक्तस्थ करणकाले, 
तथोपयोगपूव '-आसेव्यमानानुरूप उपयोग: 'पूर्वो"-हेतुर्यत्र तथथा भवति,”, शक्तितः'>स्वशक्तिमपेक्ष्य, 
न तु तदतिक्रमेणापि, तथाक्रिया-उत्तानुरूपप्रकारवान्‌ व्यापार: | आह किमुक्तक्रियया ? व्याख्याफलमूता- 
दुत्तज्ञानादेवेष्टफलसिद्धिसम्भवादित्याशइबाह “न ८ नेव, 'ओषधज्ञानमात्रात्‌” « क्रियारहितादौषधज्ञानात 
केवल्मद्‌ आरोग्य/>रोगाभावः । कुत इत्याह “क्रियोपयोग्येव तत्‌! | यतः “क्रियायां>चिकित्सालक्षणायाम्‌ , 
'उपयुज्यते'-उपकुरुते, तच्छीर च्‌ यत्तत्तथा । नाउथ्रोग्योपयोगवदपीति एवकाराथ: | तू इति-- 
ओऔषधज्ञानमात्रं, क्रियाया एवारोग्योपयोगात्‌ | तहिं क्रियैवोपादेया, न शानम्‌ ? इत्याशडक्याह 'न चेया- 
मित्यादि । 'न च > नेव, हय॑! _ वन्दनादिक्रिया, 'यादशी ताइशी”' - यथा तथा कृतो, 'शस्ता -. 
इष्टसाधिका मता, किन्तु ज्ञानपूर्विकिव शस्ता भवतीति । 


धान न  अ 


(' 8 2. कक ९५ 
ऐसे दोषों से निलिप्त रहते हुए ऐसे उपदेश के लिए पात्र जीवों को ही इस ज्ञानसमृद्धि का लाभ 
कराना चाहिए एवं उन्हें ही सम्यककरण में लगाना चाहिए | 


ज्ञानी के लिए ये सब अनुचित हैं | अतः ऐसे ज्ञतियोंबालों के ज्ञान की स्थिरता नहीं हो सकदी, 
ओर व्याख्या-ज्ञान के लिए वे अपात्र यानी अयोग्य गिने जाते हैं। ऐसा ज्ञानस्मद्धि का निरभिमानत्व 
बगेरेह पात्रता है, और यह गुण के मूल्यांकन करने वाले पुरुषों के लिए आदरणीय होती हे। पुरुषों में 
बह्द पात्रता सचमुच सूर्तिमान अशमरूद्मी-सी है, एवं भावसंपत्ति का बढ़िया आश्रय हो सकती है। 
(निरभिमानता, अज्ञों को म्ोल्साहन, गांभीयें, आदि गुण स्वयं आत्मा में गुप्त म्रशान्तभाव के ऐसे व्यक्त 
रूप हैं कि यदि वे न हों तो भीतर प्रशान्तता कैसे मानी जाए ? इतना ही नहीं बल्कि आत्मा की ज्ञानादि 
स्वरूप भावसंपत्ति उन गुणों को शरण आ जाती है |) 


६, उकतक्रिया 


छठवां व्याख्या-अज्ग है उत्तक्रिया | इसका अथ है कि शास्त्रवचन से जिसका आदेश दिया गया 
है १. उस चेत्यवन्दनादि के विषयविभाग को शास्त्रवचन के अनुसार ही सुनिश्चित करे, और २. उसमें तत्‌ 
तत्‌ काल याने मिन्न भिन्न उचित समय का सम्बन्ध रख कर उसका अनुष्ठान करना चाहिए। बह 
अनुष्ठान भी केसा ? ३. शास्त्र-बचन से आद्ष्ट अनुष्ठान की साधना का अबसर आने पर साथना के 
यथोचित ध्यानपूर्वक ओर शक्ति के अनुसार ही, नहीं कि शक्ति का उल्लंघन कर, बचनोकत श्रकारवाला 
अनुष्ठान करना आवश्यक है | 


(४० ) [ ७, अल्पभवताः 


(ल०)--७, तथा “ अल्पमबता' व्याख्यादु', प्रदीधतरसंसारिणस्तचज्ञानायोगात्‌ । 
तत्र अल्प;'-पुहलपरावर्तादारतो, “मवः'>संसारों यस्य, तड्भावः अल्पमवता । न हि दीधे- 
दौर्गत्यमाक चिन्तामणिरलावाप्तिहेतः एवमेब. नानेकपुद्रलपरावत्त माजो व्याख्याज्ञमिति 
समयसारविदः | अतः साकल्यत एतेषां व्याख्यास्िद्धिः, तस्थाः सम्यगज्ञानहेतुल्ादिति श्ह्मधि- 
या55लोचनीयमेतत्‌ । 


( पं०- ) 'चिन्तामणिरत्नावाप्हितु 'रिति,चिन्तामणिरेवरल॑ मणिजातिप्रधानत्वाच्चिन्तामणिरलं, 
प्रथग्वा चिन्तामणिरत्ने, तस्य तयोववाड्वाप्हितु:; अभाग्य इति छूखा। 





प्र०-तो फिर सूत्र-व्याख्या से निर्दिष्ट चैत्यबन्दनादि का अनुष्ठान ही करने की क्‍या जरूर ! 
व्याख्या के फलखरूप ज्ञान से ही इष्ट फल सिद्ध हो जायगा । 


उ०--जिस प्रकार औषघसेवन की क्रिया जिसे चिकित्सा कहते हैं वह अगर न की जाए और सिफे 
ओपषध का ज्ञान मात्र रखे तो आरोग्य नहीं मिल सकता याने रोग दूर नही हो सकता है; क्‍यों कि 
ओषध-ज्ञान का उपयोग क्रिया पर ही है, नही कि आरोग्य पर । अर्थात्‌ औषध ज्ञान से मात्र चिकित्सास्वरूप 
सम्यक क्रिया निष्पन्न हो सकती है, आरोग्य नही; आरोग्य तो औपधमेवन रब॒रूप चिकित्सा से ही प्राप्त हो 
सकता है; इस प्रकार चेत्यवन्दनादि की व्याख्या का ज्ञान उसके अनुष्ठान में उपयुक्त हे, नहीं कि फल्ल में 
फल तो चेत्यबन्दन क्रिया की साधना से ही प्राप्त हो सकता है । 


प्र---तब तो साधना ही की जाए, ज्ञानप्राप्ति की क्या आवश्यकता ! 


उ०-ज्ञान पी काफी जरूरत है, क्यों कि बिना ज्ञान अगर चेत्यबन्दनादि किया जेसी-बेसी 
की जाए तो वह इष्टसाधक नहीं मानी है। इससे तो उल्टा नुकसान होता है । ज्ञानपूर्वक ओर ठीक 
रूप से की गई क्रिया ही प्रशंसनीय हे | 


७. अल्पमवता 


व्याख्या का सातबाँ अक्ल हे ' अल्पभव॒ता ! | अल्प का अर्थ है पुदूगरूपरावते नामक काल के 
भीतर; और भव का अथ है संसार | अल्प है संसार जिसका, ऐसा पुरुष यह 'अल्पभव' शब्द का अथ हुआ । 
अल्पभवता याने अल्पससारिता यह उसकी विशेषता हुई । अर्थात्त जो अन्तिम ( चरम ) पुदूगलपरावतेकाल में 
आ चुका है वही व्याख्या प्रहण के योग्य है । कारण यह है कि अति दीघे संसारकाल वाले जीवों को तत्त्व- 
ज्ञान नहीं हो सकता। जिस प्रकार दीघेदुभांगी, अपना भाग्य न होने से मणियों में श्रष्ठ ऐसे चिन्तामणि 
रत्न की या अन्य मणि की पभ्राप्ति में हेतुभूत नहीं बन सकता, इसी प्रकार अनेक पुद्गलपरावर्त काछ तक 
जिन्हें अभी संसार-परिभ्रमण करने का बाकी है वे व्याख्या के अद्भ नहीं बन सकते यह शास्त्रकार भगवंतों 
का मन्तव्य है । ( पुदूगलपरावतें काल उसे कहते हैं जिसमें एक जीव समस्त चोदह राजलोक के सभी 
असंख्य आकाश प्रदेशों में क्रमशः प्रत्येक प्रदेश को मृत्यु से स्रश करे । यह काल भी बिराट काल है जिसमें 
अनंत कालचक्र व्यतीत होते है| इससे भी अधिक काल तक संसार में जिसका पर्यटन श्रवशिष्ट है, उसे 
व्याख्या पढाने में कोई छाम नहीं । ) 


नमोत्थुणं अरहंताणं ] (४१) 


“नमोउत्युं अरहंताणं' ( नमः अस्तु अहंदभ्यः ) 
(ल०)--तत्र नमोःस्लवहंद्म्यः' इत्यत्र अस्तु'-भवल्वित्यादों प्रार्थनोपन्यासः, दरापो 
भावनमस्कारः तचधम्मंतवात्‌, अत इत्थं बीजाधानसाध्य इति ज्ञापनाथंस्‌ | उक्त च, 


* विधिनोप्ताथा बीजादडकुराद्दयः क्रमात्‌ | फलसिद्धिस्तथा धम्मबीजादपि विदुबु था। ॥ 
वन धम्मबीजस्थ सट्प्रशंसादि तदगतम । तचिन्ताधडकुरादि स्यात्फलसिद्धिस्तु निव्र तिः ॥ 
चिन्ता-सत्श्र त्य-5्नुष्ठानं-देवमानुषसम्पद) | क्रमेणाउडकुर-सत्काण्ड-नाल-पृष्पसमा मताः ॥ 
फल ग्रधानमेवाइुनालुषब्चिकमित्यपि । पलालादिपरित्यागात कृषों धान्याप्रिवद्‌ बुधाः ॥ 
अत एवं च मन्यन्ते तत्त्वमावितबुद्धयः॥ सोचमाग्गंक्रियामेकां पयन्तफलदायिनीस ।। 
इत्यादि । 

( पं>- ) नमो ० । वषन'मित्यादिस्ठोक,, “वन - निक्षेपर्ण, 'धम्मेस्था «८ श्रुतचारित्र- 
रूपस्य, “बीज - फलनिप्पत्तिहेतुः, धरम्मंबीजं, तस्याइब्सक्षेत्रे। इति गम्यम्‌ । कि तदित्याह 
सत्रशंसादि, 'सत्‌' ८ संशुद्ध', तच्चेत्थ॑ रक्षणं 

“उपादेयधियाउत्यन्तं संज्ञाविष्कम्भणान्वितं | फलामिसन्धिरहितं संशुद्ध ह्ेतदीवशम ॥।' 

४ ग्रशंसादि ” ८ वर्णवाद-कुशलूचित्त-उचितक्ृत्यकरणलक्षणम्‌ , “ तदूगतं ” < धम्मंगतम्‌ । 
 तच्चिन्तादि *,तस्य-धरम्मेस्य, चिन्ता -- अभिरुषः, आदिशब्दात्‌ सतश्र॒त्यादि वक्ष्यमाणम्‌ , अंकुरादि- 
अंकुर-सत्काण्डादि वक्ष्यमाणमेव | 'फलसिद्धिस्तु निव्ति'रिति प्रतीतारथम्‌ | ' चिन्ता... ! इत्यादि 
इल्ेको भावितार्थ एवं। ' फूलं.... ” इत्यादि इछोकः, फल - साध्यं, कि तदित्याह “ग्रधानमेव ” - 
ज्येष्टमेव, फलमिति पुनः सम्बध्यते, ततः प्रधानमेव फर्ूं फल्माहु: | अवधारणफल्माह 'नानुपड्जिकमित्यपिं 
- नोपसजनभवमपीति । दृष्टान्तमाह पलालादिपरित्यागात' - पलाल्पुप्पे परित्यज्य, 'कृषो! ८ क्षणे, 
( धान्यातिवद्‌! ८ ) घान्याप्तिमिव बुधा;? - सुधियः । अत एवं! इत्यादि, अत एवं - फल प्रधानमेवे- 
त्यादेरेबहेतो:, (“व )“चकारो 5थंप्रापमिदमुच्यत इति सूचनाथ:,' मन्यन्ते-प्रतिषचन्ते, 'तक्चमावितबुद्धय/८ 
प्रमाथदर्शिधिय:,'मोक्षमाग्गक्रियाँ >सम्यग्‌दशनाववस्थां, एकां - जद्धितीयादिरूषां मोक्षमागल्वेन, 'पर्यन्तफल- 


(रिणीं नि 


दायिनी/मित्यादि - मोक्षरूपचरमकायकारिणी शलेश्यवस्थामित्यथ:, अन्यावस्थाभ्यो छयनन्तरमेव फलान्तरभावेन 
मोक्षामावात्‌ । 


उपरोक्त सातों व्याख्या-अड्भों के समुदाय मिलने पर ही व्याख्या की सिद्धि हो सकती है। 
व्याख्या का अवकाश वहीं बन सकता है। क्योंकि व्याख्या से उन्हीं जीवों को सम्यरज्ञान हो सकता है। 
इस तत्त्व पर सूक्ष्म बुद्धि से पयोछोचन करना योग्य है । 

अब ललितविस्तराकार सूत्र के अत्येक पद की व्याख्या का आरम्भ करते हैं । 





(४२) [ धर्मबीज-अंकुर 


ट & & प 
“ नमोउत्युणं अरहंताणं / ( नम; अस्तु अहंदुभ्य; ) 

यहां ' अहत्परमात्मा को नमस्कार हो ' इस वाक्य में “ हो पद से प्रार्थना का उपन्यास किया 
गया । अर्थात्‌ नमस्कार वर्तमान काल में करने की सामथ्य नहीं है कि जिससे अब नमस्कार करने का दावा 
रखा जाए अतः नमस्कार करने का सामथ्ये प्राप्त होने के लिए ग्राथना की जाती है। इस प्रकार का प्रार्थना 
का उपन्यास यह सूचित करता है कि भाव नमस्कार दुरूभ है; कारण, भावनमस्कार सें ही सच्चा नस- 
स्कारत्व धर्म है इसलिए बैसा नमस्कार ज्यों त्यों सिद्ध नहीं हो सकदा। समझ ल्ो कि नमस्कारादि घर्मं एक 
तरह का पेड़ है, ओर वह बीजस्थापत आदि से सिद्ध हो सकता हैं.। कह्दा है किः-जिस प्रकार विधिपूर्वेक 
बोये गए बीज द्वारा क्रमश: अंकुरादि से फल पर्यन्त उत्पत्ति होती है इसी प्रकार धर्म के बीज से मी अन्तिम 
फल पर्यन्त की सिद्धि होती है; ऐसा विद्वान लोग कहते हैं। 


धर्मवीज-बपन-- 
प्र<--धर्म-बीज का वोना क्या है 





उ०--धर्म-बीज का बोना है, धर्म सम्बन्धी प्रशंसा करना याने विशुद्ध रूप से धर्मे के गुणगान 
करना, धर्म में शुभ चित्त को स्थापित करना अर्थात्‌ धर्म बहुत अच्छा है ऐसी भावना उत्पन्न करना, ओर 
उचित कार्यो का सेबन करता । अथात्‌ धर्म के दो अकार हैं, शरुतथर्म ओर चारित्रधमं। आगमशास्त्रों के 
श्रद्धापूजषंक श्रवण-स्वाध्यायादि को श्रुतघर्म कहते हैं ओर शास्त्रोक ब्रवतियमादि के पान स्वरूप सम्यक 
प्रवृत्ति को चारित्रथर्म कहते हें। दोनो की विशुद्ध रूप से प्रशंसादि करना, यही बीज स्थापन है। 


प्र०--बविशुद्ध प्रशंसादि में विशुद्धि क्या चीज है ! 


_ साधना की विशुद्धि के तीन अंग - 


'योगदृष्टिसमुच्चय' अन्ध में कहा है कि प्रशंसादि में ही कया किसी भी साधना में विशुद्धि का 
संपादन करने के लिए ये तीन बातें अति आवश्यक हैं । 


(१) वह अशंसादि साधना अत्यन्त उपादेय बुद्धि से, कतेव्य-बुद्धि से, होनी चाहिए अर्थात्‌ जीवन 
में हमें सतत लगना चाहिए कि यह आत्महित के लिए अत्यन्त करने योग्य कृत्य है; (९) जीव की साथ 
अनादि से लगी हुई आहारादि संज्ञाएँ हैं:-आहारसंज्ञा, भयसंज्ञा, विपयसंज्ञा, परिप्रहसंज्ञा, करोधसंज्ञा०, 
मान०, माया०, लोभ०, लोक०, ओघसंब्ञा इत्यादि, इनमें से प्रत्येक संज्ञा की रुकाबट यानी उसका उपशमन 
करने के साथ साथना होती आवश्यक है। (३) साधना पौद्गलिक याने दुन्‍्यवी किसी लाभ की अपेक्षा 


से बिलकुछ विनिमु क्त होनी चाहिए । 
धमवृक्ष के बीज-अह॒कुर, . .पृष्प-फल का स्वरूप-- 





इन तीनों से युक्त विशुद्ध धर्मश्रशंसादि करना यही धर्म के लिए बीज का बपन है । बाद में धर्म की 
अभमिलाषा करना वगेरह्‌ अंकुरादि अवस्था है। और अन्त मैं जाकर मोक्ष आ्रप्त करना, यह धर्म का फल है। 


भावनमस्कार प्रार्थेना ] ( ४३ ) 


( छू०- भावनमस्कारवतो5पि ग्रार्थंना;-) आह यध्ेव॑ न सामान्‍्येनेव पाठो युक्त३, 
भावनमस्कारवतस्तड्भावेन तत्साधनायोगात्‌ | एव्मपि पाठे मुषाबादः असदभिधानं मुषा' इति- 
वचनात्‌ । असदभिधानं च भावतः सिद्धे तआथनावचः, तद्भावेन तद्भवनायोगादिति । 


( प॑ं० )-तत्साधनायोगादिति' (/तत” तस्थ-सिद्धस्थ नमस्कारस्थ, यत्‌ साध -निववर्न 
ग्रार्थनया,तस्य अयोगात्*ज-अघटनात्‌ | असदमिधानमिति, असतो-अयुज्यमानस्य, 'अभिधानं-भणनभिति। 
6ड्भावेने व्यादि तद्भाविन!ं - भावनमस्कारभावेन, 'तद्भ वनायोगाद! - आशंसनीयमावनमस्कारभवनायोगात्‌ । 
अनागतस्येषटर्थस्य लाभेनाविष्करणमाशी:, सा च्‌ प्रार्थनेति । 


प्र--धर्म के अंकुरादि स्वरूप में कया क्या लिया जाता है * 


उ८-साध्यधर्म की चिन्ता अथांत्‌ स्ययं करने की अभिल्लाषा यह है “अंकुर! । धर्म का स्वरूप 
जानने के लिए सम्यगू उपदेश का श्रवण करना यह सम्यक्‌ 'कारडनाल' (मुख्य और अवान्तर डाली) 
अवस्था है। आगे उस धर्म का अनुष्ठान यानी सम्यग्‌ विशुद्ध आचरण करना, उसे “पत्ते की अवस्था 
कद्दते हैं। उस आचरण से पृण्यद्वारा देव-मनुष्य की संपत्तियाँ अर्थात्‌ स्वर्गीय व मानवीय सुख मिलता है 
यह 'पुष्प' अवस्था है। अन्त में मोक्ष पाना, यह 'फर्ल' अवस्था है। 


प्र<-स्वगांदि सुख-संपत्ति को फल क्यों नहीं कहा 


उ०>-सुबुद्ध लोग सबसे बडे फल्न याने मुख्य फल को ही फल कहते हैं. नहीं कि आनुषब्लिक 
अर्थात्‌ बीच के गोण अबान्तर फल को | उदाहरणाथ कृषि में धान्य की प्राप्ति को ही फल कहते हैं, नहीं कि 
घास, पुष्प बगेरह की आप्ति को। सबसे बडा फल ही फल है, इसलिए परमार्थदर्शों बुद्धिवाले छोग 
सम्यरदर्शन-ज्ञान-चारित्र स्वरूप मोक्षमागानुष्ठान जो कि अन्त में जाकर शेलेशी अवस्थारूप है उसको 
अद्ठितीयमोक्षमागरूप से मोक्षस्वरूप अन्तिम फल को पेदा करनेवाल्ा मानते हैं | क़्योंकि शैलशी को 
छोड़कर दूसरी अबस्थाओं से तुरन्त ही दूसरें फल होते हैं, मोज्ञ नहीं ।जब कि शैलेशी से तुरन्त मोक्षफल 
होता है | इस मोक्ष को द्वी अन्तिम फल माना गया हे । 


शैलेशी अवस्था--- 
प्र--शैलेशी अवस्था किसे कहते हैं । 


उ०-शेंलेश का अथ है सबसे बडा पंत मेरु। इसके भाँति आत्मा की अत्यन्त स्थिर अवस्था 
बनाना यह शेलेशी अवस्था है.। जब तक सूक्ष्म भी योग यानी मन-बचन-काया की सूक्ष्म भी अवृत्ति 
विद्यमान है, तब तक आत्मद्रव्य अस्थिर होता हे याने उसके प्रदेश सतत कम्पनशील होते हैं। 
शुक्लध्यान के अन्तिम ढो प्रकार से इन योगों का पूर्णेत: निरोध करनेपर आत्मप्रदेश स्थिर हो जाते हैं । 
यह है शेलेशी अवस्था। इसे करने के बाद तुरन्त ही पंच हस्वाक्षरों के उच्चारण में जितना समय लगता 
है, उतने काल में सर्व कर्मों का क्षय होकर मोक्ष होता हैं । अतः मोत्ष यह अन्तिम फल है । 


( ४४ ) | नमस्कार 


( ल० )-उच्यते, यत्किखिदेतत्‌, तत्तत्त्वापरिज्ञानाव्‌ । भावनमस्कारस्यापि उत्कर्षादि- 
भेदोउस्त्येवेति तखवम्‌ | एवं च भावनमस्काखतोडपि तथा तथा उत्कर्षादिभावेनास्थ तत्साघना- 
ब्योगोब्सिड्), तहुत्कपश्य साध्यत्वेन तत्साधनोपपत्तेरिति। एवं च, 'एवमपि पाठे मुषावादः! 
हत्याग्पार्थकमेंव, अप्िद्धे तत्माथेनावच' इति न्‍्यायोपपत्ते; | 


( प॑० )-भावनमस्कारस्यापीति, कि. पुनर्नामादिनमस्कारत्थ इति आ्पि' शब्दाथः । 
के का $ 6५ ए उप 
तत्वाधनोपपततेरिंति, 'तस्य-उत्कर्षानन्यरूपस्थ नमस्कारस्य माथंनया साथनस्य, 'उपप्चे; “-घटनात्‌ू। 
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भावनमस्कार वालों को भी प्राथंना जरूरी |--- 


अब यहाँ प्रश्न हो सकता हैः--- 


प्र<-अगर भ्रार्थनासूचक “नमोउस्तु' पाठ कहना है तो ऐसा सूत्रपाठ सामान्यरूप से अर्थात्‌ 
सबके लिए नहीं रखता चाहिए; क्योंकि जो भावनमस्कार करने में समर्थ है' उसे तो भावनमस्कार सिद्ध 
हो चुका, फिर नया कोई नमस्कार सिद्ध करने की उसे आवश्यकता नहीं; तब वह नमस्कार की आर्थना 
क्‍यों करें ? सीधा नमस्कार ही करने के हेतु, “अस्तु' पद के बिना, 'तमोडहंद्भ्य:' इतना ही पाठ पढे' न ? 
फिर भी बह अगर प्रार्थनागमित पाठ पढेगा, तब सषाभाषण होगा । असत्‌ कथन करता यह मृषाभाषण 
है। प्रार्थना में तो, अब तक जो इष्ट वस्तु सिद्ध नहीं हुई उसे प्राप्त करते की कामना का आविष्कार किया 
जाता है। भाव नमरकार जिसे सिद्ध है, उसे उसकी कामना हे ही नहीं, फिर भी यदि वह कामना-सूचक 
ग्राथनावचन कहता है तो क्या वह असत्‌ कथन नहीं है ! 


प्रश्न रूप में यह आक्षेप तक का जो कथन किया, अब इसका उत्तर दिया जाता है । 


उ०--नमोउस्तु अहंद्भ्यः--यह पाठ सबके लिए नहीं होना चाहिए अन्यथा भावनमस्कार सिद्ध 
किये हुए योगी के लिए ऐसा पाठ सृषावाद होगा'-इस प्रकार की श्ढा ओर आत्ञिष वास्तविक ह्वी नहीं है; 
क्यों कि आक्षेप के मूल में भावनमस्कार की सिद्धि का रहस्य द्वी ज्ञात नहीं हे । रहस्य यह है कि 
भावनमस्कार की सिद्धि का एक ही प्रकार नहीं वरच्‌ अपकषे, उत्कषें, अधिक उत्कर्ष,-इत्यादि कई प्रकार 
होते हैं। ऐसी हालत में नामनमस्कार, स्थापतानमस्कार ओर द्रव्यनसस्कार वालों को तो क्या किन्तु 
भावनमस्कार वालों को भी उत्तरोत्तर उत्कषे याने अधिक से अधिक नमस्कार सिद्ध करना बाकी हे । अतः 
उन्हें भी भावनमस्कार संपूर्णतया सिद्ध है ही नहीं। जब अधिकरूपता का भावनमसर्कार अब सिद्ध करना 
अवशिष्ठ है, तब प्राथेना द्वारा उसकी सिद्धि करना कोई असक्भत नहीं। अर्थात्‌ अधिकाधिक भावनमरकार 
सिद्ध करने के लिए प्रार्थना करना यह उपपन्न है, युक्तियुक्त है। एबमेब प्राथेना का सूचक 'नमस्कार हो' 
यह पाठ पढना भी युक्तियुक्त है। इसमें कोई असत्कथन नहीं है'। इसलिए यह आक्षेप, कि भावनमस्कार 
सिद्ध होने पर भी ऐसा पाठ पढना मृषाभाषण होगा इत्यादि अर्थशून्य है । क्योंकि वह सिद्ध है ही नहीं। 
उत्तरोत्तर अधिकरूप से नमस्कार तो अब तक असिद्ध है और असिद्ध के छिए प्राथेना बचन हो सकता है। 


पूजा के ४ प्रकार ] (४४ ) 


( ल०-पूजाचतुष्टय;- ) तत्यकृंषबांस्तु वीतरागो नेबेब॑ पठतीति न चान्यस्तत्पक्षबान ; 
भावपूजायाः प्रधानतवातू, वस्याश्र प्रतिपत्तिरुपखात्‌ । उक्त चान्येरपि-- (परृष्पाइडमिषस्तोत्र- 
ग्रतिपत्तिपूजानां यथोत्तरं प्राधान्यम्‌ ' । श्रतिपत्तिथ बीतरागे, पूजार्थ' च नम इति | पूजा च 
द्रव्यभावसंकोच इत्युक्तम | अतः स्थितमेतदनवर्य 'नमो5स्लवहेद्भ्यः' इति । 

( प॑ं० )-- निवेवं पठती'ति, एबमिति प्रार्थनम्‌, नमस्तीर्थायेति निराशंसमेव तेन पठनात्‌ | 
'पृष्पामिपस्तोत्रग्रतिपत्तियूजानामि त्यादि,तत्र आमिष' शब्देन मांस-भोज्यवस्तु-हचिर-वर्णादिलाभ-संचयलाभ- 
रुचिररूपादि-शब्द-नृत्यादिकामगुण-भोजनादयोउर्था: यथासम्भवं प्रकृतभावे योज्या। | देशविरतौ चतुर्विधाउपि, 
सरागसर्वविरती तु स्तोत्रप्रतिपत्ती द्वे पूजे सम॒चिते | भवतु नामेवं यथोत्तरं पूजानां प्राधान्य तथापि वीतरागे का 
सम्भवतीत्याह  प्रतिषत्तिश्व वीतरागे! इति; अतिपत्ति;-भविकलाप्तोपदेशपालना, 'चः* समुच्चये, वतरागे 
“उपशान्तमोहादी पूजाकारके | यदि नामेब पूजाक्रमो, बीतरागे, च तत्सम्मवः, तथापि नमस्कारविचारे 
तदुपन्यासो उ्युक्त इत्याह पूजाथ चेत्यादि | प्रतिपचिरधि दृव्यभावसंकोच एवंति भाव: | 


चारों प्रकार के नमस्कार में न्‍्यूनाधिकता।-- 


यहां देखिए कि नमस्कार चार प्रकार के होते हैं:-१. नाम नमस्कार (केवल नमस्कार शब्द), २ 
स्थापना नमस्कार (नमस्कार करते हुए पुरुष का चित्र अथवा मूति की स्थापना इत्यादि), ३. द्रव्यनमस्कार 
(हृदय में नमस्कार की भावनाशून्य या नमस्कारक्रिया में मत लगाये बिना की जाती नमस्कारक्रिया), 
ओर ४. भावनमस्कार (नमस्कार के विशिष्ट शुभ अध्यवसाय से युक्त नमस्कार) | प्रत्येक नमस्कार में कई 
प्रकार के न्यूनाधिक भेद होते हैं; जेसे कि नामतमस्कार में नमस्कार शब्द का शुद्ध-शुद्धतर उच्चारण; 
स्थापना में विशिष्ट-विशिष्टतर नमस्कार-चित्र आदि स्थापना; द्र्यनमस्कार में पूर्वोक्तानुसार अधिकाधिक 
व्यवस्थित ढंग से सिर-पेर-दृष्ठि आदि को स्थापित कर की जाती नमस्कार-क्रिया; और भावनमस्कार में 
मन की विशिष्ट-विशिष्ठतर शुद्धि एवं स्थेयें, ओर हार्दिक अधिकाधिक संवेग वेराग्य आदि भावषोल्लास, 
विरति, उपशस, बगेरह । इनमें से जितना शुद्ध नमस्कार सिद्ध हुआ उसके लिए तो अब कोई प्रार्थना करने 
की जरूरत नहीं, किन्तु अब तक जो जो उच्चतर भावनमस्फार सिद्ध नहीं कर सके हैं. उनके लिए तो 
ग्राथना करना बिलकुल आवश्यक एवं युक्तिसज्गत ही है । 


हां, श्रेष्ठतम शुद्धि और स्थैयेंबाला सर्वोत्कृष्ट भावनमस्कार सिफे बीतराग आत्माओं को ही सिद्ध 
आ है, अतः उन्हें अब प्रार्थना करने की कोई जरूश्त नहीं, क्योंकि उन्हें अब नया कुछ सिद्ध करना है 
ही नहीं और ऐसे बीतराग जीब प्राथेनासूचक यह “नमस्कार हो' पाठ पढते भी नहीं हैं । 


प्र०--बीतराग भी 'नमस्तीर्थाय' यह पाठ तो पढते हैं न ? बीतराग क्यों पढे ? वे तो जीवन्मुक्त 
हो गये । 

उ०- ठीक है, लेकिन वे निराशंस भाव से अर्थात्‌ किसी कामना के बिना सात्र अपने कल्प 
याने आचार रूप से पढते हैं । उन्हें न तो इससे कुछ सिद्ध करना है, न उसके फल्न की कोई कामना है। 
इस प्रकार बीतराग के अलावा भावनमस्कार की पराकाष्ठावाला कोई नहीं है। यहां द्रव्यपूजा, भावपूजा, 


(५६ ) [ द्र्॒यपूजा की आवश्यकता 


इन दोनों में भावपूजा प्रधान है, इसलिए नमस्कार के विचार में भावपूजा . ओर उसके अधिकारी बीतराग 
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प्रस्तुत किये गये । क्योंकि 'नमः” पद से लक्ष्य नमस्कार का अर्थ पूजा ही है, वथा पूजा द्रव्यसझोच ओर 
भावसड्लोच उमयस्वरूप है. यह पहले कह दिया गया है । 


पूजा के चार प्रकार-- 

प्र०-- बीतराग को किस प्रकार की भावपूजा होती है ? 

उ०--वह भावपूजा प्रतिपत्तिरुप होती है। अन्योंने भी कह्दा है कि पुष्पामिषस्तोत्रप्रतिपत्तिपूजानां 
यथोत्तर प्राधान्यम'-अर्थात्‌ पूजा के चार प्रकार होते हैं,:-पुष्प, आमिप (नैवेद्यादि), स्वोत्र, ओर प्रतिपत्ति; 
जो क्रमशः उत्तरोत्तर प्रधान होती हैं । पृष्पपूजा की अपेक्षा आमिपपूजा प्रधान है; उससे स्वोत्रपूजा 
प्रधान होती है; एवं स्तोत्रपूजा की अपेज्ञा प्रतिपत्तिपूजा प्रधान है। यहाँ पुष्प, आमिप....इत्यादि में जो 
आमिष' शब्द लिया उसके कई अर्थ होते हैं, जेसे कि, मांस, भोग्य बस्तु, रोचक बए आदि का लाभ, 
सम्रय का लाभ, रोचक रूपादि रोचक शब्द, नृत्य आदि इन्द्रियविपय, भोजन इत्यादि। लेकिन प्रद्धत में 
यथासम्भव अर्थों की योजना करनी जरूरी है 'यथासम्भव' इसीलिए कहा, कि यह पूजा श्री वीतराग सर्वेज्ञ 
के शासनद्वारा साधक की भूमिकानुसार बिहित की गई है; अतः मांसादि अमक्ष्य अप्तेग्य के उपहार से 
पूजा नहीं हो सकती, वास्ते शेष साधनों से आमिपपूजा करनी योग्य है | 


गृहस्थ ओर मुनि के लिए पूजा का विभाग!--- 


प्रः--जैनद्शन में क्या सबके लिए इस चतुविध पूजा का विधान है ? 


उ०--नहीं, जो देशविरति अथाव्‌ अहिंसादि के अगुब्र॒तधारी ग्ृहस्थ है उसके लिए तो चारों 
प्रकार की पूजाएँ उचित हैं; ओर सराग स्वविर्तिधर साधु के लिए सात्र स्तोत्र पूजा, और प्रतिपत्ति पूजा 
ही उचित है। कारण यह है कि पुष्प एवं आमिष द्रव्य है, ओर गृहस्थ द्रव्य के आधिपत्य में बेठे हैं अत: वे 
द्रव्यपूजा के अधिकारी हैं लेकिन साधु सब सज्जों के त्यागी होने की बजह से द्रव्य के अधिकारी नहीं हैं, 
अतः वे द्रव्यपूजा के अधिकारी नहीं हो सकते । 


प्र--तब साधुओं को तो उतना लाभ कम मिलेगा न ? 


भर उ-उसमें कम लाभ की बात ही नहीं है; क्योंकि द्रव्यपूजा भी भावपूजा के ही लाभाथे करनी 
हे, ओर द्रव्यपूजा की अपेक्षा भावपूजा उत्कृष्ट होने से उच्चतम फल्ल भी प्रदान करती है; तब साधु के 
लिए कम लाभ की बात ही कहाँ रही ? 


द्रव्यपूजा की क्या आवश्यकता ! 
प्र<--तब तो गृहस्थ भी केबछ भावपूजा ही करे, द्रव्यपूजा क्‍यों करे ? 
उ०--गृहस्थ के लिए द्रव्यपूजा की आवश्यकता इसलिए है. कि, 


(१) द्रव्यसंग्रह में बैठा हुआ गृहस्थ द्रव्य की मूझ्ठां कम न करे. तब तक श्रद्धा, संवेग, वैरास्य, 
विरति, डपशम एवं अनासक्ति इत्यादि गुणों से गर्भित शुभभाव अपने में पेदा नहीं कर सकता; एवं 
चीतराग सबज्ञ देवाधिदेव की पूजा बीतरागता के प्रति आकृष्ट होकर उनके आज्ञापालन की रुचिसंपन्नता से 


आक्ृत भाषाशैल्ली | हबक्ष) 


( ल० )- इह च ग्राकृतशेल्या चतुथ्य॑र्थे पष्ठी, उक्त च- * बहुवयणेण दुबयणं, छट्ठि- 
विभित्तीए भणणह चउत्थी । जह हत्था तह पाया, णमो5त्थु देवाहिदेवाणं |” बहुबचनं तु अद्वत- 
व्यवच्छेदेनाइद्बहुत्वख्यापनाथ', विषयवहुत्वेन नमस्कतु : फलातिशयज्ञापनाथ च,-हस्येतचचरमालाप- 
के नमो जिणाणं जियभयाण'मित्यत्र सम्रतिपक्ष॑ भावाथमधिकृत्य दशेयिष्यामः । 


( प॑० )- “अद्वतव्यवच्छेदेने ति, - दो ग्रकारावितं द्वीत॑, तस्य भावों दत॑, तद्विपययेण अट्ठित॑!- 
एकप्रकारत्वम्‌ | तदाहुरेके-** एक एव हि मूतात्मा ढेट्टे ढेहे प्रतिष्ठित: ( प्र० “ व्यवस्थितः ” )। एकघा 
बहुधा चापि ( प्र० चिव) , दृश्यते जलचम्द्॒वत्‌ || ” ज्ञानशब्दाबद्वेतबहुल्वे5प्यात्मोद्रेतमेवेह व्यवच्छेचम्‌ 


अछ्े हु त्वे धरे व्य्‌ ष््ड्े है #8 बी 6५ चनोः 
हहंद्बहुत्वेन तस्येब व्यवच्छेब्लोपप्ते:। 'फलातिशयज्ञापनाथ' चे!ति, फलातिशयो/-भावनोत्क्ष इति । 
नहीं कर पाता | इसलिए वाहरा शुभभाव में प्रतिबन्धक द्रव्यमूछो को हदाना आवश्यक है; अतः द्रव्यपूजा 
उसके लिए जरूरी है। यद्यपि केबल द्रव्यपूजा से काम नहीं चलेगा; उसके साथ उपरोक्त शुभमावों का 
लक्ष्य शखना गृहस्थ के लिए भी अत्यन्च जरूरी है । 





ओर भी एक कारण यह है कि गृहस्थ अपने सांसारिक जीबन में विविध द्रव्यों के सहकार से 

वैसे बैसे भावों से संपन्न होता है, इसलिए यहां भी द्रव्यपूजा के सहकार से ही भावपूजा में फलभूत 

न ५ ३7५. ९ है 

शुभभाव पा सकेगा; अतः शुभ अध्यवसाय स्वरूप भाव की संप्राप्ति द्वेतु द्रव्यपूजा का सहकार अनिवाय एवं 
जरूरी है । 


प्रतिपत्ति-पूजा:-- 


प्रतिपत्ति पूजा का अर्थ है पूर्ण आप्त पुरुष-सर्वज्ञ पुरुष के उपदेश का पालन | यह पालन सर्बो- 
व्यूष्ठ कोटि का तो बीतराग आत्मा में होता हैं।वीतराग जीव तीन प्रकार के होते हैं, उपशान्तमोह, 
ज्ञीणमोह और केवलज्ञानी । उन्होंमें ऐसी उत्कर प्रतिपत्तिपूजा लब्ध-अबसर होती हैं । कारण, उन्हें बेराग्य 
तत्त्वरुचि, विरति, अनासक्ति सर्वथा आत्मशुद्धि इत्यादिरूप सबेज्ञ की आज्ञा पूर्शरूप से आत्मसात्‌ हो 
चुकी है, इसी लिए वे उत्कृष्ट द्रव्यभाव-संयम अर्थात्‌ भाषपूजा की पराकाप्ठा का पद प्राप्त कर चुके हैं। 
नमस्कार का अर्थ पूजा ही है, अतः नमस्कार के चालू प्रकरण में पूजा का इतना विवेचन अग्नस्तुत नहीं है। 
एवं भावपूजा की पराकाष्ठा न पाये हुए सब जीवों के लिए तो उच्च-डउच्चतर भाव नमस्कार की प्राथना 
युक्तियुक्त है | अतः ( 'नमोउस्लहद्भ्य:' ) नसों स्थु णं अरहंताणं' यह स्तुतिपाठ पढना बिलकुल सद्गत है, 
निर्दोप है । इसमें मुपाभाषण का कोई दोष नहीं हे । 


प्र०--अरहंताण' इस पद में पष्ठी विभक्ति क्‍यों रखी गई है ? “नमः पद के योग में तो चतुर्थी 
विभक्ति आती है न ! 


उ०--पष्ठी विभक्ति प्राकृत भाषा की शेज्ञी से आई हैं। चतुर्थी का अथे प्राकृत भाषा में षष्ठी 
विभक्ति से सूचित किया जाता है, जैसे कि प्राकृत में द्विवचन का भाव भी बहुबचन से बतछाया जाता है । 


( ४८) [ परमात्मा अनेक 


उदाहरणार्थ, 'जह दृत्था तह पाया' » मनुष्य को ज्यों दो हाथ है त्यों दो पेर होते हैं, । कहा है, बहुबयणेश 
दुबयणं छट्टिविभत्तीए मण्णइ चउत्थी ।' जह ह॒त्था वह पाया णमो त्थु देवाहिदेवाणं ॥ 


अनेक परमात्माओं को नमन क्‍यों 


प्र--- अरिहंत परमात्मा को नमस्कार करना है तो एकबचन-प्रयोग करके “नमोत्थु णं अरहंतस्स' 
क्यों नहीं कहा ? बहुब॒चन क्यों लिया ! अनेक अरिहंत परमात्माओं को नमस्कार क्‍यों किया गया ? 


उ०--बहुबचन लेने के वालये दो हैं (१) अरिहँत परमात्मा के अद्देत का अथात्‌ एकमात्र संख्या 
का निषेध करके बहुत्व संख्या सूचित करने का है; अथांत्‌ अहत्‌ परमात्मा एक नहीं हैं, कई हैं, एवं (२) 
नमस्कार का विषय बहुत द्वोने से नमस्कार-कर्ता को शुभ भावना का आधिक्य स्वरूप अधिक फल्न प्राप्त 
होता है, यह भी दिखलाना है| यह बात अन्तिम “नमी जिणाणं जिअभयाण' इस आलापक याने पदसमूह 
में संबन्धी प्रतिपक्ष के स्वरूपसहित भावाथे प्रदर्शित करने में कहेंगे । 


प्र---ह त शब्द का अथे क्या है ? 


उ०-ह् त शब्द का अथ है,-दो प्रकार जिसे प्राप्त है वह हढ्ीत, इसका तत्त्व हुआ ह्वत, अर्थात्‌ 
एक नहीं किन्तु अनेक प्रकारवाला स्वरूप | इससे विपरीत है अं त। अद्वेत से एक ही प्रकार होने का 
फल्नित होता है| कहा है:--- 


“एक एवं हि भूतात्मा, देहे देहे व्यवस्थितः । एकथा बहुधा चापि, दृश्यते जलचन्द्रवत्‌ ।। 


“एक ही सदूभूत आत्मा याने पारमाथिक एक ही आत्मद्रव्य अनेकानेक देहों ग्रें सम्बद्ध हुआ 
है। वह एक शरीर में एक रूप से ओर अनेक शरीरों में अनेक रूपों से भासित होता है; जैसे एक ही 
चन्द्र एक तालाब के जल में एक रूप से ओर अनेक तालाबों में अनेक रूपों से प्रतीत होता है ।” 


लेकिन यहाँ परमात्मा के ऐसे अद्वेत का निषेध करना है । इतना ध्यान में रहे कि अद्देत अनेक 
रीतियों से माना जाता है, उदाहरणार्थ ज्ञानाहत, शब्दाद्वैत इत्यादि । फिर भी भ्रस्तुत में आत्मादीत का ही 
निषेध सूचित है; कारण, अहत्‌ परमात्मा का बहुत्व निर्दिष्ठ होने के कारण आत्मा के ही अह् त का निषेध 
अस्तुत होता है; न कि ज्ञान या शब्द के अद्वेत का निषेध | आत्मा एक नहीं है, अन्यथा प्रत्येक के मोक्ष 


होने की सज्ञति, क्रशशः मोक्ष, मोक्षमार्ग की सत्यता, गुरु-शिष्यभाव, पापि-धर्मिभाव,....इत्यादि कैसे उपपन्न 
हो सके ? ह 


नमस्कार क्रिया अनेक परमात्माओं के अति करने से नमरकार-कर्ता के हृदय में शुभभावना बढ़ 
जाती है | अतः यहाँ नमस्कार क्रिया का विषय अनेक अरहंतों को बनाया गया । 


इल्छायोग सूचिका प्रार्थना ] (४९ ) 


प्राथनावच इच्छायोगज्ञापकम : - 
( ल० )-- अन्ये त्वाहुः'नमोड्स्त्वहद्म्य' इत्यनेन प्रार्थनावचमा तच्चतों छोझोतर- 
यानवतां तत्साधन प्रथममिच्छायोगमाह, ततः शास्त्रसामर्थ्ययोगमावात्‌, सामथ्ययोगश्वानन्तर्येण 
'फलद्देतुरिति योगाचायाः । 


इच्छायोगादित्रयम । 

( ल० )-- अथ क एते इच्छायोगादयः ? उच्यते, अमी खलु न्यायतन्त्रसिद्धा इच्छा- 
दिप्रधानाः क्रियया विकलाविकराधिकास्तचधम्मेव्यापाराः | उक्त च, 
( इच्छायोग ;-- ) 

& कतुमिच्छोः श्रुतार्थस्य ज्ञानिनोडपि प्रम दतः । 

विकलो धर्मयोगो यः स इच्छायोग उच्यते || १ ॥। 

( पं, )-- न"नयायंटन्त्रसिद्धा:इंति; न्यायोन्युक्तिः,स एवं तन्त्रमूज्ञआागम,,तेन सिद्धा:-प्राति- 
प्लिता:, सूत्रतः समय क्वचिंदावि तदश्रवणात्‌, वक्ष्याते च *अगगमश्वोपपत्तिश्न त्यादि । 

कत्तमित्यादेछोकनवकम्‌ । अथास्य व्याख्या, -- कत्तमिच्छो: कस्पचिल्निव्याजमेत्र तथा-- 
बिधकरम्मक्षयो पशमभावेन | अयमेव बविशिष्यते * श्रतार्थस्प ? - श्रतागमस्य, अर्थशब्द आगमबचन:, अयते 
( पाठान्तरे “ अध्यते ? )3नेन लखमिति कृा | अयमपि कदाचिेदज्ञान्येब भवाति क्षयोपशमवंचित्र्यात्‌, 
अत आइ  ज्ञानिनोडपि ? - अवगतानुष्ठेयतत्तस्थापे, इति । खंमूतस्यापि सतः किम ? इत्याइ 
£ ग्रमांदत: ? - प्रमादेन विक्रयादिना, * विकल) ? - असंयूर्णः काछादिवेकल्पमश्रित्य, “धर्मयोगो? - 
धम्मेव्यापारो, “ यः? इति - वन्दनादिविषय;, “ स इच्छायोग उच्यते ” इच्छाग्रधानलं चास्य तथा- 
क्ालादावकरणादिति ( प्रत्यन्तरे-तथाकाछादावनवधारणादिति ) । 





प्राथना-अन्य आचाये कहते हैं कि “नमोत्थु णं अरहंताणं' इस प्रकारके प्राथनासूचक वचनसे 
परमाथसे लोकोत्तर मार्गवा्लोंके लिए इस लोकोत्तर मोक्षमा्गके प्रथम साधनभूत इच्छायोग का ही निर्देश 
किया गया है | अथाव्‌ इच्छायोगसे में नमस्कार करता हूं, यह भाव सूचित किया। क्यों कि इचछायोगकी 
पूणे साधनासे श्ञास्त्रयोग और बादमें सामथ्येयोग सिद्ध होता है। इनमें सामथ्येयाग तो तत्क्षण ही 
बीतराग-सव्वेज्ञता स्वरुप महाफछको पैदा करता है। इस प्रकार योगके आचार्योका अभिप्राय है। 

इच्छायोग-शाखत्रयोग-सामथथ्ययोग 

प्र ०-ये इच्छायोग आदि क्‍या है ? 

उ०-इच्छायोग आदि तीन योग तत्त्वभ्षत याने तात्तविक धमर्मकी प्रवृत्तियों हैं । इनमें इच्छा 
झास्य और साभथ्येका प्राधान्य रहनेसे, ये क्रमश: इच्छायोग, शाख्रयोग, एवं सामथ्ययोग कहे जाते हैं | 
शुद्ध क्रियाकी दृष्ठिसे ये ऋमशाः च्रुटित, अखण्ड और अधिक होते हैं; अथोत्‌ (१) इच्छायोग भी धर्म- 


(५० ) [ इच्छायोगः 


प्रयाशी दी है लेकिन इसमें क्रियाकी शुद्धिकी अपेक्षा धर्मप्रवात्तिकी इच्छा प्रधान मानी जाती है,क्रिय्रा अशुद्ध 
रहती है | (२) शाखयोग इच्छायोगकी अपेक्षा उच्चतर श्रव्ात्ति है। इसमें शास्त्र अर्थात्‌ ज्ञास्रीय 
और्सर्गिक सर्व नियमोंका पाछन प्रधान रहता है, इससे क्रियाशाद्ध अखंडित रहती है । (३) सामथ्य- 
योगमें तो शाखीय आदेशोके पूर्ण पाछनके अतिरिक्त आत्माकी अचिन्त्यसास*ये प्रगट होनेसे धर्म- 
प्रवृत्ति अत्यधिक बलवती होती है। ये योग न्यायशाख्से निर्दिष्ट हैं, आगममें सूत्रूपले कहीं 
भी सुननमें आते नहीं हैं।फिर भी वे काल्पनिक नहीं किन्तु वास्तविक हैं, इनके बारेमें आगे 
€ आगमश्वोपपत्तिश्व '' ? इत्यादि रलोकसे कहेंगे | 


इच्छायोग !-- 


प्र०-इच्छायोगका स्वरूप क्या है ? 

उ०- “धर्मकरनेका इच्छुक, श्रुतार्थ, एवं ज्ञानी ऐसे साधकके भी अ्रमादवच्ञ च्वाटित घर्सव्यापार 
याने धर्म्रवृत्तिकों इच्छायोग कहते हैं। इन विशेषणोंमें, 

( १) इच्छा धर्म करनेकी शुद्ध अभिलाषाको कहते हैं । शुद्ध होनेके लिए वह कोइ भी दुन्‍्यबी 
आशसा-अपेक्षा न होते हुए स्वतः प्रगट होनी चाहिए | यह सभी को नहीं किन्तु किसी-किसी को हो 
सकती है; जिसे इच्छाके बाधक्र कर्म-आवरणका क्षयोपशम हुआ है। यह निराशंस धममंप्रवृत्तिकी 
गुद्ध इच्छाके प्रभावसे शुद्ध धर्मग्रवृत्ति, एवं विशिष्ट पापक्षय सहित नूतन पापका निवारण, ये दोनों सिद्ध 
होते हैं। और इससे संपन्न आसत्मोन्नतिकारक शुद्ध धर्म और आगेके शासत्रयोग एवं सामर्थ्ययोगकी 
भामेका भी सिद्ध हो सकती है। ऐसी शुद्ध इच्छासे ही की गई धर्मप्रवृत्ति इच्छायोग धन सकती है, यह 
सूचित किया | 

( २) शतार्थ:-ऐसा धर्मच्छु भी “ श्रुतार्थ' होता अर्थोत्‌ उस धर्मसे सम्बन्धित आगमका श्रवण 
किया हुआ होना चाहिए; क्योंकि बिना शास्रश्रवण धर्म प्रवृत्तिकी इच्छा होनेपर भी वह किस विधिसे 
करना, उसे यह केसे ज्ञात हो सकेगा? यह श्रुतार्थ! पदमें अर्थ! शब्द आगमके अरथम है, और ऐसा अर्थ 
भी हो सकता है; क्यों कि संस्कृत भाषामें ' ऋ 'धातु ( क्रियावाची शब्द )से “अर्थ ” दाब्द बन सकता है, 
ओर “ऋ ' का अर्थ गमन, ज्ञान और प्राप्ति होता है। अतः जिससे तत्त्वकी प्राप्ति या ज्ञान हो बह “अर्थ! 
है और आगमसे ही तर्वकी प्राप्ति या ज्ञान होता है; अतः आगम ही “अर्थ ! हुआ | 

( ३) ज्ञानी:-ज्ञानावरणीय कर्मका क्षयोपशम अनेकानेक प्रकरोंसें होता है,अतः संभव है किसीको 
आगमशासत्र सुननेपर भी, अत्यन्त मन्द क्षयोपशम वश धर्मक्रियाकी विधि आदिका ज्ञान न हुआ 
होगा, तब वह धर्मेच्छु और श्रुतार्थ होनेपर भी धमं-प्रवृत्ति केसे करेगा ? इसलिए करने योग्य धर्म- 
प्रवृत्तिके स्वरूपका ठीक ज्ञान होना भी आवश्यक है । 

(४ ) प्रमादवश धर्म प्रवृत्तिकी शुद्ध इच्छा एवं उसका ज्ञाखीय तस्वज्ञान होनेपर भी विकथा- 
निद्रादि प्रमादके कारण वह बिलकुल शुद्ध धर्म प्रवृत्ति कर पाता नहीं है; योग्य काछ, आसन, मुद्रादिका 
सवांश पालन करता नहीं है। कहा है “ मज्ज विसयकसाया निद्दा विकहा य पद्म पसाया ! । प्रमाद पांच 
प्रकारका होता हैः-सद्रादि व्यसन, विषयासाक्ति, कोधादि कषाय, निद्रा और विकथा। राजकथा, देशकथा। 
भक्तकथा और स्रीकथाकों विकथा कहा जाता है। प्रमादव॒श वह त्रेटित धर्मग्रवात्ति करता है। 


शास्त्रयोंगः | (५१) 


शास्त्रयोग -- 

( छ० -- शास्त्रयोगस्त्विह ज्ञेयो यथाशक्तयप्रमादिन:। 

श्राइस्य तीवबोधेन वचसाडविकलस्तथा || २ ॥ 

(पं ०)---शाखयोगस्वरुपाभिवित्तयाह “ श'स्त्रयोगस्तु ” इति। शास्त्रप्रधानों योग शास्त्रयोग;, 
प्रक्रमादेतद्विषयव्यापार एव, स[ “तु |>पुन;, 'इह'व््योंगनन्त्रे ज्ेय/। कस्य कोदगित्याहद यथाशक्ति'< 
शक्तयनुरूपम्‌, “अप्रभादिनों!-विकथा।देशमादरद्वितस्य | अयभेव विशिष्यते “श्राद्धस्य”-तया।विधम दापगमात्‌ 
स्वसप्रत्ययात्मिका दिश्रद्धावत: , तित्रब्ेधिन! हेतुमूतेन, “वचसा?-आगमेन, “अविकल:८अखए “तथा?- 


कालादिवेकल्याबाधया | न ह्यपट्वोउतिचारदोंषज्ञा;, झते काल्यदिवेकस्येनाबाधायां तीत्रभोधा हेतुतयो- 
पन्यस्तः ॥२।। 




















ऐसी जो बन्दनादि सम्बन्धी धर्मप्रवृत्ति है, उसे इच्छायोग कहते हैं। इसमें योग्य काछादिका 
पाठन नहीं करनेसे ऋयाका ग्राधान्य नहीं रहता, किन्तु धमेइच्छा की शुद्धता-प्रबछृदा के कारण इच्छाका 
प्राधान्य गिना जाता है, अतः वह इच्छायोग कहा जाता है । 


शास्त्रयोग :-- 

योगशास्रमें वर्णित शाखयग्रोग वही है, जिसमें शाखयोगी | यथाश्ञाक्ति धमंग्रवृत्ति कर रहा हो, 
२ अश्रमादी हो, * श्रद्धा-सम्पन्न हो,  तीत्र बोधसे युक्त, एवम्‌ * आगमानुसार कालादिके भंगसे खंडित 
न हो । यहाँ, 





(१) “यथाशक्ति ? का अर्थ है, शाक्तेके अवुरूप; अर्थात्‌ अपनी शक्ति यानी ताकृतका उच्ंघन 
न करते हुए अपनी सर्वेशक्तिका उपयोग करना । 

(२) अग्रमादी यानी विकथा निद्रादि प्रमादोंस बिछकुछ रहित होना । 

(३) श्रद्धा-संपनन्‍्न होना । इसमें विशिष्ट प्रकारका सोह-नाश होकर स्वसंप्रत्यय होना चाहिए । 
स्वसंप्रत्ययका मतरूब यह है कि ऐसी उच्च प्रकारकी श्रद्धा करनी चाहिए कि जिससे हृदयमें अनुभवरूप 
बढ़िया प्रतीति और तीत्ररूचि हो; एवम्‌ अधिकाबिक आत्मबरू-स्थैये आदिकी जो प्रेरक हो। क्षनुसवस्वरूप 
प्रतीतिक्ा तात्पय यह है कि धर्मप्रवृतिका शास्रोक्त कठोर पाछन सिफ शासत्रके अनुरोधसे या पापभयसे 
होता हो वैसा नहीं, किन्तु वह धर्मग्रवृत्ति अपने जीवनके स्व॒भाव-सी बन जाए ऐसा तत्त्वसंवेदन हो गया हो। 
े (४) तीत्रबोध युक्त होना, इसमें धर्मग्रवृत्तिकी सूक्ष्मसे सूक्ष्म औत्सर्गिक विधि एवम संभवित 
अतिचार अथोतू्‌ दोष आदिका बबिस्दृत ज्ञान आवश्यक है | 

(५) आगमके अनुसार धर्मश्रवात्ति अबडडित होना। इसमें काछ-आसन-मुद्रादिकी छेशमात्र भरी 
रखलना न होनी चाहिए। तभी वह अखण्ड धमश्रवृत्ति कही जा सकती हैं। अनभिज्ञ छोग जब धमंग्रवृत्ति- 
में लगते हैं. तब महान्‌ या सूक्ष्म अतिचारकी समझ न पानेके कारण वे धर्मप्रवृत्तिकों खाण्डित बना देते 
हैं । अतः कालछादके भंग से बाधा न हो पावे, इसलिए तीत्र बोधकों साधनरूपसे आवश्यक बताया | 


(५२) [ सामथ्यंयोग 


सामथ्य-योग -- । 
(ल० )--शाखसंदर्शितोपायस्तेद॒तिक्रान्तगोचरः । 
शक्स्युद्रेकाद विशेषेण सामथ्याख्योड्यम्रुत्तमः || ३ ॥ 

(पं ० )--अथ सामर्थ्ययोगल्क्षणमाह “ शाखसंदाशेतोपाय; 'प्सामान्येन झात्राभमिह्वितोपाय:, 
स्तामाम्येन शात्रे तदमिधानात्‌ ,  तदतिक्रान्तगोचर:”ज्शाख्रातिक्रान्त वषय;, कुत इत्याह 'अक्त्युद्रेकात्‌ !-- 
शत्तिप्रावल्यात्‌ , * विशेषण ?-न सामान्येन शाखातिक्रान्तगोचर;, सामान्येन फल्पयवसानत्वाच्छास्त्रत्य, 
+ सामध्यख्योड्य '्सामथ्येयोगामिधानोडयं योग:, “ उत्तम: ?-सर्वप्रधानो ,भक्षेपेण. प्रधानफलकारणला- 
दिति॥ ३॥ 
शास्रादेव सर्वमोक्षोपायज्ञाने आपत्तिः-- 

(ल०)--सिद्धबाख्यपदसंप्रामहितुभेदा न तत्वतः । 

शास्रादेवावगमस्यन्ते सर्वथेवेह योगिमिः ॥ ४ ॥ 
सवेथा तत्परिच्छेदात्साक्षात्कारित्वयोगतः । 
तत्सवज्ञखसंसिद्धस्तदा सिद्धिपदाप्तितः || ५ ॥ 

(पं० )--एतत्समर्थनायैवाह “ सिद्धवाख्यपदसंग्राप्रिहेतुमेदा ? इति - मोक्षामिधानपद्रसंप्राप्ती- 
कारणाविरेषा; सम्यग्दशनादय), किमित्याह “न तततों ?न परमार्थत:, * शाख्रादिव ?ः“आगमादेव अवाम्यन्ते | 
न चवमाप शाद्षपेयथ्यीनित्याह  सर्वश्ेह्ठ योगिमिः ? सर्वैसेव प्रकारैः, * इद ?-लछोके, स [धुमि;; अनन्त- 
भेदत्वातू तेषाभेति ॥ ४ ॥ स्वथा तथरिच्छेदे शाल्रादेवाम्युपगम्यमाने दोषमाह “ स्वया ?>्सवैं! प्रकारे, 
अद्षोपफकसापकलादेमे; 'तत्परिष्छेदात्‌ '-शाख्रादव- सिद्धबार्यपदसंप्राप्तदेतुमदप रिच्छेदात्‌ , किमित्याह 
' साक्षात्कारिलयंगत; ?-केवलेनेव साक्षात्कारिलियोगात्‌ कारणात्‌ , * तत्सर्वज्ञखसोसद्े! >श्रोत॒योगि- 
सरवजञचसंपेद्वेट, अधिकृतदेतुभेदानामन्येन सबैया परिच्छेदायोगात्‌ | ततश्व॒ * तदा ?>श्रवणकाछे. एव ह 
' सिद्धिपदाप्तित: '-पुफ़िपदाप्ते,,. अगोगिकेवलिलस्थापि.. शाख्रादेवायोगिकेवलिखभावभव नेन|वगाति- 
प्रकडगाद, अविषयेडपि शाजसामथ्योम्युयगमे इत्यमपि शाखसामर्थ्यप्रसडगात्‌ || ५ || 


न 





नकल 





सामथ्य-योग --- 


सामथ्य योग शात्र-योगकी अपेक्षा अत्यधिक बलवान होता है। इसमें (१) उपाय यद्यपि शाख्रद्वारा 


निर्दिष्ट होते हैं, किन्तु बिलकुछ सामान्य रूपसे | (२) उन उपायोंका विशिष्ट विस्तृतस्वरूप तो मात्र स्वानुभव- 
गम्य होनेसे शब्दतः अवर्गेनीय है; इसाहिए शास्त्र जो सामान्यरूपसे फलपर्यन्त जाता है बह असम है। 
फलतः शाखसे आगे बढ जानेवाछा ही पुरुषार्थ सामर्थ्ययोगका विषय हो सकता है। (३) ऐसे सामथ्य- 
योगमें आत्म-सामथ्येकी प्रबछता हो उठती है। ऐसी विशिष्ट शक्तिसे सम्पन्न धमंश्रवात्ति,जो सामथ्येयोग 
कहलाती है, वह तीनों योगोंमें उत्तम योग है। उत्तम होनेका दूसरा यह भी कारण है।फे उससे ज्ञीघ्र दी 
बीतराग-सरेक्षता स्वरुप श्रेष्ठ फल उत्पन्न होता है। ु 


शार्त्र सबौपायशापने5समथम्‌ ] (५३) 


( ल० )-- न चैतदेव यत्‌, तस्मात्‌ प्रातिभज्ञानसंगतः । 
सामथ्ययोगोउवाच्यो5स्ति सर्वज्ञवादिसाधनम ॥ ६ ॥ 
( पं० )--> स्यादेतत्‌-अस्त्वेवमप का नो बाधेत्यत्राइडइ “न चैतदेंवं! (न च“एतदू”- ) 
अनन्तरोदितमु (एवं ); शास्त्रादयों गिकिवलित्वावगमेंडपि सिद्धयसिद्धे: | (“यत्‌”5) यस्मादेवं, तस्मात्‌, 
'ग्रातिभज्ञानसंगतो?-मार्ग्गनुस्तारिग्रक्ृष्टोहज्ञानयुक्त:, किमित्याह 'सामथ्यपोग:?>प्ामथ्यप्रधानों योगः साम- 
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थ्यैयोंग;, प्रक्रमाद्धमंव्यापार एवं क्षपकश्रेणिगतो गृह्यते । अयमवाच्योडस्ति तथोगिस्वसंवेदनसिद्ध।, “सर्वज्ञवा- 
दिसाधनं? अक्षपेणात:ः सबज्ञल[ आदि ]सिद्धे।ः ।। ६॥। 


शाख्से सभी मोक्ष-उपाय ज्ञात नहीं होते हैं :- 


प्र०-सामथ्येयोगके सभी उपाय आगमसे ही क्या ज्ञात नहीं हो सकते ? 

उ०-नहीं, क्‍योंके इस छोंगमे साधु-योगेयों द्वारा मोक्ष नामक पद्की प्राप्तेके विशिष्ट उपाय सब्वे 
प्रकारसे और परमार्थतः, अथांत्‌ सूक्ष्म एवं वार्ताब्रेक स्वरूपसे, मात्र आगमद्दारा ज्ञात नहीं हो सकते । 
कारण, उन उपायोंके असंख्य प्रकार होते हैं। वे शाखसे शब्दशः निर्विष्ट नहीं हो सकते | फिर भी 
आगम निरथेक यानी व्यर्थ नहीं है, क्योंकि ऐसी सामथ्येयोगकी अवस्था श्राप्त करनेके छिए जो शाख- 
योग और उसके उपाय आवश्यक हैं, वे आगमोंते ही ज्ञात हो सकते हैं । 

मोक्ष-प्राप्तिके समस्त उपायोंछे प्रकारोंमें शीघ्र मोक्षफठसाधक श्रकार भी समाबिष्ट हैं, वे अगर 
सिर्फ आगमोंसे ही जाने जाएँ तब तो आगमोंके द्वारा ही केवलज्ञानकी भाँति सब साक्षात्कारिता सिद्ध 
हो जायेगी । फछतः आगमश्रवण करनेबाछोंको श्रवग करते ही सबज्ञता सिद्ध हो चुकेगी। अलकत्ता 
आगम नहीं सुननेवाले अन्यको तो प्रस्तुत उपायोंका ज्ञान समरत ग्रकारोंसे हो ही नहीं सकता । अतः उसके 
लिए साक्षात्कारिता स्वरूप सर्वज्ञता प्राप्त करनेका बोई प्रसंग हो खडा नहीं होता | परन्तु आगमके 
श्रोत्तको तो श्रवणकाल्में ही सर्वज्ञतापूषंक चरम फलछ मोक्षपद्‌ तक की प्राप्ति अबाधित रहेगी । यहाँ 
मोक्षप्राप्ति की अबाधितता का भी कारण यह है कि शास्त्र विशेषरूपसे बता देंगा कि अयोगिकेबलित्व 
जो मोक्षप्राप्ति का अन्तिम उपाय है यह इस प्रकारका है। 

सभी उपायों का ज्ञान आममके द्वारा ही श्राप्त हो सकता है - जब ऐसा अगर आप मानते 
हैं,- तब इस अन्तिम उपायका भी ज्ञान आगम-श्रवण होते ही होना चाहिए, फछतः आगमसे ही अयोगि- 
केबलिका स्वरूप निष्पन्न हो जाएगा तब मोक्ष क्‍यों न हो ? छाकिन शास्त्र मात्रसे ऐसा होता नहीं है । 

तात्पर्य सामथ्ययोंगके विशिष्ट उपाय स्वानुभवगम्य है, आगसगस्य नहीं; फिर भी उनके 
प्रति आगमकी सामथ्यं सानने पर श्रवणसिद्ध केवलज्ञान एवं श्रवणसिद्ध मोक्ष माननेकी आपात्ति 
उपाध्थित होगी । लेकिन वास्तवमें केवछज्ञान और मोक्ष इस तरह प्राप्त होते नहीं हैं । इससे यह फछित होता 
है:कि वे आगमसे निर्दिष्ट उपायोंकी अपेक्षा विशिष्टतर आत्म-सामथ्येसे सिद्ध उपायोंसे ही हो सकते हैं. 
अर्थात्‌ सामर्थ्ययोग नामक तीसरे योग से ही केवकज्ञान और मोक्ष निष्पन्तन हो सकता हे, नहीं कि 
शास्षयोगसे । 


( ५४) | द्विविधसाम॑थ्येयोग: 


दिविध सामथ्य-योग /--- 
( ल० ) -- दिधाडर्य धरम्मसंन्यास - योगसंन्याससंजितः । 
क्षायोपशामिका धम्मो), योगाः कायादिकर्म तु || ७ ॥ 

( पं० )--- सामर्थ्ययोगमदामिधानाया. 55६  द्विधा ? ८ द्विप्रकारों, ' अय॑ ? - सामर्थ्ययोग:, 
कथमित्याह “ घमसंन्यासयोगरंन्यास-संज्ञित: ?, - “ संनन्‍्यासो ? ८ निवृत्तिरुपरम इत्पेकोडथ: | ततो 
धर्मसंन्याससंज्ञा सन्नातास्थेति धर्म्मसंन्याससंज्ञित:  तारकादिम्य इत्च? (पा० ७"-२-३६) | एवं 
योगसंन्याससंज्ञा सञ्जञातास्येति योगसंन्यासप्तेज्ञेत! | के एते धर्ममा: ? के वा योगा ? इत्याह * क्षायो- 
पशामिका धर्म्मा:? > क्षयोपहामनिर्दृत्ता; क्षान्त्यादयों | “ योग: कायादि कर्म्म तु ? ८ योगा: पुनः काया- 
दिव्यापारा; कार्योत्सगकरणादयः | एवमेव द्विधा सामथ्ययोंग इति ।| ७ || 


प्र० :-- शाखसे ही विशिष्ट उपाय अवगत हो, उसमें क्‍या बाधा है ? 

उ० :-- यह समझना चाहिए के वस्तुतः शाखसे सर्वेज्ता एबम अयोगिकेवलिता के उपायका 
बोध जो शकक्‍्य मनाते है, वह होनेपर भी मोक्ष तो होता नहीं ! इसीछिए यह मानना होगा कि इसके 
अलावा विशिष्ट आत्म-सामथ्यकी प्रधानतावाढा स्ामथ्ययोग नामक कोई अवर्णनीय धर्म-व्यापार अपोक्षित 
है, कि जिससे तुरन्त हा सबज्ञत्वादिकी सिद्धि प्राप्त हो | 
प्रातिभज्ञान और क्षपकश्रेणी।-- 

यह सामथयाग प्रातिभज्ञानसे समन्धित होता है। प्रातिभज्ञान उसे कहते हैं कि जो एक 
मार्गानुसारी उत्कृष्ट चिंतन-तकणात्मक ज्ञान है, ओर बह केंवलज्ञान स्वरुप दिवाकरके उदयके पूर्व॑वर्ती 
अरुणोदयकी भांति ग्रगट होता है। घर्मथ्यापार के प्रकरण से सामथ्येयोग भी धर्मव्यापार ही है। लेकिन 
क्षपकश्रेणी के पुरुषार्थ के अंतर्गत जो धर्मव्यापार है, वही सामथ्येयोग कर के लिया जाता है । 

प्र० :--- क्षपकश्रेणी का पुरुषार्थ क्‍या है ? 

उ० :-- क्षपकश्रणी का पुरुषाथे उसे कहा जाता है, जिसमें शुक्लध्यानके बलपर अन्तमुहूर्त 
मान्रकालमें सोहनीयकमकी प्रकृतियों का क्षय करते करते पूर्ण बीतरागदज्ञा प्राप्त होती है; और बादमें 
शीघ्र ही ज्ञानावरण कम, दशनावरण कर्म, एवम्‌ अंतराय कमका मूलतः नाश हो जाता है। फलतः 
सवज्ञदशा याने केवलज्ञान प्रगट होता है, जिसमें समस्त जगत के समस्तकालछवर्ती निखिल द्रब्योंका 
सबे पयोय सहित साक्षात्कार प्रगट हो जाता है। 
दो प्रकारके सामथ्य योग-- 

सामर्थ्ययोगके दो प्रकार होते हैं। (१) धर्मे-संन्यास, एवम्‌ (२) योग-संन्‍्यास । ' संन्यास ' शब्दका 
अथे है, निवात्ति | निवृत्ति कहो उपरम कहो, या त्याग कहो, अर्थ एक ही है । १. धर्मका संन्यास, एवम्‌ 
२. योगका संन्यास । धर्मसंन्यासका नाम याने संज्ञा है जिसकी, वह योग “ घर्मसंन्यास-सेज्चित ' योग 
कहलाता है। पाणिनीय ब्याकरणके ५-२-३६ सूत्रानुसार संज्ञा शब्दसे “ इतच्‌ नामक प्रद्यय छगनेसे 
सकज्ञित शब्द बना | इसी श्रकार योगसंन्यास संज्ञा है जिसकी, ऐसा योग “योगसंन्यास-संज्ञित' कहलाता है। 

,. प्र०--घर्मका त्याग एवम योगका त्याग, इनमें ' धरम ” और 'योग ” शब्दोंसे क्‍या विवक्षित है ! 
. 35०-- धर्म शब्दसे कमंक्षयोपशमके ढ्वारा निष्पन्न क्षमा आदि धर्म गृहीत हैं, ओर योग' 

शब्दसे कायादि क्रिया छी जाती है। कायादि क्रियामें कायोत्सग बगैरह धर्म-ठयापार आते हैं | इसी तरह 


दो प्रकारके सामथ्येयोग होते हैं । ह 


धमैसंन्यास-योगसंन्यासौ ] ५५) 


है... ही 


2 
.. ( ल० )-- द्वितीय.पूर्वकरणे, प्रथमस्तास्विको भवेत्‌ | 
आयोज्यकरणादूघ्वै, द्वितीय इति तद्विदः ॥ ८ ॥ 

(१० )-- यो यदा भवति त तदाउभिघातुमाह “द्वितीयापूर्वकरण”इंति | प्रन्यिमेदनिबन्धन- 
प्रयमापूर्व ह२णब्यवच्छेदा4 'द्वितीप!गप्रहणं, प्रथमेडघिकृतसामथ्ययेगासिद्धे! । “अपूर्वकरणं? लपूवेपरिणामः 
शुभ'इनादावपि भ्र तेषु तेषु धम्मेस्थानेषु वतमानस्य तथाउसंजातपूर्वो प्रन्थिभेदादिरुल उच्यते । 

तत्र प्रथमे अस्मिन्‌ प्रन्थिमिदं: फलमु; अय॑ च सम्यगृदशनफछ:; सम्यगदर्शनं च प्रशमादीलिड्ग 
आत्मपरिणाए: | यथोक्तम्‌-“ ग्रेशमंसवेगनिवद उनुक स्पा डस्तिक्याभिव्यक्तिलक्षणं तत्त्वार्थश्रद्धानं सम्यगदश्शनम?? 
इति । (ठत्त्वार्थभाष्यम्‌ अ०१ सू ०२) यथाग्र धन्य (प्र. प्रधान)मयमुपन्यासा ,छाभस्तु पश्चानुपूब्येति समयविद :। 

द्वितीये. वस्सस्‍्तथाविधकर्म्मस्थितस्तथाविधसझ्लययपतागरोपमातिक्रममावीने, किम्‌ ? इत्याह 
' प्रथम्स्ता त्त्तिकों भवेद!इति। “प्रथमो”-धर्मासंन्याससंज्ञितः सामरथ्ययोग:, “तात्विकः-पारमायकों भवेत्‌, 
क्षपकश्रेणियो गिन; क्षायोपद् मेक क्षान्त्यादिधम्म॑निवत्ते,, अतोडयमित्यमुयन्‍्यास इति। अताःत््वकस्तु प्रब्नज्या- 
कालेडपि भवातेि सावधग्रवत्तिलक्षणधर्मासंन्यासयेग:, पग्रवज्याया ज्ञानयोगग्रातिपत्तिरृपत्वातू । ” आयोज्य- 
वब्रणादृध्वम्‌? झते फेवलाभोगेनाचिन्त्यवीयतया * आयोज्य ? रू ज्ञ त्वा तथा तथा तत्तत्कालक्षपणीयत्वन 
भवोपग्राहिव,म्मणस्तवाउवस्थानभविन< करण ? ७ कृतिः, आयोज्यकरणं शैल्ेश्यवस्थाफलमेतत्‌ू अत 
एवाह्द “द्वितीय इते तद्विद:” -योगसंन्य'ससंज्ञितः सामर्थ्ययोग इति तद्दिदोडमिदधाति शैलेश्यवरथ'यामस्य 
मावात्‌ | तत आये ज्यकरणादूर्थ तु द्वितीय: ॥ ८ ॥(त्यन्तरे  प्रत्रज्याया ज्ञानप्रव॒ त्तिरूपल तू ! पाठः) 

















क्षायोपशामक एवं क्षायेक धर्म -- 

प्र०--- क्षयोपशम ” किसे कहते हैं? और इससे निष्पन्न धर्म कौन, एवं उनका त्याग किस 
प्रकार ! 

उ०--जैन शास्त्र कहते हैं कि धर्म यह क्षमा-निरहंकार; . ,अहिंसा-सत्य; .. ,तप-चारित्र... 
इत्यादि रूप है| वे क्षमा आदि आत्माके स्वरूप हैं; छेकिन वे क्राध मोहनीय, मान मोहनीय, इत्यादि 
कर्म-आवरणोंसे आवृत याने छिप गये हैं। उन आवरणोंका अगर अंशतः भी क्षमादिपोषक शुभ भावना, 
मनोतिप्रह इत्यादि सत्पुरुषाथंसे नाश किया जाए, तो आत्मामें शक्षमादि धर्स प्रगट होते हैं।कर्मोका 
यह अशतः नाश क्षयोपज्ञ ५ कहलाता है। उसके द्वारा निष्पन्न धर्मोको “क्षायोपशामिक धर्म कहते हैं। 
वे यों प्रगट होते हुए भी, संभव है सत्तागत अवाशीष्ट क्मोंके पुनः उदयसे थे स्वय ढक जाएँ । इसीलिए 
यह आवश्यक है कि उन कर्मोका आमूलचूल नाझ करके वे धर्म क्षायिक रूपमें परिवर्तित ।कैये जाएँ । 

प्र०-- क्षायिक ? शब्दका क्‍या अथे है ? 

उ०--कसे-आवरणोंका मूलतः नाश अर्थात्‌ क्षय करने पूर्वक प्रगट होते धर्म “क्षायिक धर्म ? 
कहलाते हैं । वहां पूर्वके श्रगट क्षायोपशामिक धर्म क्षायिक रुपमें पारिवर्तित हो जाते हैं। थांत्‌ क्षायोपशमिक 
धर्म जो निवृत्त हो जाते हैं यही उन धर्मोका त्याग हुआ, धर्म संन्यास हुआ | 


(५६ ) [ अपूर्वकरणम्‌ 


प्र०--योगसंन्यास क्‍या है। जिद 

उ०--धर्ससंन्यास होने पर आत्माकी जीवन्मुक्त परमात्म-अवस्था होती हैँ । इसमें भी आयुष्य 
बाकी होनेपर पादविहार (प्रवास )उपदेश आदि कायिक-बाचिक-सानसिक प्रवृत्तियां जो चालू रहती हे वे 
योग कहलछाते हैं। आयुष्यके अंतिम कालमे उनका भी जो त्याग किया जाता है वह “ योगसंन्यास ' 
है। इसके द्वारा समरत कर्म हट जानेसे विदेह-मुक्त अथात्‌ देहरहित अनंत ज्ञान-सुखादिमय शुद्ध सिद्ध 
दशा प्रगट हो जाती है । हि 

प्र०-दो प्रकारके ये संन्यास किस साधनाके कालमें होते है 

उ०-धर्मसंन्यास छ्वितीय अपूर्वकरण काल्मे पारमार्थिक रूपसे होता है, ओर योगसंन्यास 
आयोज्यकरणके अनम्तर होता है, बैसा तज्ज्ञ महापुरुष कहते हैं । 

प्र०-अपूर्वकरण क्या है ? यहाँ ' द्वितीय ” अपूवकरण क्यों छिया 

उ०-ह्ितीय अपूर्वकरण, प्रन्थिभदकों पैदा करनेवाले प्रथम अपूर्वकरणके निषेयार्थ लिया गया 
है, क्‍योंकि अ्रथम अपूर्वकरणमें प्रस्तुत सामर्थ्ययोग सिद्ध नहीं हो सकता । अपूर्वकरणका अर्थ देखिए । 
प्रथम अपूवकरण :-- 

अपूर्वकरण यह आत्माका एक अमूतएूव शुभ परिणाम याने शुभभाव है, ओर यह परिणाम 
अनादिकालसे, इस भवचत्रम आत्माको उन उन शुभभावोमे बतते हुए भी पहले कभी उत्पन्न नहीं हुआ 
है। अतः वह अपूर्व कहलाता है। पहले आत्माको कई बार धार्मिक शुभभाव पैदा हुए हैं; व तथाप्रकारके 
विशिष्ट प्रयत्नोंसे नहीं, किन्तु नदीघोल-पाषाणन्यायस याने या ही सामान्य यत्नसे । इसीलिए वे 
यथाप्रवृत्तकरण कहे जाते हैं। सम्यग्दशनकी आआ्लाप्रिमि विष्नभूत है अनन्तानुबन्धि नामक रागद्ंषको 
पारिणति । इसको ग्रान्थि कहते हैं। यह इतनी घानिष्ट होती है कि बांसकी गाँठके समान दुर्भेय होती है । 
यथाप्रवृत्तकरणस उसका भेदन नहीं हो पाता है | अतः आत्माका यथाश्रवृत्तकरणसे बहुधा अशुभभावसें 
पुनरागमन होता हैं। क्वचित्‌ किसी धन्य अवसरपर प्रान्थि देशसे न गिरते हुए किसीको विशिष्ट 
आत्मवीय उलासित होता है, जो शुभभावकी प्रवढवताके लिए अनुकूल है। संसारमें यह परिणाम पहछ-पहला 
होनेके कारण उसे “ अपूर्वकरण ” कहते हैं। इससे ग्रान्थि-मेद होते हुए पाँच अपूर्व बस्तुएँ उत्पन्न होती हैं । 
७ अपूब वस्तु :-- 

प्र०--अपूर्व करणसे कौन कौन पांच अपूर्य बस्तुएँ होती हें ? 

उ०-- पापकर्मोके ( १) विपाक कालछका स्थितिधात एवम (२) रसघात। ( पूर्षापारजित पाप 
कर्मकी ढम्बी कालस्थितिका घात करके अहप स्थितिवाढा बना देना, वह स्थितिघात है; ओर तीत्र रसको 
मंद बना देना, वह रसघात है।), (३) शुणभ्रणी अर्थात्‌ उत्तरोत्तर असंख्यगुण वृद्धिके ऋमसे 
मिथ्यात्वादि कर्माके हलियोकी रचना करना जिससे उनका शीघ्रनाश हो । ( ४ ) गुणसंक्रम इसी वृद्धिके 
ऋमसे पूर्व-बद्ध अशुभकर्माका शुभ कर्मोमे परिवर्तन होना, और (५) नए करमोंका अपूर्य स्थिातिबन्ध । 

, इस प्रकार प्रथम अपूर्वकरणमें प्रान्थि भेदरूप काये होता है और उसका काये है सम्यग्दहीन। 

सम्यद्दशन :- 7 

प्र०--सम्यग्दशन क्या है ! 

_ सम्यरदशन प्रशम आदि छक्षणोंस विभूषित एक सुन्दर आत्मपरिणति है। वाचकबयें श्री 

उम्ास्वाति महाराजसे व्रिचित तत्वाथद्वारा भाष्यमें कहा गया है । 





सम्यक्तव के « लक्षण | क्‍ [७५७ 





सम्यग्दशन के प्रशम आदि ५ लक्षण;-- 

* १, प्रशम-२, संवेग-३, निवेद-७. अनुकम्पा-५, आस्तिक्याभिव्यक्तिलक्षण तखाथे- 
श्रद्धानं सम्यगदशनमिति !” (अ० १ झ्ू० २) 

अर्थात्‌ प्रशमादि पांचों लक्षणों की अभिव्यक्ति से सम्यग्दशन यानी तत्त्वाथ की श्रद्धा सुलक्षित 
होती है। यह सम्यग्दशन मूलभूत आत्मगुण है; इसके बाद ही सम्यस्क्ञान ओर सम्यकृचारित्र प्रगट 
होते हैं; इन तीनों को मोक्षमाग कहा गया है। पांचों में आत्मा की अवस्था देखिए। 

(१) प्रशम हैं कषायों का एसा उपशमभाव, कि जिससे, उदाहरणाथे अपने शत्रु के श्रति 
भी प्रतिकूल चितन नहीं, अर्थात्‌ उसके विनाश की भावना नहीं । वैसे अन्य कषायों का उपशम । 

(२) संवेगमें संसार के उत्कष्ट सुखी देवताओं का सुख भी दुःख स्वरुप प्रतीत होता है, 
ओर मोक्ष के सुख की तीत्र कामना बनी रहती है। 

(३) निर्वेदर्में धर्म को ही तारक समझता हुआ चतुगेतिमय संसार को न्के के कारागार 
की भांति मान कर ऐसे संसार के प्रति उद्देग, अनास्था आदि रखता है। 

(४) अन्नुकम्पा है जगत के दुःखपीडित जीबों के प्रति द्रव्यदया ओर पापपीडित जीवों 
के प्रति भावदया; जिसमें उनके दुःख एवं पापोंका नाश करने की अभिलाषा बनी रहती हे। 

(५) आस्तिक्यमें ऋृदय के भीतर सरवज्ञ श्री जिनेन्द्रदेव के सभी वचन बिलकुल सत्य ओर 
निःशक होने की प्रतीति होती हे । 

तत्त्वज्ञ छोग कहते हैं कि प्रशम, संवेग आदि गुणोंका उल्धेखक्रम उत्पत्ति की दृष्टि से नहीं किन्तु 
प्रधानता की दृष्टि से हैं। सर्वेप्रधान प्रशम प्रथम हे, संवेग दूसरे नंबर में हे,.. .यावत्‌ आस्तिक्य 
पांचवें नंबर मे आता हे। इनकी उत्पत्तिका क्रम पश्चानुपूर्वी से है। अर्थात्‌ आस्तिक्य प्रथमतः 
उत्पन्न होता है, बाद में तात्त्तिक अनुकम्पा, इसके आधार पर ताक्त्विक निर्वेद, ततः ताक्ष्विक संबेग, 
ओर इसके आधार पर तात्त्विक प्रशम उत्पन्न होता है। 

यह हुई प्रथम अपूर्वेकरण की बात। इसमें विशिष्ट आत्मवीर्योक्लास अपेक्षित है । 

द्वितीय अपूर्वकरण;---सामथ्येयोग प्रथम अपूर्वकरण में आवश्यक नहीं है ओर वहां उत्पन्न 
भी नहीं हो सकता। वह तो द्वितीय अपूववकरण में होना शक्तय है। प्रथम अपूवेकरण से छम्य 
सम्यग्दशन के काल में आत्मा के प्राग उपाजित कमबन्धनों की कालस्थिति अन्तःकोटिकोटि साग- 
रोपमों की रहती है। विशिष्ट शुभ अध्यवसाय के बल पर उस स्थिति में से संख्येय सागरोपम-प्रमाण 
कारूस्थिति का हास होने से आत्मा में देशविरति गुण याने श्रावकयोग्य स्थूछ अहिसा-सत्य आदि 
अणुब्रत की परिणति उत्पन्न होती है। इस अवशिष्ट कारूस्थिति में से भी जब संख्येय सागरोपम 
प्रमाण काल्मान कम हो जाता है तब स्वविरति गुण प्रगट होता है, अथोत्‌ मुनियोग्य सूक्ष्म अहिं- 
सादि महात्रत की आत्म-परिणति उत्पन्न होती हे। 


[“तात्तिक धर्मसंन्यास 
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इससे आगे उस कालूस्थिति में से भी संख्यात सागरोपम-अ्रमाण स्थिति नष्ट “णण:पपए़ का प्रकाश $ घ कक संस्यात सागरोपम-अमाण स्थिति नष्ट हो जाने पर जाने पर 
द्वितीय अपूर्वकरण प्राप्त होता है । ओर यह अपूवकरण सामथ्ययोग से साध्य है | इस ह्वितीय अपूवे- 
करण द्वारा विशिष्ट कर्मक्षय की धारा जिसे क्षपक श्रेणी कहते हैं--वह चातु हो जाती हे । तो इस 
प्रकार द्वितीय अपूर्वकरण प्राग्बद्ध कर्मपुदूगलों की तथाविध काल्स्थिति में संख्येय सागरोपम-प्रमाण 
अतिक्रमण अर्थीत्‌ हास होने पर ह्वितीय अपूर्वकरण उत्पन्न हुआ । यह दोनेमें ताप्विक याने पार- 
मार्थिक धर्मसन्‍्यास नामक प्रथम सामथ्येयोग कारणभूत होता है । 
प्र०-यहां ताक्त्विक धर्मसन्‍्यास कहा, तो क्या अताक्त्विक धर्मसंन्यास भी कोई चीज है ! 
उ०-हां, मनुष्य जब संसारत्याग की संन्‍्यासदीक्षा अथात्‌ प्रब्॒ज्या अज्ञीकार करता है, तब उसमें 
समध्त सावग्र व्यापारोंका त्याग होता है; याने सूक्ष्मतर भी पापप्रश्नत्ति न करने की प्रतिज्ञा होती 
है। यहां धर्मोका त्याग जो हुआ वह एक अकारका धर्मसंन्यास तो हुआ ही, छेकिन वह अतात्त्विक 
है; तात्त्विक नहीं है; अर्थात्‌ शाश्वतिक नहीं है; क्‍यों कि वह इस प्रकार अस्थिर है,:-अ्रत्रज्या हिसादि 
पापयोगों के और रागादि मोहयोगों के त्याग रूप एवं ज्ञानयोग के स्वीकार रुप है। वहां अशुभ धर्मो 
के संन्यास से, ज्ञानयोग में अलछबत्ता क्षमा-म्रदुतादि दशविध यतिधर्म, एवं ज्ञानाचार आदि पवित्र 
'पचाचारों के गुण उत्पन्न होते हैं; छेकिन पूष कह आयें उस प्रकार ये धमसंन्यास ओर ये क्षमा- 
दिगुण क्षायोपशम्रिक होने के नाते शाश्वत-स्थायी नहीं हो सकते हैं । जब कि क्षायिक क्षमादि धर्मो से 
उन क्षोयोपंशमिक क्षमांदि धर्मों की निवृत्ति यानी संन्यास किया जाय, तो यह धमसंन्यास शाश्रतिक 
हो जाता है; अतः वही तात्त्विक है। द 
अह क्षंपंक श्रेणी भी सामथ्ययोग से द्वितीय अपूवेकरण द्वारा ही की जा सकती है। अतः 
“इस प्रकार प्रतिपादन किया कि तात्विक धमम्मसंन्यास द्वितीय अपूर्वकरणमें होता है । 
आयोज्यकरंण+-- 
सामथ्येयोग से साध्य 'योगसनन्‍्यास” नामक ह्वितीय संन्यास आयोज्यकरणके बाद होता है । आयो- 
. ज््यकरण उसे कहते हैं जिस क्रियामें अवशिष्ट भ्वोपभाही कर्म विशिष्ट अवस्थापन्न किये जाते हैं । 
यह क्रिया, अनन्तज्ञेयप्रकाशी केवलज्ञान के प्रकाश से, अवशिष्ट भवोपग्राही कर्मों, अथौत्‌ संसार- 
समर्थक वेदंनीयंकम, आयुष्येकर्म, नामकैम, ओर गोन्रकरम,-इन चारों को देखकर, केवलज्ञान की सह- 
चोरी अचिन्त्य शक्ति के तोर पर की जाती है। वहां कर्मो को विशिष्ट >अवस्थापन्न किया जाता 
. है। यह विशिष्ट अवस्था उसे कहते हे जिस में अवशिष्ट कर्मों का उस-उस योग्य समय शक्षय 








“हो । और कर्मों की ऐसी क्षययोग्य अवस्था उपस्थित करने की क्रियाका प्रयत्न आयोज्यकरण:हे । 








_ तसिपश्चोत्‌ चीगसन्य 
...._ वैंलेशीकरणः-- 0 आ क्‍ 


“वहके कह आये कि स्थूछ एंव' सूक्ष्म मन-वचन-कायाकी सभी प्रवृत्तियाँ, जो 'थोग कहलाती 


.. है, उनका सववौश त्याग यह्‌ संन्यास हे । यह ”योगसेन्यांस भोक्ष-प्राप्ति के उतने निकटकॉछ में:उत्पन्‍्न 





श्र योग 'अयोगा ] | «७ 


(ल०)-अतस्तववयोगो योगानां योगः पर उदाहतः। 
मोक्षयोजनमावेन सवेसंन्यासलक्षणः |९॥| इत्यादि (योगदश्टिखमुच्चय! छोक ३-११) 

(पं०) ' अतस्तु ” इत्यादि, “अतएब->डैलेश्यवस्था्या योगउंन्यासात्कारणात्‌, “अयोगो 
योगामावो, “योगानां-मैत्र्यादीनां, मध्ये” इति गम्यते, योग:” 'पर!:-अधानः उदाह्ृतः | कथ्मित्याह 'मोक्ष- 
योजनभावेन ' हेतुना, ' योजनात्‌ योग ” इति कृत्वा, स्वरूपमस्याह “ सर्वमंन्यासलक्षणों ', अधरम्मधम्मेसंन्यास्र- 
योरष्यत्र परिशुद्धिभावात्‌ । हत्यादि' शब्दाद 

* एतलयमनाश्रित्य विशेषेणेत॒दुद्रवा: | योगदृष्टय उच्यन्ते अष्टो सामान्यतस्तु ता: ॥१॥ 

१ मित्रा-२ तारा-३ बढछा-9 दीप्रा-५ स्थिरा-६ कानन्‍्ता-७ प्रभा-८ परा । 

नामानि योगद्ष्टीनां छक्षण च निबोधत ॥२॥ 

इत्यादि ग्रन्थों छयः | ( योगदृष्टिसमुच्चये *छो० १२-१३ ) 


होता है कि जितना समय पश्न हस्वाक्षरके उच्चारणमें लगे। योगसंन्यास में आत्मा की मेरुपवेत 

की भांति, निष्प्रकप अवस्था हो जाती है। मेरु को शेलेश कहा जाता है, इसलिए आत्माकी शेलेश 
जैसी स्थिति निर्मित करना यह शेलेशीकरण है। यहां ध्यान रहे कि जिस प्रकार उबलते जलके अन्दर 
सहा हुआ कपडा कांपता रहता है, इस प्रकार काययोगादि अवस्था में क्मपुद्गछसे व्याप्त आत्मा के 
असंख्य सूक्ष्मतम अंश अस्थिर याने कम्पनशीरू रहते हैं। शेल्ेशी अवस्था के पूर्व योगोंका निरोध हो 
जाने से शेलेशी दशा में आत्मप्रदेश अचछ-अकम्पित बन आते है। इससे अवशिष्ट समस्त कमे- 
बन्धन नष्ट हो मोक्ष-अवस्था प्रगट हो जाती है। योगसंन्यास शैलेशी अवस्था में प्रादु्भूत होने के 
कारण, ओर शैलेशीकरण एक आयोज्यकरण नामक करण के बाद ही पेदा होनेसे, यह निम्।ित होता 
है कि योगसंन्यास भी आयोज्य करण के बाद ही उत्पन्न होगा। 

श्रेष्ठ योग$+- इसीलिए शैलेशी अवस्था में संपूण योगसंन्यास यानी योगोंका अभाव सिद्ध हो 
चुकने के कारण वह योगसंन्यास मैत्री आदि योगों में प्रधान योंग कहा गया है| यह अयोग सब- 
संन्यासरूप है, अथोत्‌ सभी अधम, कमउदय से निष्पन्न ओदयिक धर्म, क्षायोपशमिक धमे, एवं योग, 
-इन सभी के त्याग स्वरूप हैं; ओर नामसे अयोग कहलाने पर भी “योग” इसी वास्ते है कि वह 
आत्मा का मोक्ष के साथ योग करा देता है। योग का लक्षण है ' प्ोक्षेण योजनाद योग $-मोक्ष 
से जो मिलन करा देता है, वह योग है । निश्चयनय के हिसाब से उन सब संन्‍्यासों की परिशुद्धि, यानी 
स्वेशुद्ध पराकाष्ठ। यहां हो जाती है। नववें जछोकके साथ जो इत्यादि! शब्द दिया इसका यह अथ हे; 

इच्छायोग-शाखयोग-सामथ्येयोग, ये सब “योगर्रष्ठि सम्मुच्यय ” नामक शाल् के प्रारम्भ में 
कहे गये हैं। वहां छिखा है कि--“' यहां इन तीन योगों की विवक्षा न कर आठ योगदृष्टिया 
सासान्य रूप से कही जाती हैं। इतना ध्यान में रहे कि यद्यपि यहां तीन योगों की विवक्षा 
नहीं करते है, फिर भी वे आठों योगद॒ष्टियां विशेष रूप से इन तीनों योगोंके द्वारा ही उत्पन्न होती हैं । 





६० ] [ इृच्छायोगादिके स्थान 


योगत्रयघटनाः-- 

(छ०) तत्र, नमो5हद्भ्य/ इत्यनेनेच्छायोगाभिधानम्‌; ' नमो जिनेभ्यो जितभयेन्‍्य ' 
इत्यनेन तु वक्ष्यमाणेन शाखयोगस्य, निर्विशेषेण सम्पूर्ण नमो'मात्राभिधानात्‌; विशेषभ्रयोजन 
चास्य स्वस्थान एवं वक्ष्याम इति। तथा, 'इकोवि णुमोकारो (“नप्म॒कारो' प०) जिणवरवसहस्स 
वद्धमाणस्स | संसारसागराओ तारेइ नरं व नारिं वा ॥१॥, इत्यनेन तु पर्यन्तवतिना सामथ्ये- 
योगस्य; कारणे कार्योंपचारात्‌, न संसारतरणं सामथ्येयोगमन्तरेणेति क्ृत्वा । 


वे आठ दृष्टियां-१ मित्रा, २ तारा, ३ बला, ४ दीप्रा, ५ स्थिरा, ६ कान्‍्ता, ७ प्रभा, और ८ परा, इन 
नामोंसे हैं; इनके अब लक्षण सुनिए। ”-यह छेख देखने योग्य है । 


चैत्यवन्दन मूत्रों में योगों का स्थान+-- 


यहां जो इच्छायोगादि तीन योग बतछाये गए, उनका चेत्यवन्दन सूत्रों में कहां कहां स्थान 
हैं उसकी अब च्चा करेंगे। नमो5हंद्भ्यःः अथीत्‌ नमो अरिहंताणं” इस पदसे इच्छायोगका 
नमस्कार कथित हुआ। “नमो जिनेभ्यः जितभयेभ्यः (नमो जिणाणं जिअभयाणं? इससे शाब्रयोग 
का नमस्कार अभ्निप्रेत हें; क्‍यों कि यहां किसी विशेषकों न बतछाते हुए संपूण नमो” मात्र पद का 
अभिधान किया गया है। “नमो त्यु णे! इसमें तो नमः पद के साथ “अस्तु' पदका कथन हे, जिससे 
वहां सामथ्येयोग की पग्रार्थनापूवंक इच्छायोगका नमस्कार कथित हुआ; छेकिन नमो जिणाण! पद 
में तो शुद्ध नमो” पद का कथन है इसलिए इससे शाश्रयोग के नमस्कार का कथन होता है । 
इसका विशेष प्रयोजन आगे अपने स्थान में कहेंगे। सूत्रों में आगे सिद्धस्तव नामके अन्तिम सूत्र में 
एक गाथा है।--- 


(को वि नम्ुकारों जिणवरवसहस्स वद्धमाणस्स । संसारसागराओ तारेइ नर व नारि वा || 


अथोत्‌ “जिनवरों में वृषध्ष समान वद्धेमान स्वामी को किया गया एक भी नमस्कार पुरुष 
या श्ली को संसारसागर से पार करता हैः---इस में ऐसे नमस्कार को सीधा संसारतारक कहा जाता 
है, इस से सूचित होता है कि यह सामथ्येयोग के नमस्कार का कथन है । क्‍यों कि विना 
सामय्येयोग संसारतरण नहीं हो सकता । सामथ्यैयोग से ही ऐसा नमस्कार निष्पन्न हुआ कि 
जिस से भवतरण हुआ । 


प्र---तब तो नमस्कार ही संसारका तारक हुआ न ? सामथ्येयोग तारक केसे ? सामथ्ये- 
योग तो नमस्कार का कारण हुआ । 


उ०--कारणे कार्योपचारः ” अर्थात्‌ कारण में कारये शब्द का प्रयोग हो सकता है,-इस न्याय 
से, कारणभूत सामथ्येयोग के कार्यभूत नमस्कार के 'संसारतारक' अश्विधान से बोल सकते हैं। 


हम 


'नमो5स्तु की चर्चा समाप्त | [६१ 


(छ०-प्रातिभज्ञान+-) 


आह अय॑ प्रातिमज्ञानसड्त इत्युक्तं, तत्‌ किमिंदं प्रातिम नाम ? असदेतत्‌, मत्यादि- 
पश्चकातिरेकेगास्याउश्रवणात्‌ । ” उच्यते, चतुन्नौनप्रकर्षोत्तकालभातषरि केवछज्ञानादधः तदुदये 
सबित्रालोककल्पम्‌ | इति न मत्यादिपश्चकातिरेकेणास्थ श्रवणम्‌ । अस्ति चेतद्‌, अधिकृता- 

(अधिकत्वा....प्र०) बस्थोपपत्तेरिति एतह्रिशेष एवं प्रातिभमिति कृत प्रसन्नेन (विस्तरेण”....प्र०) 

प्रातिमज्ञान/-- 

प्र--पहले जो कह आयें कि प्रातिभ्जज्ञान युक सामथ्येयोग के द्वारा केवलज्ञान होता है वहां 
प्रातिभज्ञान क्या चीज है ? पांचों ज्ञान में न तो एसा कोई ज्ञान गिना गया है या न तो मति- 
ज्ञान-श्रुतज्ञान-अवधिज्ञान-मनःपयायज्ञान एवं केवलज्ञान,-इन पांचको छोड कर कोइ अन्य भी ज्ञान 
कहा गया है, जिससे ग्रातिभ नामका कोई ज्ञान कहा जाए। 


उ०-समतिज्ञान से ले कर मनःपर्याय ज्ञान तक के चार ज्ञान उत्कृष्ट रूपमें होने के अनन्तर 
ओर केवलज्ञान होने क पूर्व प्रातिध ज्ञान होता है; ओर बह, केवलझान स्वरुप सूर्य के उदय में उसके 
पूथ्व प्रकाश अरुणोदय के सह्श होने से उसको मतिज्ञानादिसि अछग करके सुनने में नहीं आता । 
लेकिन वह होता है जरुर, क्‍यों कि केवलज्ञान के पूवे ऐसी चार ज्ञान की उत्कृष्ट अबस्था संगत 
हो सकती है; ओर वही विशिष्ट अवस्था का नाम प्रातिभ्न ज्ञान है। अस्तु, अब इस विचार पर 
विस्तार नहीं करेंगे । 

'नमोत्थु ण॑' पढोंके अर्थ बतछाते विविध पूजा दिखछाइ गईं; ओर नमस्कार की प्राथना के 
प्रसंड़ में इच्छायोगादि तीन योगों का स्वरुप प्रदर्शित किया । द 








हैं२ | [ अर्हँताणं 


अरहताण 
(छ०)-( अरहंताणं !-अहैद्भ्यः ) एते चाहेन्तो नामाथनेकभेदा३, 'नाम-स्थापना-द्रव्य- 
भाकषतस्तन्यासः” (तलार्थ० १-५) इति वचनात्‌। 





अरहताणं 

नमोउत्थु ण!” पदों की व्याख्या की गई। अब “अरहताण! पद की व्याख्या करते हैं।-- 

ये अहेत्परमात्मा (अरहंत) नामअरहंत आदि अनेक प्रकारों के होते हैं। क्‍यों कि तत्त्वाथौ- 
घिगम महाशाश्र में कहा गया है कि जीव, अजीव आदि सभी पदार्थों के, कम में कम, नाम-स्था- 
पन्न-द्रव्य-भाव, इस प्रकार चार निश्षिष याने' विभाग होते हैं; उद्ाहरणाथ नामजीव, स्थापनाजीब, 
द्रब्यजीब ओर भावजीव | 

प्रस्तुत में, अरहंत के चार निश्चिप होते हैं, नामअरहंत, स्थापनाअरहंत, द्रव्यअरह॑ंत, ओर 
भावअरहत | 

* नाम अरहंत '/--किसी पुरुषका अरहंतः नाम रखा जाता है तो वह भी अरहंत 
कहलायेगा; अतः यह नाम-निश्षेप है.। अर्थात्‌ वह सिर्फ नाम-अरहंत है। इस में अरहंत पर- 
मात्माका, सिवाय नाम, अन्य कोई सम्बन्ध नहीं। 

स्थापना अरहँत';--अरहंत परमात्माकी जिस प्रतिमा में या चित्र आदि में स्थापना की 
जाए यह स्थापना अरहंत हैं ओर बह मूर्ति आदि “अरहंत” शब्द से संबोधित होती है! 


* द्रव्य अरहंत ! अरहंत परमात्मा जब से यहां जन्म पाते हैं, जन्म ही क्‍या, माता के 
गर्भ में आते हैं, तब से वे अरहंत शब्द के अर्थ से संपन्न न होते हुए भी अरहंत कहलाते हैं; 
वे हैं द्रव्य अरहंत । 

: भातवर अरहंत ! जब वे अरहेत पद के अर्थ से ठीक ही संपन्न होते हैं तव वे भाव 
अरहंत है । अरहंत पद का अथ है, देवता वगैरह की अष्ट प्रातिहायादि महापूजा की पात्रता । 

प्र०--यदि जन्म पर नहीं, तो वे भाव अरहंत कब होते हैं? 


उ०---कैवछज्ञान पाने पर अर्थात्‌ वीतराग सर्वेज्ञ-सर्वेदर्शी बनने पर तीर्थंकर नामकम स्वरुप 
उत्कृष्ट पुण्यका उदय होने से ऐसी योग्यता याने अरहंतपन अमल में आता है। 





झगवेदाणं ] 


भगवंताणं 
(ल०)--तत्न आवोपकारकत्वेन भावाईत्संपरिप्रहार्थभाह 'भगवदस्य' इति। 
तेत्र 'भगः समग्रेश्वर्योदिलक्षण! । उक्त च, 
४ १ ऐश्वयेस्थ समग्रस्य २ रूपस्य ३ यशसः ४ भ्रियः। 
५ पधरम्मेस्याथ ६ प्रयत्नस्य पण्णां भग इतीडनगना ॥ 


(१) समग्न॑ चेखर्य भक्तिनम्रतया जिदशपतिभिः शुभानुवन्धि महाप्रतिहायकरणलक्षणम्‌। 
(२) रूप पुनः सकलसुरस्वप्रभाव-विनिम्मिताडग्गुष्टरूपाज़ारनिदशनातिशयसिद्धम । (३) 
यशस्तुरागट्रेपपरिषहोपसरपराक्रमससुरत्य॑ त्रेलोक्यानन्दकार्याकालप्तिष्ठपए । (४) श्री 
पुनः घातिकर्मोंच्छेदविक्रमावाप्तकेवलालोक-निरतिशयसुखसम्पत्समन्बिता ( प्र० ...न्वितता ) 
प्रा । (५) पधर्म्मस्तु सम्यग्दशनादिरूपो दानशीलतपोभावनामयः साश्रवानाअ्रवों महा- 
योगात्मकः । (६) प्रयत्न; पुनः परमवी्येससुत्यथ एकराजिक्थादिमहापतिमाभावहेतुः सप्तुद्घात- 
शेलेश्यवस्थाव्यडम्यः समग्र इति। अयमेवेभूतो भगो विध्वते येषां ते भगवन्तः। तेम्यों भग- 
वदभ्यो नमो5स्त्वेति, एवं स्वेत्र क्रिया योजनीया। तदेवंभूता एवं प्रेक्नावतां स्तोतव्या,इति 
स्तोतव्यसम्पत्‌। (इति १ संपत्‌।) 





भगवंताण 
नामअरहंत आदि चार निश्षिपां में से भावअरहंत भावडपकार करते हैं, ओर वे भाव- 
अरहंत की संपत्ति से युक्त होने के नाते ही भावअरहंत हैं, इसलिए उन्हीं संपत्तियों के फरि- 
ग्रहाथे 'अरहंताणं” पद के साथ “भगवंताणं ” यह पद देते हैं । 
प्र०--भावोपकार का क्‍या अथ है । 


उ०-उपकार दो प्रकारका होता है; १. द्रव्य-उपकार एवं २. भाव-उपकार । द्रव्यउपकार में 
दूसरों को बाहिरी छाभ्र पहुंचाना; जैसे कि धन-आजीविका-ओषध वगेरहकी सहायता करना, यह द्रव्य 
उपकार है । जब भाव-उपकारमें अन्यको आत्मिक छाभ कराने होता है | जैसे कि पापल्याग, पुण्या- 
जेन, दुगेतिनिरोध, सन्‍्मति-समता-समाधि, धर्म के ग्राप्ति-बृद्धि इत्यादि का 'छाश्न पहुंचाना । श्री: अहँत 
परमात्मा के द्वारा यह भाव उपकार श्रेष्ठ रूपमें किया जाता है; इसलिए छनमें भाक संपत्ति अर्थात्‌ 
आशभ्यन्तर समृद्धि सहज रुपसे है। यह भगवंताणं' पद से निर्दिष्ट होती हे । भमबंतः शब्यक्ता 
अर्थ है भगवाले । 

प्र<-श्षग” शब्द से क्या कहना चाहते हैं ? 

*उ०लभगका अथ समग्र ऐश्वयथ आदि- होता है | कहा है कि, 
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ऐश्वयेस्प समग्रस्य रूपस्य यशसः श्रियः । धस्मेस्थाथ प्रयत्नस्थ पण्णां संग इतीजना ॥ ! 
अर्थात्‌ ) समग्र ऐश्वथ, २ रूप, ३ यश, ४ श्री, ४ धममे, एवं ६ प्रयत्न, छःकी 'झग! संज्ञा 
होती है। भग' शब्द के ये छःही अर्थ होते हैं। अरहंत परमात्मामें इस प्रकार मिलते हैँ । 


(१) समग्र ऐशये परमात्मामें इन्द्रों द्वारा किये गए महाप्रातिहाय की विभूतिस्वरुप होता हे! 
यह इन्द्रों से भक्ति एवं नम्रभाव वश किया जाता है; और पुण्यानुबन्धी अर्थात्‌ पुण्यकी परे- 
परा देने वाली भव्य शुभ आत्मपरिणतिका अजेक भी होता है । 

प्र०--प्रातिहाये किसे कहते हैं। 

उ०---१ सिहासन, २ चामर, ३ भामंडर, ४ छत्र, ५ अशोकवृक्ष, ६ सुरपुष्पवुष्टि, 
७. दिव्यध्वनि, ८ देवदुन्दुभि,--ये आठ प्रतिहाये हैं । (१) अहँत्‌ परमात्मा को बैठने के 
लिए र्नमय सिहासन सदा साथ ही रहता है। चलते सप्रथ वह आकाश में साथ चलता है। 
(२) प्रभु के दोनों ओर चाभर सदा धुमते रहते हैं। (३) प्रभ के शिर के पीछे भव्य तेजका गोछा- 
कार पुश्न, जिसका नाम भामेंडल होता है, वह सदा चमक उठता है। (४) अरहंत नाथ के ऊपर 
गगन में मोतियों के झुमके से अल्ूंकृत तीन छत्न सदा साथ रहते हैं। (५) देवाधिदेव अहेत्‌ की 
उपदेशभूमि, जो समवसरण कहलाती है, उसके ऊपर सदा समस्त पषेदाकों छाया देनेवाछा अशोक ह्क्ष 
बीचमें रहता है। (६) परमात्मा के आसपास चारों ओर देवता सुगन्धित पुष्पत्न्ठि करते हैं । (७) 
समवसरणमें यों तो जगद्गुरु अरहंत देव उत्कृष्ट मधुरतम मालकोश रागमें देशना देते हैं, फिर 
भी देवता भक्तिवश उसमें बंसरीसे दिव्यध्वनि का सुर पूरते हैं । (८) वहीं भव्य जीबों के लिए 
मोक्षपुरी के साथेवाह समान श्री अरहंत परमात्मा के आश्रय म्रहणाथ भव्यों कोआनेका सूचन करती 
देव-हुन्दुभि शगनमें बजती है। 

अष्ट प्रातिहाये के अछावा भी, श्री अहँठ्भ्षकी देशनाके स्थानके लिए रजत-सुवर्ण-र॒त्नमय 
तीन गढों के समवसरणकी रचना, चलते समय प्रभु के पेर रखने के पूव नीचे मसृदु सुवर्णकमलोंका 
आयोजन; इत्यादि असाधारण पूजा होती है। 

(२) रूप तो इतना अलोकिक होता है, कि इसे समझने के लिए यह रृष्टान्त दिया जाता 
है कि यदि विश्व के सबे देवताओं द्वारा अपने दिव्य प्रभावसे सभी के रूप सम्मिलित किये जाएँ 
ओर कुल पिंड को भी संकुचित करते करते एक अडुशुष्ठ के समान बनाया जाए, तब भी वह 
परमात्मा के रूप के सामने एक अंगार-सा भासेगा; इतना सुन्द्रतम प्रभु का रूप, चोत्तीस अतिशयों 
में से मात्र एक रूप नाम के अतिशयसे जन्मसिद्ध होता है। 

(३) यश भगवानका यावच्चन्द्र-दिवाकर भ्रतिष्ठित होता है, क्‍यों कि वह, दुर्जेय ऐसे 
राग-द्वप-परी सह-उपसगोदि के आक्रमण में अतुछ विजयबंत पराक्रम प्रगट करने से उत्पन्न होता है। 
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(४७) श्री' याने शोभा प्रभु में उत्कृष्ट कोटिकी होती है। वह ज्ञानावरण आदि चार घाती 
कर्मो' के नाश करने का जो पराक्रम है, उस के द्वारा प्राप्त केवछज्ञान ओर अनुपम उत्कृष्ट 
सुखसंपत्ति से समन्वित होती है, युक्त होती है । 

(५) धर्म भी श्रीअहञ्भु में. अवश्य विद्यमान है, जो कि सम्यग्द्शन आदि स्वरूप होता है, 
जो दान, शीलछ, तप एवं भावनामय होता है, जो साभ्रव ओर अनाश्रव इन दो प्रकार का कहा जाता 
है, ओर महायोगात्मक होता है । 

प्र०--सम्यग्दशनादि तो गुण है, धम केसे ? 

उ>--यहां सभ्यग्दशन-सम्यम्ज्ञान-सम्यकचारित्र को धर्म स्वरूप इसीलिए बतलाया कि ये 
तीनों ही मोक्षके उपाय हैं; ओर मोक्षके उपाय तो अवश्य धर्म कहलाते ही हैं। सम्यग्दशन 
तत्त्वपरिणति स्वरूप होता है, सम्यम््ञान तत्त्वप्रकाश स्वरूप होता है; ओर सम्यक्‌ चारित्र तक्त्व- 
संवेदनात्मक है, जिस में चरणसित्तरि के ७० मूल गुण एवं करणसित्तरि के ७० उत्तरगुणोंक्रा पालन 
समाविष्ट होता है । 

प्र०---दान, शील वंगेरह धर्मों से क्या क्‍या लिए जाते हैं ? 


उ०--दान में जीवोंको अभयद्वान, ज्ञानदान, ओर धुमसामग्रीका प्रदान, सप्षाविष्ट होता है । 
शील धममें सम्यकत्व के ६७ व्यवहार, अहिसादि ब्रत, ईयोसमिति-भ्ाषासमिति वगेरह' पंच समिति 
एवं मनोगुप्ति आदि तीन गुप्ति, इत्यादि आचार अन्तभत होते हैं | तप-धर्म में अनशन आदि षड़विध 
बाह्य एवं प्रायश्वित्तादि पड़विध आशभ्यन्तर तप गिने जाते हैं। भावना धमंमें अनित्यता-अशरणता-संसार 
आदिकी अलनुप्रेक्षा, तत््वका चितन, मेत्री आदिकी ४ भावना, संवेग वेराग्य, आदि कई प्रकार याबत्‌ 
वीतरागता तक सिद्ध करनेका होता है । 

प्र०--साश्रव धर्म ओर अनाश्रव धर्मका क्‍या तात्पये है * 

०--अवृत्ति रूप धर्म साभ्रव धर्म है, ओर निवृत्ति रूप धर्म निराश्रव धर्म है । परमा- 

त्मामें प्रवृत्ति धमें, भूतछ पर पेदछ विहरना, धर्मोपदेश करना, सम्यक्त्वादि धमेका दान करना 
वगेरह स्वरूप होता है; ओर निबृत्ति धम हिसा-असत्यादि एवं राग-ड्वेषादिसे सर्वथा निबनत्त हो 
जाना, इत्यादि होना है। ग्रवृत्ति-धर्म से आत्मा में शाता वेदनीय नामक शुभ पुण्य कम का 
स्रोत बह आता है इसलिए वह साश्रव धर्म कहलछाता है। निबृत्ति धर्म द्वारा ज्ञानावरण आदि 
समस्त पाप कर्मोका आशख्रवण बन्द हो जाने से वह अनाश्रव धमे याने निराभ्रव घमे कहा 
जाता है। 

प्र०---महायोगात्मक धमम से क्‍या तात्पये है? 

उ०--योग कई प्रकार के होते हैं; जसे कि इच्छायोगादि। योगबिन्दु” शास्त्र में अध्यात्म-भावना- 
ध्यान-समता-चृत्तिसंक्षय, इन पांच प्रकारका योग कहा गया हैं। योग दृष्टि समुच्यय' शास्त्र में सिन्रा- 
तारा इत्यादि आठ दृष्टि स्वरूप योग घंतढछाया है, इनमें यम-नियम आदि से संप्रज्ञात-असंप्रज्ञात 
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आम न मा न 
समाधि पर्यन्त अष्टाज्नयोग, अद्वेष-जिज्ञासा से छेकर प्रवृत्ति तकका योग, एवं अखेद-अलुद्ठेग आदि से 
अनासड्ग पर्यत योग समाविष्ट किये गये हैं | “ विंशति विशिका ! ग्रभ्थ के योग विशिका : प्रकरण 
में स्थान-ऊण-अर्थ-आलंबन-निराल्म्बन, एवं इच्छा-पवृत्ति-स्थैय-सिद्धि न|मके योग कहे गये हैं । 
इन सभीमें से श्रेष्ठ कोटिके योग सामथ्य योग, बृत्तिसेशय शोर एयर इत्यादि महायोग हें । 

(६) प्रयत्न नामका * भग ” शब्दका छठतों अथ भी श्री अरिहंत परमात्मामें उत्कृष्ट 
वीय द्वारा समग्न रुपमें प्रादुश्नेत हुआ है * यह प्रयत्न एकरात्रिकी आदि प्रतिमाभावका उत्पादक 
होता है; और अन्तोों -. ४९ कवलि-समुद्घात एवं शैकेशी तकके काये से छुक्लेय है । 

प्र०--प्रतिमा किसे कहते हैं | 

उ०--योग्य हो विशिष्ट आराधनाथे की जाती प्रतिज्ञाको प्रतिमा कहते हैं। ग्रहस्थ 
जीवनमें ग्यारह श्रावकप्रतिमा और साधुजीवन में बारह भिक्षुप्रतिमा होती हैं. । एकरात्रिकी प्रतिमामें 
प्रतिज्ञाबड् हो रातज्िभर कायोत्सग- ध्यानमें खड़े रह कर देवोंके उपद्रवसे भी चलित न होवे। ऐसा 
सिद्धशिला सनन्‍्मुख ऊची अनिमेष दृष्टि से एकाग्नचित्त रहना होता है. । इस अतिज्ञाके पालनमें 
क्षण मात्र भी स्खलना नहीं की ज। सकती; इतना पूरा दत्तचित्त एवं अथाग श्रयत्नशीरू रहना 
पड़ता है । यह बारहवी भिक्षु प्रतिमा है । 

प्र<---केवलि समुद्घात क्‍या चीज हैं ! 

उ०---समुद्घात प्रबल प्रयत्न स्वरूप होता है। वह बेक्रियादि सात प्रकारका होता है | उस 
प्रसड्रमें आत्माकों प्रबल प्रयत्न करना पडता है । केवलि समुद्घात, यह केवलज्ञानी को अब अवशिष्ट 
वेदनीय कम, नामकरम ओर गोत्रकमकी स्थितियां अबशिष्ट आयुष्य कमकी स्थिति-प्रमाण करनेके 
लिए, करना आवश्यक होता है । इसका प्रयत्न ऐसा होता है कि सर्वेक्ष भगवान अपनी 
आत्मा के शरीरव्यापी प्रदेशोंको प्रथम समयमें ऊध्वे अधो छोकान्त तक विस्तृत कर एक दण्ड्सा 
बनाते हैं । दूसरे समयमें उसीको पू्वपश्चिम या उत्तरदक्षिण छोकान्त तक विस्तृत कर कपाट 
रूपमें स्थापित करते है । तीसरे समयमें अवशिष्ट दिशामें दण्डको विस्तृत करके मंथानरूप 
बनाया जाता हैं | चोथे समय अवशिष्ट कोणके समस्त छोक आत्मप्रदेशसे व्याप्त किया जाता 
है । बादमें इससे विपरीत क्रमसे आत्मप्रदेशोंका संहार याने सझोच' करते करते पांचवें समय 
मंथान, छठवें समय कपाट, सातवें समय दण्ड ओर आठवें समय वापिस आत्मप्रदेश मात्र शरीर- 
व्यापी किये जाते हैं | इतनी क्रियामें कर्मोंकी स्थिति सम हो जाती है। यह केवली समुद्‌- 
घात, विशिष्ट प्रयत्न-साध्य है । 

इन छः प्रकारोंका भग' जिन्हें प्राप्त है, वेसे अरिहंत देव भगवान! कहलाते हैं । उन 
भगवानको नमस्कार हो; यह नमो त्यु भगवंताणं” का अथे हुआ । इस प्रकार 'आइगराणं, 
“तित्थयराण. . इत्यादि हरेक पदके साथ 'नमोउत्थु-नमस्कार हो! क्रियापद जोड़ देना चाहिए । 

निष्कप यह आया कि भ्रेक्षावान पुरुष के लिए ऐसे अरहंतपन ओर भगवंतपनसे युक्त देव ही 
सुति करने योग्य है इसलिए “अरहंताणं भगवंताणं-यह स्तोतव्य संपदा हुई ॥ (संपदा-१.) 





आइगराणं-सांख्यक्षत ] [६७ 


“आइगराण 


(छ०)-एतेडपि सगवन्तः प्रत्यात्मप्रधानरादिभिमोंलिकर्सांस्येः सेधाउकर्त्तारोंड्श्युय- 

मन्ते 4 क्र्त्तो द्द्ध *-ति द्ठ प्रपोहेन श्वि कः आल भि न पह्मया पा ञ * हम 

गमस्यस्त अकत्ताउउत्मा “>शंत वचनात्‌ | तदव्प्पाहन कथ तू कत्तत्ताभा।वलत्सयाउ5ह ( आ$ 
गराणं-) आदिकरेश्य ” इति। 

(प्र०)-प्रत्यात्मप्रधानवादिमि:” इति-सत्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रक्ृति:, सैव प्रभानम्‌, ततः आत्मा- 
नमात्माने प्रति ग्रधानं बदितु शील येषां ते प्रत्यात्मप्रधानवादिनस्ते:। उत्तर हि साइख्या “एक नित्य 
स्वात्मसु प्रधानम्‌ ” इति प्रतिपत्ना:, तदत्यवच्छेद्राथ-मोडिकसाडस्थरिव्युक्तम्‌ | तदगह णमपि च प्रत्यात्म कम्मे- 
भेदवादिनां जैनानां कत्तैत्वमात्रविषय्रेव ते: सह विश्नतिपत्तिस्व्यिमिग्रायात्‌ कृतम्‌। 





आइगराणं (सांख्यदशनका खंडन) 


अब आइगराणं! पदकी व्याख्या ऋरते कहते हैँ कि प्रत्यक आत्मा के, साथ अछग अलग प्रधान! 
नामक तत्त्व मानने वाले मोलिक सांज्य दशेन के छोग भगवान को भी सर्वथा अकर्ता मानते हैं; 
क्यों कि 'अकर्ताउलत्मा' अर्थात्‌ जीव कर्ती नहीं होता हे-ऐसा सांख्यसूत्र है | इस मान्यताका खंडन 
करके जीवमें क्थंचिनत्‌ कतेत्वका प्रतिपादन करने की इच्छा से सूत्रकार आइगराणं>आदिकिरेभ्यः पद 
जोड़ते हैं। इसका अथ है “आदि करने वाले को! 

प्र«--यहां मोलिक सांख्य' ऐसा क्‍यों कहा ? 


उ०--सांख्य दशन के दो विभाग हैं,-१- मोलिक सांख्य, ओर २. उत्तर सांख्य; अर्थात्‌ 
एक मूलभूत सांख्य दशन ओर दूसरा उत्तरबर्ती यानी पश्चाद्‌वर्ती सांख्य दर्शन । उत्तर कालके संशय 
एक नित्य स्वौत्मसु प्रधानम! इस सूत्रसे सभी आत्माओंमें एक ही नित्य प्रधान नामक तत्त्वका 
का स्वीकार करते हैं। इन के निवारणाथे यहां मोलिक सांख्य-ऐसा कहा गया । मोछिक सांख्योंका 
ग्रहण भी इस अभ्रिप्रायसे किया कि हरेक आत्मामें अलग अछग कमे प्रकृतियां मानने वाले जेनॉका 
उनके साथ यहां मात्र कतत्व संबन्धमें विवाद प्रस्तुत है | या तो कई प्रकारके विषयमें विवाद हे 
लेकिन “आइगराणं! पद यहां मात्र कतृत्व के विपयमें विवादसूचक हे | 

प्रः--प्रधान किसे कहते हैं ! 


उ०--प्रधान कहो या श्रकृति कहों दोनों एक ही चीज है। प्रकृति त्रिगुणात्मक होती है । 
सत्ब गुण, रजोगुण ओर तमोगुण इन तीनों की साम्यावस्था को ग्रकृति कहते हैं । इसमें ये तीनों समान 
अशसे होते हैं | संसार के उत्तरोत्तर सभी आविष्कारों में मूल कारण, मूलभूत उपादान यही होनेसे 
यह प्रकृति कहलाती है, ओर मुख्य भी यही होनेसे इसे प्रधान शब्दसे संबोधित किया जाता है । 
सांख्य छोग कहते हैं कि जगतमें पुरुष ओर प्रकृति दो तत्त्व हैं । अर्थात्‌ आत्मा चेतन 
है, ओर प्रकृति जड है | अनादि कालसे के कर अनंत काहू तक आत्मा सदा शुद्ध कुटस्थ अथोत 


६८ ] [ आइगराणं:साख्युमृत 


(००)--उहादों ?? दे!) करणशीला आद्िकराः अनादात्रपि भवे तदा तदा तत्तत्कम्मों 
पारिसस्वश्थयोग्यतया विशस्यात्मादिगामिनों जन्मादिप्रपश्चस्येति हृदयम्‌। 

(पं०)--अनेत्यादि,-अनादाव पि! प्रवाह्मपेक्षया कि पुन' प्रतिनियतव्यक्त्यपेक्षया आदिमति 
इति अपि! गब्दा4 । 'भवे“सोरे, तदा तदा'>तत्र तत्र काे, तत्तत्कम्मौष्रादिसस्वन्धयोग्य- 
तया'---तत्तन्‌!-वितरूप, कम्प्रोणरो'न्‍्ज्ञावावरगादिकम्मेपरिगामा्ह' पुदगछा , “आदि'शब्दात्तेषा- 
मेव बन्धोदयोद्रीरणादिहेतवों इव्यक्षेत्रकाठभावा गह्मन्ते; तेन सम्बन्ध: >परस्परानुवृत्ति(त्त ...प्र०) 
बेशरूप गयोग तम्य योग्यता तं प्रति प्र्ता, तया, 'विश्वस्य'-समग्रस्य | एवंविषयोग्यतैवात्मन 
कर्तवअक्तिरिति । आत्मादिगामिन '>आत्मपरतदुमबगतस्य, “जन्मादिपपश्चस्य” प्रतीतस्य, 'इति 
हृदयम्‌ ८ सूत्रगव्भ । | 
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अपरिवर्तित नित्य रहती हैं । ओर, नित्य भी त्रिगुणात्मक प्रकृति के गुणां में विषम अंश होनेसे वही 
बुद्धितत्व यानी महनतत्त्व रूपमें परिवर्तित होती रहती है । यों बुद्धि प्रकृति का ही एक परिणाम 
है। बुद्धिमे से अहंकार तत्त्व ओर अहंकारसे शब्द-हूप-रस-गंध-स्पश इन पांचों की सूक्ष्म पंच 
तन्मात्राये उत्पन्न होती हैं । तन्मात्राओं से एक ओर प्रथ्वी-पानी-अप्रि-बायु-आकाश ये पांच 
भूत, ओर दूसरी ओर क्रोत्र-चल्षु-रसना-ब्राण-स्पशन ये पांच ज्ञानेनिद्रयाँ, वाणी-हस्त-पैर-गुदा- 
छिक्न ये पांच कर्मन्द्रियाँ, ओर अन्तःकरण यानी मन नामकी आपसख्यन्तर इन्द्रिय, इस प्रकार 
एकारश इन्द्रिया उत्पन्न होती हैं। सब्र मिलछाके २४ प्रुकृृतिके तत्व और १ पुरुष, यों २५ तत्त्व 
सांख्य म।चते हैं । ये कहते हैं कि बुद्धि तत्त्व दवेगके समान स्वच्छ होनेत्ते इसमें पुरुषफा सिर्फ 
प्रतिबिम् पड़ता हे लेकिन वह अआन्तिसे मान छेता है कि बुद्धि के सभी काय में करता हूं । 
दरअसल उन कार्योंको बुद्धि ही करती है क्‍यों कि वे बुद्धिके ही परिणाम हैं । अगर पुरुषके 
पूरिगाम होते तो पुरुष कुटस्थ निन्य नहीं रह सकता; ओर विना कुटस्थ-नित्यता चैतन्य भी 
दी से (क्षित रह सकृता ) इतता , चतन्य भी पुरुयका ही हे किन्तु जड भावों का 
ट्ठी यह फ्िस आधार पर ) सयत्र पुरुषभें कुटस्थ नियुता होनेझी वजह ही चैतन्य है 
कृतत्व नही है 





सांख्यमतका निराकरणः जेनस़तुका प्रदशन 


जनदरशन कहता है कि सांख्योंका यह कथन कि आत्मा कती नही हैं-बह युक्तियुक नहीं है 
क्‍यों कि आत्मा कतेत्व होता है | इसीलिए अरहंत प्रमको आदिकर' विशेषण दिया गय। है, 'आदि- 
कर' माने जन्म लेनेवाले । यह भी एकवार नही, किन्तु बारबार। यह वात लछलितृविस्तरा-कार ने 
आदिकर' शब्द का आदिकरणशील! अथ लेकर स्पष्ट किया है। इसका अथे है, जन्म-करण के 
(सभा कई वार जन्मते रहनेवाले । परमात्मा होने के पूबे वे सामान्य आत्माकी तरह कई 
(न्‍्म संसार्‌ में पा चुके हैं । उन्तकी ओत्मा कई जन्मों की कतो बन आई है। 


की... के हू अक्ट पी 


प्र<---आत्मा का संसार तो अनादिसे चछा आ रहा है, फिर आत्माका कतत्व कैसे 





सांख्यसत-खण्डन | (६ ६९, 

छ०-अन्यथाइ पिक्रतप्रपश्चा सम्भव: पस्तुतयोग्यतावेकल्ये प्रक्रात्त्सम्बन्धासिद्धे।,..भति- 

' पसडृदोपव्याघातात्‌ , मुक्तानामपि - जन्म्ादिषपश्चापत्तेः, प्रस्तुतयोग्यताउभ्ात्रेपि प्रकास्तसस्व- 
न्याविशोधादिति परिमावनीयमेतत । 


(पे०) है अन्यथा'>्अकत्तेवे, अधिकृतप्रपश्चासम्भव:/-विश्वस्यात्मादिमामिनो 
जन्मादिय्रपश्चस्यानुपपत्ति:। कुत इत्याह 'प्रस्तुतयोग्यताविकर्ये, ” प्रस्तुताया:'>"अनादावपि मवे तदा तदा 
तत्तत्कम्माप्वादिनंबन्धनिमित्ताया योग्यताया:, कततृत्वलक्षणाया:,वैकल्ये-) अभावे, प्रक्रान्तसंबन्धासिद्धे:/,- 
अ्रक्रान्ति:>-प्रतिविशिष्टे: कर्माण्वादिमि:, सम्बन्धस्य' उक्तरूपस्य (असिद्ठे: --) अनिष्पत्ति: | एतद॒पि कुत इत्याह 
अतिप्रसड्डदोष्याघाताद/' एवमम्युपगमे यो5तिप्रसड्ृ/-अतिव्यातिः, स एवं दोष! अनिष्व्वात्‌, 
तेन “व्याघातो>अनिवारणं प्रकृतयोग्यतावेकन्ये ग्रस्तुतसम्बन्धस्य, तस्मात्‌ | अतिप्रन्ञमेव भावयति-- 
'मुक्तात्ञामपि-निवेतानामपि, आस्तामन्येषं, “जन्मादिषप्रपश्चापत्तेः-जन्मादिय्रपन्नस्यानिश्स्य प्राप्ते:, 
“कुत इत्याह-पप्रझतु तयोग यता5मा वेडपि'अस्तुतयोग्यतामन्तरेणापि, 'पक्रान्त्सम्बन्धा विरो धात्‌-तत्तत्क- 

प्वादिभिः सम्बन्धस्यादोबाद , आत्मा$कत्तेत्ववादिनाम , इत्येबमन्बयव्यतिरिकाम्यां मावनीयमेतत्‌ | 
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उ०--संसार अनादि है लेकिन प्रवाहकी दृष्टि से, अर्थात वह कई जन्मों की अनादि कालसे 
चली आई एक धारा है। इसमें प्रत्येक जन्म के प्रति भिन्न शिन्‍न चित्रविचित्र कमोणुओं का 
संबन्ध कारण है। यह संबन्ध सामान्य संयोगरूप नहीं किन्‍त आत्मप्रदेश ओर कर्मप्रदेश परस्परके 
एक रूप-सा, संबन्ध स्वरूप संयोग होता है । कमोणु! का मतलब है ज्ञानावरणीयादि कमरूपमें 
परिणमन के योग्य पुद्गर द्रव्य । 

प्रभु उठता हे कि वह सम्बन्ध आकाश से क्‍यों नहीं हुआ, आत्मा के साथ ही क्‍यों हुआ |! 
अगर कहा जाए आकाश चेतन नहीं, आत्मा चेतन है इसलिए आत्मा के साथ ही सम्बन्ध हों 
सकता हे; तो भी विचारणीय है कि तो फिर मुक्त आत्मा के साथ कमौणुका सस्बन्ध क्‍यों नहीं 
होता ? वह तो चेतन है न? ! 


यहां सांख्यद्शन कहेगा कि “ मुक्त आत्मा को विवेकख्याति यानी 'प्रकृतिसे में प्रथग हूं 
“भिन्‍न हूं, ऐसा भ्रदज्ञान हो गया है, ज़ब कि अ्रमाधीन संसारी आत्मा को यह नहीं हुआ है 
इसलिए प्रकृति का संसार संसारीमें आरोपित होता है, मुक आत्मामें नहीं ।” 


लेकिन सांख्यों को यही सोचने योग्य है कि जब आत्मा सदा शुद्ध एवं कुटस्थ नित्य ही है, 
तब संसारी जीवमें भी अ्म केसा ? उसे अगर बह प्राप्त हो सके तो मुक्त जीवमें भी पुनः श्रम 
क्यों न हो ? इसी वास्ते जेनशासन यह, तत्त्व-दशन कराता है कि संसारी आत्मामें कमे-प्रकृति का 
सम्बन्ध होने की कोई योग्यता अवश्य माननी होगी कि जिसकी वजह से सिद्ध होगा कि इसके साथ 
ही कमसस्बन्ध हो सकता है। अलबत्ता योग्यता एक तरह की होने पर भी, अन्यान्य मिध्यात्वादि 
कारण-सामग्री वश भिन्‍न भिन्‍न कर्माणुओं का सम्बन्ध आत्मा के साथ हो सकता है। मात्र कमोणु- 
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संबन्ध का ही कया, उन उन कर्मों के १. प्रकृतिबन्ध-स्थितिबन्ध-रसबन्ध-अदेशबन्ध, एवं २. उदय, 
३. उदीरणा वगैरह उत्पन्न होने में कारणभूत द्रव्य-क्षेत्र-कऋाछ-भावके भी संवन्ध,-जिसमें शरीर मन 
आदिका भी संबन्ध समाविष्ट होता है, उन्हें होने के लिए भी आत्मामें योग्यता माननी आब- 
इ्यक है। आत्मामें रही हुई यह कर्माणु आदिके संबन्ध की योग्यता ही कतेत्वशक्ति है; जो कि बीत- 
राग अयोग अवस्था पाने पर नष्ट हो जाती है; ओर तुरन्त मोक्ष पाने पर कभी कर्माणु आदिका 
सम्बन्ध आत्मा के साथ हो सकता नहीं है। अतः मुक्त जीवमें कभी कम सम्बन्ध की आपत्ति 
नहीं आती है | आत्माको छोडकर शरीरादि अन्य पदार्थों में भी करमवश जो आाव उत्पन्न 
होते हैं, उनके प्रति भी आत्मा में योग्यता याने कतेत्वशक्ति स्वीकार करनी होगी । तात्पथ, जन्म 
आदि समस्त विस्तारका कतेत्व आत्मा में ही हे अतः आत्माको अकर्ता नहीं कह सकते । 
जन मत से आत्मा में कतल्वसिद्धि /- 

साँख्यों के प्रति जैन कहते हैं कि आप अगर आत्मा में कतंत्व को स्वीकार नहीं करेंगे तो 
आत्मादि में होने वाले जन्म आदि सृष्टि का उपपादन आप से नहीं हो सकेगा | कारण है कि प्रवा- 
हसे अनादि भी ससार में उस उस समय चित्रविचित्र जन्म आदि सजन जो होते हैं, उनमें 
हेतुभत है, तत्तत्‌ू यानी अमुक-अमुक कर्माणु आदि के सम्बन्ध; ओर वे सम्बन्ध उन उन सज्जन 
पानेवाले ही आत्मा वगेरह में हो, इस के मूल में उन आत्मा आदि में रही हुई कोई विशिष्टता 
अथोत्‌ योग्यता निमित्तभूत हैं | ऐसी योग्यता याने कत्तेत्वशक्ति यदि उनमें न हो तो निश्चित है 
कि कम-अणु आदिके साथ उनका सम्बन्ध नहीं हो सकेगा । 

शायद आप पूछ सकते हैं, 'यह भी क्‍यों? 

तो हम कहते हैं, यदि बिना योग्यता भी सम्बन्ध मान लिया जाए तो मुकात्मा में अतिव्याप्ति 
होगी ! यह तो आपके लिए भी अनिष्ठट होने से दोषरुप है, क्यों कि इस से फिर व्याघात होगा 
अर्थात्‌ मुक आंत्मा में संसार होने की आपत्ति का निवारण नहीं हो सकेगा । अतिव्याप्ति इस प्रकार 
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१, कम कामण नामक पुन्नल द्वव्य से बनते हैं। मिथ्यात्र-अगत्रत-कषाया+कि कारण, आत्मा के साथ 
उनका संबन्ध होता है और उस समय उनमें चार वस्तुएं निश्चित होती हैं। १. उन कर्मो के विभाग हो कर 
कौन कौन कर्म आत्मा के ख॒भावगत ज्ञान दर्शन. सहज असॉयोगिक सुख, तत्त्व श्रद्धा, चारिन्र इत्यादि के आगरक 
भर्थात्‌ आच्छादक प्रक्नत वाले होंगे, अर्थात्‌ कौन कौन कर्म ज्ञनावरण, दशनावरण, वेदनीय, मोहनीय बगरह होंगे; 
यह यह जो निश्चित होता है वह प्रकृतिबन्ध है। -. वे कम कितने काल तक आत्मा में रह कर अपना 
पिपाक याने फल दिखलायेगे, यह निर्णात होना, वह स्थितिबन्ध है। ३ कर्मोंका विणक भी क्वितना उग्र या 
मन्द होगा, इसका निणय जिससे हो, वह रसखन्ध (अनुसागबन्ध) है। ४ कर्मों में जो भिन्न भिन्न अणुओं का 
दल तय होता है वह प्रदेशबन्ध कहलाता है । , 

२. वे कम अपनी अपनी काल स्थिति के परिपाक स्वरूप जब आत्मा को अपना फल दिखलाते हैं. तब 
उन कर्मो का उदय हुआ; ऐसा कहा जाता है। 

३. इन कर्मा के परिषाक की स्थिति यों तो अभी बाकी है फिर मी आत्मा अध्यवसाय विशेष से 
उन्हें हठात्‌ खींचकर जो उदय प्राप्त क्रिय है वह है उनकी उदारणा । 
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(छ०) न च तत्तत्कम्माण्वादेरेव तत्स्वभावतया आत्मनस्तथासम्बन्धसिद्धि', हिष्ठत्वे- 
नास्योमयोस्तथास्वभावापे क्षितत्वात्‌ ; अन्यथा कल्पनापिरोधात्‌ , न्यायाजुपपत्तेः । न हि कर्मा- 
प्वादेस्तथाकल्पनायामप्यलोकाकाशेन सम्बन्ध), तस्य तत्सम्वन्धस्वभावत्वायोगात्‌ । 

(पं ०)--अथ पराशड्टञां परिरन्नाह “ न च्‌ '>नेव तत्‌, यदुत तत्तत्कर्म्माण्वादेरेव' उक्तरूपस्थ 
तत्स्भावतया'5स आत्मना सह सम्बन्धयोग्यतालक्षणः स्वभावों यस्य तत्तथा (तत्स्वभावः), तद्भाव- 
सत्ता (-तत्स्वभावता) तया, आत्मनो'>जीवस्य, 'तथा/-मंबन्धयोग्यतायामिवास्मदम्युपगतायां, 'सम्बन्ध- 
सिद्धिः/ कर्म्माण्वादेरिति। कुत इध्याह “द्िष्टल्वेन-ड्याश्यत्वेन, अस्य-सम्बन्धस्य, 'ड्यों;- 
आत्मनः कर्म्माप्वादेश्व, 'तथास्व॒भावापेक्षितत्वात्‌'-सम्बन्धयोग्यस्वरूपपेक्षित्वात्‌ । विपक्षे बाधकमाह 
अन्यथा'>आत्मन: सम्बन्धयोग्यस्वमावामावे, कल्पनाविरोधात्-कर्म्माण्वादरेव स्वसम्बन्धयोग्य- 
स्वभावेन आत्मना (सह) सम्बन्धसिद्धि:-छूति कल्पनाया व्याधातातू। कुत हत्याह “न्यायानुपफ्तेः', 
न्यायस्य--शाखसिद्धव्शन्तस्थानुपपत्ते:; “न च तथासम्बन्धसिद्धिरिति योज्यम्‌ । न्यायानुपत्तिमेव भावयन्नाह-- 
न-नव, हिःल्यस्मात्‌, कर्म्मौण्वादेः उत्तस्वरूपस्थ, तथाक्ल्पनायामपि'>अलोकाकाशसम्बन्ध- 
योग्यस्वमावकल्पनायामपि, कि पुनस्तदमाव इति 'अपि! शब्दा्थे: | किमित्याह अलोकाकाशेन' प्रतीतेन, 
सम्बन्ध;>अवगाहयावगाहकलुक्षण:, कुंत एवं इत्याह--तस्थ तत्सम्बन्धस्वभावत्वायोगात्‌र तस्य- 
अलोकाकाशस्य तेन-कर्म्माण्वादिना सम्वन्धस्वमावत्वं तस्यायोगात्‌ । 


है:--भव पार कर गए दूसरे आत्माओं में भी जन्म आदि सजन, कि जो अनिच्छनीय है, वह 
आ पडेंगा; कारण, घस्तुत योग्यता यानी कमोौदिकतेत्वशक्ति उन मुक्त जीवॉमें न होने पर भी 
उन में संसारी आत्मा की भांति कम--अणु आदि के साथ सम्बन्ध निदुष्ट हे, अर्थात्‌ आत्म-अकतंत्व 
बादियां के लिए दोषरूप नहीं है । तात्पय, संसारी एवं मुक्त इन दोनों में ही योग्यता नहीं, 
संसारी में कम-सम्बन्ध ओर मुकमें नहीं, ऐसा क्‍यों ? अन्बय ओर व्यतिरेक दोनों के हारा 
यह सोचनीय है । 

प्र----अन्बय ओर व्यतिरेक क्‍या चीज है ! 


उ०--एक के होने में दुसरे का अबश्य होना, यह अन्वय है; ओर एक के न होने में दुस- 
रे का अवश्य न होना, यह व्यतिरेक है । उदाहरणाथ, यदि घुवां हो तो अग्नि होना ही चाहिए 
यह उन का अन्वय है; अप्नि न हो तो धुवां नहीं ही होगा, यह व्यतिरेक है। ऐसे यहां भी कम 
आदि का सम्बध यदि संसारी आत्मा में योग्यता बिना ही हो, तब योग्यतारहित ऐसे ग्रुक आत्मा 
में भी होना चाहिए; ओर यदि मुक्त आत्मामें योग्यता न होने के कारण कमेसम्बन्ध न हो, तो 
संसारी आत्मामें भी नहीं ही होगा । 


यहां सांख्य कमौणुकी ही योग्यता मान पूछ सकते हैं कि, 
प्र०--जैसे आप आत्मा ओर कम' दोनों के तादहश तादश खभ्ाव मानते हैं ओर संबन्ध बना 
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(छ०)--अतर्ल्स्वमैवे चालोकाझाशे विरुध्यते कर्म्माण्यादेस्तत्स्वभावताऋल्पनेतिन्याया- 
नुपपेत्तिई, तत्स्यभावताईीकरणे चास्थास्मदम्यपगतापत्तिः । 

(पं०)--भवतु भञामैबं, तथापि कर्थ प्रकृतकल्पनाविरोध इत्याह--“ अतत्स्वभावे चू -कर्म्मा- 
प्वादिन सम्बन्धायोग्यस्वभावे च,  अलोकाकाशे ” ' विरुध्यते '>असम्बन्धद्रारायातया अतत्स्वमावता- 
कष्पनया निराक्रियते कम्माप्यादेस्तत्स्वभावताकल्पना', इति5खे ' स्यायाजुपपत्ति:/-ज्यायस्थोक्त- 
लक्षणस्यानुपपत्ति', प्रयोग श्व-यों येन स्वयमसम्बन्धयोग्यरव्सावों मवति, स तेन कज्पितसम्बन्धयोग्यस्वभावे- 
नापि न सम्बध्यते, यथाउलोकाकार कर्म्माण्यादिना, तथा चात्मा कर्म्माण्वादिनेवेति ब्यापकानुपलब्धि: | एवं 
तहिं तत्स्वभावोड्प्ययमढ्गीकरिष्यते इत्याह- तत्स्भावताड़ीकरंणे च ! कर्म्मण्वादिसम्बन्धयोग्यरूपाभ्युपगमे 
च, “ अस्य/-आत्मन “अस्मदण्युपगतापत्ति:/>अस्माभिरभ्युपगतम्य कतंत्वश्यापत्ति प्रसह्न । 





लेते हैं, इसकी जगह केवल भिन्न भिन्न कर्माणु आदि ही आत्मा के साथ संवन्ध होने योग्य 

स्वभाववारे माने जाएँ, तो क्‍या हज है ? इस से भी आत्मा के साथ इनका संबन्ध हो सकेगा। .. 

ऐसा आप पूछेंगे, केकिन जैन कहते हैं किः---- 

उ०--ऐसा नहीं बन सकता; क्यों कि संबन्ध एक एसा पदार्थ है कि वह एक मात्र में नहीं 
किंतु दोनों में ह। रह सकने के कारण दोनों के ही तथास्वभाव की अपेक्षा करता है। अतः यहां 
आत्मा में भी संबन्धयोग्य स्वभावकी आवश्यकता है। इससे विपरीत कल्पना अथाौत्‌ आत्मामें ऐसे 
संबन्धयोग्य स्वधाव के विना ही केवल कमोणु के ताहश स्वभाववश संबन्ध होने की कल्पना व्या- 
हत॑ है 'विरूद्धें है, क्योंकि इसमें न्याय यानी शा्रप्रमिद्ध रृष्टान्तकी असंगति हो जाती है; इस- 
लिए ऐसा संबन्ध सिद्ध हो सकंतां नहीं है। असरह्भति इस प्रकार हे, 

न्यायकी' असंगति:-जैनशासत्र कहते हैं कि जितने आकाश के भाग में सभी के सभी जीव, 
पुदूगर्ल, आदि द्रव्य रहते हैं, इतनों आकाश भाग 'छोकाकाश” कहा जाता है, बाकी आकाश के खाली 
अनंत हिस्सा का नाम अछोकाकाएँ/ है । छोकाकाश में जो कर्माणु द्वव्य अवगाहित होते हैं उसका 
उनके साथ अवगाह्म-अवगाहक संबन्ध होता है। यह संबन्ध होनेके लिए कर्माणु आदि द्रव्य 
ओर 'लोकाकाश, दोनों में वैसा संबन्धयोग्य स्वभाव होना आवंश्यक है । 

प०-स्वभाव दोनोमें क्यों" मानां' जाए ? केवछ' कर्मोणु आदि द्रव्यों में ही रहे हुए स्वभाव- 
बश कया सम्बन्ध नहीं घट सकती ? एसी कल्पना में क्‍या विरोध है? 

उ०-नहीं; तब तो यह भी' प्रश्न होगा कि उन द्रव्यों का संबन्ध॑ छोकाकाश की तरह अछो- 
कार्क॑श में 'भी क्‍यों 'न हो ? वास्तवमें होता तो नहीं है, अर्थात वे द्रव्य अछोकमे ' अवगाहित 
होते नहीं हे, यह एक सिद्ध हकीकत है । ऐसी परिस्थिति में, दोनों में नहीं किन्तु एक केवल कर्माणु 
आदि द्रव्यों में आकाश-संबंध के योग्य स्वभाव मान छेने का क्‍या उपयोग? वैसा स्वभाव होने 
पर भी अछाकाकाशमें द्रव्यसंबन्धें तो होता 'नहीं"है । असंबन्ध से यह फलित होता है कि 

गैकीकीरशी में चैसी स्वभाव भहीं है | ओर 'वह न होने के कारण ही यह प्राप्त होता है कि 
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(छ०)-न चेते स्रभावमात्रवादससिद्धिः, तदन्यापेक्षित्वेस सामस्या। फलहेतुश्वात्‌, स्व- 
भावस्य च तदन्तगतत्वेनेष्टत्वात । निर्लॉडितमेतदन्यत्र ॥ इति आदिकरत्वसिद्धि! ॥३॥ 

(पे०)-अत्रेव शझ्लाशेषनिराकरणायाह न चा>नेव, 'ए4-एतत्स्वमावताहीकरेणे, स्व॒मावमात्रवाद- 
सिद्धि।'-स्वभावमात्रवादस्य---'कः कण्टकानां प्रकरोति तैक्ण्ये विचित्रभाव॑ मृगपक्षिणां च। स्वभावतः सर्वमिद 
प्रवृतत, न कामचारो5स्ति कुतः प्रयत्न:, एबलक्षणस्थ सिद्धि: | कृत इत्याह तदन्यापेश्षिस्वेन>स्वभावव्य- 
तिरिक्तकालाबपेश्षित्वेन, 'सामग्या;>कालः स्वभावः नियतिः पूर्वकृत पुरुषश्च-हत्येवंछुक्षणाया:, 'फलहेतु- 
त्वात>फर्ल॑ काय प्रति निमित्तत्वात्‌। कथ तहिं प्राक्‌ स्वभाव: एवं फल्हेतुरुपन्यस्त इत्याह स्वभावस्य च' 
पतदन्तगतत्वेन!-सामग्रूयन्तगतत्वेन, “इछ्वात'! फलहेतुतया । “निर्लोंठितं/-निर्गीतम्‌, 'एतत्/-सामग्रया: 
फल्हेतुत्वम्‌, अन्यत्र/-उपदेशपदादो । 


कमोणु आदि द्रव्योमें भी अछोक-संबन्ध योग्य खभाव नहीं है। अर्थात्‌ अछोक के ऐसे अ- खवभावसे 

ही कर्माणु आदि का भी यह स्वभाव सहज ही निषिद्ध हो जाता है । 

नियम यह हे कि जो जिससे संबद्ध होने योग्य स्वभाववारा नहीं, उसका उसके साथ्थे 
सबन्ध नहीं हो सकता हे, चाहे वह दूसरा पदार्थ संबन्ध के अनुकूछ कल्पित स्वभाववाल्ा 
क्यों भ हो। उदाहरणाथं, अलोकाकाश स्वये कर्माणुसंवन्धयोग्य स्वभाववाला न होने से कर्माणु- 
संबन्धवाला नहों होता है, चाहे कर्माणु ऐसे संबन्धयोग्य कल्पित स्वभाववाला क्‍यों न हो। 
इसी प्रकार सांख्य यदि मानें कि आत्मा कमाणुसंबन्ध के अनुकूल स्वभाववाला नहीं है तो उसका 
कर्माणुओं के साथ संबन्ध नहीं बन सकेगा। यहां जो नियम बतलछाया गया कि “जों अमुक 
संबन्धवाला होता है, वह अवश्य संबन्धयोग्य स्वभाववाला होता है,” इस नियम में जो! पद के 
साथ लिया गया सिबन्ध' व्याप्य कहलाता है, ओर बह! के साथ लिया गया “तत्संबन्धयोग्य स्वभाव! 
व्यापद्ठ कहलाता हे। व्याप्य-व्यापक में नियम कह आये हैं कि जहां व्याप्य होता है वहाँ 
व्यापक अवश्य होता है; इससे उलछटा जहां व्यापक नहीं, वहां व्याप्य भी नहीं हो सकता है। 
इस नियम के आधार पर प्रस्तुत में यह सिद्ध होता है कि जहां तत्संबन्धयोग्य स्वभाव नहीं 
है, वहां तत्संबन्ध नहीं बन सकता अर्थात्‌ आत्मा में कर्माणु आदि के साथ संबन्ध होने योग्य 
स्वभाव के विना कर्माणु आदि के साथ संबन्ध निष्पन्न नहीं हो सकता है । फलूतः उत्त संबन्ध 
पर निरभर जन्मादि सद्भगत नहीं हो सकेगा । ओर यदि वह सह्भत करने के लिए आत्मा में 
संबन्धयोग्य स्वभाव मान छेंगे, तो वही कतृत्व-शक्ति रूप होने से हम से स्वीकृत आत्म-कतेत्व 
का ही आपने स्वीकार कर लया ! 

स्वभाववाद; पंचकारणवाद३--- 

प्र०-आत्मादि का एसा स्वभाव मानने पर तो शुद्ध स्वभाववाद ही सिद्ध होगा न ? स्वन्षाव 
वादीने कहा भी है कि कांटोकों तीक्षम बनानेको कोन जाता है? एवं सग ओर पक्षियों को 
चित्रविचित्र बनाने के लिए कोन प्रयत्न करता है ? कोई नहीं, ये-सब स्वभावतः उत्पन्न होते हैं; 
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यहां जब किसी की इच्छा काम नहीं आती कि ऐसा ही सज्जन हो, तब प्रयत्न की तो बात ही 
क्या ?-अर्थात्‌ स्वभाव मात्रसे ही काये बनता है यह सिद्ध होगा न ! 
उ०--नहीं, कार्योत्पत्ति के छिए सामग्री में स्वभाव के अलावा कार बगरेह ओर भी कारण 
अपैक्षित हैं। ? काल-२ खभाव-३ नियति-४ भाग्य-७ पुरुषाथ ये पांचों स्वरूप सामग्री है, पांचों 
संयुक हो कर ही अपने कार्यजनन के प्रति निमित्तभूत होती है #। शायद्‌ आप पूछ सकते है, 
प्र०-तब पहले आत्मामें कतृत्व के स्वभाव मात्र को कारण सिद्ध करने का यत्न क्‍यों किया गया ? 
उ०--हम कहते हैं कि स्वभाव भी सामग्री में अन्तभूत हो कर ही काये के प्रति कारण 
होता है, सामम्री कारण केसे हो सकती है, यह बात हमने उपदेशपद” आदि गन्धों में सिद्ध 
की है। इस प्रकार आदिकरत्व की सिद्धि हुई। अब तीथेकरत्वकी सिद्धि बतलाते हैं। 


# जन दशन दिखगञता है कि कार्य होने में पांचों कारण आवश्यक हैं, छेकिन कहीं कहीं इन में से अभुक 
अमुक कारण की प्रधानता गिनी जाती है। जउदाहरणाथ, गर्भ-परिपाक्त में और कारण हेतुभूत होते हुए भी काल 
को प्रधानता है; ९ मास का काऊ मिलने पर ही वह पूण होता है। दूध से दहीं, बीज से पाक, इत्यादि काल 
जाम्रे पर ही बनता है। भिन्‍न भिन्‍न फल-फलादि अमुक ऋतु के काल में ही तैयार होते हैं। युवावस्था आदि 
में भी कार प्रधान कारण है। ऐसे दहन में अग्नि का और हत्यसंपादन में जलका रुश्रभाव कांय करता है। उस 
डस फल होने में उस उस बीज का स्वभाव मुख्य कारण हैं। मिट्टी का स्रभाव ही एसा है कि इस से घड़ा बने, 
वस्र नहों | भव्य जीव का ही ऐसा स्त्रभाव हे कि वह मोक्ष पा सके, अमव्य नहीं। इस प्रक्रार कितनेक काये में 
नियति अर्थात्‌ भवितव्यता मुख्य कारण कही जाती है। जैपे कि, अन्यान्य कारण मिलाने पर कार्य संपन्‍न होने 
को अवसर आया, छेकित भविवव्यता कोई ऐसी हो तो कार्य नहीं हो पाता । आम के ब्रक्ष पर कई खट्टे आम्र में 
और कई मधुर आम में परेणत होते हैं: इस मे भवितव्यता संचालक होती है। भवितव्यता से आखजित्य घटना 
बन आती है और घटित योजना निष्फल होती है। दृष्ान्त से वृक्ष पर बठे हुए पक्षी पर शिकारी पुरुष और 
ह्िसक पक्षी दोनों की चोंट होने पर भी पुरुष को उसी समय सपे डसा, और इस से इस का बाण हिंसक पक्षी 
पर उसी समय लगा, दोनों मरे और पक्षी बच गया; एसी परिस्थित में भवितव्यता के अलावा और कौन निमित्त 
माना जाए ? यों, लोगों में विचित्र घटना, राम का वनवास, सीताहरण, सीता पर कलंक, पंडित को दरिद्रता, अचित्य 
सुख -दु ख इत्यादि में भाग्य (कर्म) प्रवान कारण है ! किन्तु मोक्षमाग और शमदमादि गुणों की साधना में पुरुषार्थ 
(उद्यम) प्रवान कारण बनता है। राम ने पुरुषाथ से रावण पर विजय पाया और सीता मिली | शिल्पी बगेरह 
मूल्रित्रिर्मण आदि कार्य उथस से सिद्ध कर सकते है। यों भिल्‍त भिन्‍त्र कारण की अगत्य होने पर भी जेसे कवर 
लेने में पांचों अंगुल निमित्त होती है वेसे कार्य बनने में पांचों कारण निमित्त होते हैं। 
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४. तित्थयराणं-(तीर्थकरेभ्यई) 

(ल०)--शव्मादिकरा अपि केदल्यावाप्ट्यनन्तरापगंवादिभिरागमधा स्मिकेरतीयेकरा 
एवेष्यन्ते अक्ृत्स्नऊम्मक्षये केवल्यामात्राद'इतिवचनात्‌। तब्रिरासेनैषां तीयेकरत्वप्रतिपादनायाह 
तीथकरेम्य: इति। 

(प०)--आगमधा म्मिकै| रिति-आगमम्रधाना धार्मिका आगमधार््मिका वेदवादिनस्तेः । ते हि 
वर्माधर्म्मादिकेडतीन्द्रियार्थ आगममेव प्रमाण ग्रतिपचन्ते, न प्रव्यक्षादिकमपि, यदाहुस्ते “ अतीन्द्रियाणामर्थानां 
साक्षाद द्रष्टा न वियते | वचनेन हि नित्येन यः पश्यति स पश्यति ॥ १॥ ” इति। 

४. तित्थयराणं 

तीर्थंकर नहीं मानने वालों का पू्वेपक्ष/-- 

आगमधामिक अथौत्‌ आगमको प्रधान करने वाले वेदवादी छोग परमात्मा को इस प्रकार 
आदिकिर मानते हुए भी तीर्थंकर नहीं मानते हैं | क्‍यों कि वे केवल्य-प्राप्ति के अनन्तर तुरन्त म्ेक्ष 
मानते हैं। “अक्ृत्सनकमक्षये केवल्याभावात्‌ ,” यह उनका सूत्र है; जिसका अर्थ है समस्त कर्मो' के क्षय 
विना कैवल्य होता नहीं है । केवल्यकी प्राप्ति के पूवे तो स्वयं अपूण होने से तीथ्थस्थापन केसे करे ? 
ओर कैबल्य प्राप्ति के बाद मोक्ष ही हो जाने से तीथेस्थापन का अवसर ही रहता नहीं है । इसलिए 
वे तीथेंकर नहीं हैं । तब प्रश्न हो सकता है कि 

प्र<--धर्म-अधर्म अर्थात्‌ शुभाशुभ भाग्य जो अतीन्द्रिय पदाथ हैं, चर्मचक्षु से दृश्य नहीं हैं; 
उन की व्यवस्थामें क्‍या प्रमाण है ? 

उ०---इस में प्रमाण वेब्शास्न आगम ही हैं | ऐसे अतीन्द्रिय पद्मर्थ प्रत्यक्ष-अनुमानादि प्रमाण 
के द्वारा ज्ञात हो सकते नहीं हैं। कहा हे कि,--- 

“अतीन्द्रियाणामथौनां साक्षाद्‌ द्रष्टा न विद्यते | वचनेन हि नित्येन यः पश्यति स पश्यति ॥ ? 

अतीन्द्रिय पदार्थों' का कोई साक्षात्‌ द्रप्टा नहीं हो सकता; जो नित्य आगमस से जानता है 
बही उनका द्रष्टा है। पुरुष मात्र दोषपात्र होनेका संभव है, ओर सदोष पुरुष पूण आप्त बन 
सकता नहीं है, इसलिए उसका कथन केसे प्रमाणभत माना जाए ? इसलिए हम कहते हैं कि 
वेदशासत्र जो कि अपोरुषेय (किसी पुरुषसे नहीं रचा गया) ओर नित्य हैं, वे निर्दोष होने के 
नाते अतीन्द्रिय पदार्थों की प्रमाणभूत व्यवस्था बतलाते हैं । इसलिए कोई पुरुष स्व॒तन्त्र रूससे अती 
न्द्रिय पदाथ के शाख्रस्वयिता अर्थात्‌ तीथंकर नहीं हो सकता है | इस मतका निरास करने हेतु पर- 
मात्मा में तीथेकरता स्थापित करने के लिए कहते हैं तित्थयराण (तीथेकरेभ्यः) ।. 
तीथेकर मानने वालोंका उत्तर $-- 

यहां तीथकर वे हैं जो तीथे रचनेके स्वधाववाले हैं । यह तीथरचना अचिन्त्य प्रभाव- 
शालढी तीयकर-नामकर्म (जिननामकर्म) नामक महायुण्य कर्म के विपाक-उक्यसे होती हे । ऐसे 
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(छ०)--वत्र तीर्थकरणशीला। तीर्थकरा), अधिन्त्यप्रभावमहापुण्यसंज्ञिततन्नामकरम्म- 
विपाकत), तस्यान्यथावेदनाउयोगात्‌। तत्र येनेह जीवा जन्मजरामरणसलिल मिथ्यादशना- 
विरितिगम्भीर महाभीषणकपायपाताडं सुदुलेड़्यमोहाबत्तेरोद्र विचित्रदुःखोघदुष्ठश्वाप्द॑ रागहेष- 
पवनविक्षो भिते संगोगलैयोगवीची युक्त प्रबलमनोरथवेलाकुर्ल सुदीध संसारसागरं तरन्ति 
तत्तीथमिति।  एतच्र यथावस्थितसकलजीवादिपदार्थप्रूपक अत्यन्तानवद्यान्यातिज्ञत- 
चरणकरणक्रियाउउधारं॑ जेलोक्यगतशुद्धवर्मसम्पयु क्महासखाश्रय_ अचिन्त्यशक्तिसमन्विता- 
विसंव्रादिपरमबो हित्थकर्पे प्रवचन सट्ढो वा, अ०...वा नासित) निराधारस्य प्रवचनस्यासम्भवात्‌। 
उक्त च- तिहथ मंते ! तित्थं? तित्थगरे तित्थे? भोयमा ! अरहा ताब नियमा तित्थंकरे, 
तित्थ पृण चाउव्दण्णो समणसद्भो !। (अत्यन-रे- अरिहा) 

(प०)--- महाभीषणकषायपातालम्‌ 'इति-पाताठ्प्रतिष्ठित्वात_ तद॒दगम्भीरत्वाच पाताछानि, 
योजनलक्षग्रमाणाश्वव्वारों महाकछुशा:, यथोक्तम्‌ “ पगनउई उ सहस्सा, ओगाहित्ता चउदिसि रुवर्ण । चउरो- 
5डिजरल्ठाणमठिया होति पायाछा ॥! ततो महामीबणा: कषाया एवं पाताछानि यत्र स तथा तम्‌, 
' त्रेलक्यगतशुद्धधर्मासम्पधु क्महासत्वाश्रयमिति', -तैलोक्यगता-मुवनत्रय॒वर्तिन: , शुद्धया'--निर्दोषया “धम्मे- 
सम्पदा-सम्बक्त्वादिख्पयत्ा, युक्ता:-समन्यिता:, महासत््वा.'-उत्तमग्राणिन: आश्रय:'--आधारो यस्य तत्तथा | 
पुण्यवान परमात्मा उस पुण्यकम के वेदनकालमें अर्थात्‌ फलभोगकाल में तीथैस्थापन करते हैं । उस 
कम का वेदन ओर किसी प्रकारसे नहीं हो सकता है, तीर्थंकरण हवारा ही वेदन हो सकता हे । 
तीथे ;- प्र०-तीथ किसे कहते हैं ? 

उ०-जिसके अवरूम्बनसे जीव संसार सागरको तैर जाए उसे तीर्थ कहते हैं । ऐसा है प्रव- 
चन या संघ । क्‍यों कि वह जीव पर छगे हुए बहुत ढम्बे संसार से जीवके तार देता है । 

संसार से जन्म-जरा-मृत्यु खरूप पानी है; मिथ्यादशन ओर अबिरति की गंभीरता है गहराई 
है; महाभयद्डर क्रोधादि कषाय पाताछ-स्थानम्में हैं; अत्यन्त दुलडध्य मोहरूप आवते (भमरी) से 
बह भयानक हे; भिन्न भिन्न भॉतिके दुःखों के राशि खरूप दुष्ट जलूचर जन्तु इस में भरे हैं; 
रागठेष रूप पवनसे वह खलब॒ल हुआ है; मंय्रोग-वियोगों की तरज्ञोंसे भरा हुआ है; प्रबल मनोरथ 
रूप ज्वयार सहित है । 

( जन्म, जरा ओर म्र॒त्यु की सतत धारा में रहते हुए जीवों को मिथ्यादशनादि उपाधिय 
लगी हैं, इसलिए जन्म आदि भवसमुद्र के पानी के स्थानमें हैं। मिथ्यादशन मिथ्यात्व को 
कहते हैं; ओर वह, सर्वज्ञ से कथित नहीं ऐसे अतत््व की श्रद्धा स्वरूप है। अविरति है 
हिसादि पापोंका प्रतिज्ञापूषक त्याग न होना । वे दोनों संसार समुद्रकी गहराई समान है क्‍यों कि 
इनमें से बाहिर आना अत्यन्त मुश्किल है। क्रोष-मान-माया-छोभ ये चार महाभयक्कर कृपाय 
चार पाताल-कल्शों के स्थानमें हैँ। इस पर संसारसमुद्र आधारित है. और मनोरथों के ज्वार 
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उत्थित होते हैं। यहां जो एकेक लक्ष योजन के प्रमाणवाले चार महाकलश पाताल में नित्य 
स्थायी होते हैं वे पाता के समान गहरे होने से, उनको पाताऊर कहा गया । शाम्रमें कहा 
है कि लवण मुद्रमें नीचे चार दिशाओं में अबगाहित ऐसे ९४००० योजन प्रमाण घड़ेकी आक्ृति- 
वाले चार पातालकलश होते हैं। इनमें नीचे रहे हुए वायु से अपरका जल प्रतिदिन नियमबद्ध प्रेरित 
होनेकी वजह से समुद्रमें नियमबद्ध ज्वार आते हैं। इस प्रकार संसार-सागर के मूछ में कषाय 
रूप पातालकलश है, ओर उन में से मनोरथ स्वरुप ज्वार उठते हैं। एवं भवसमुद्रमें मोह आवत्ते-सा है । 
आवत्त है ऐसा जलभाग जो सदा बहुत जल्दी गोछाकारमें घृमता रहता है। जिसमें फँसे हुए 
नाव या मनुष्य बाहिर निकल नहीं पाते हैं । यों मोह, जो कि अज्ञान-मूढता-व्युद्शह-काम 
वासनाएँ आदि खरूप हैं, वह एक ऐसा आवत्ते है. जिसे रूंघना बहुत कठिन हे। अपरं च 
जन्म-सृत्यु आदिकी पीडा-अनिष्टसंयोग-इष्टवियोग-रोग-शोक-दारिद्र-पराधीनता-अपमान-तिरस्कार 
क्लुधा-ठषा-अहार-बध इत्यादि अनेकविध दुःख संसारसागरमें जलूजन्तुकी तरह व्याप्त रहते हैं । 
यह संसार शागदेषसे सदा क्षुब्ध रहने के कारण आत्मामें हमेशा अस्वस्थता रहती है। एवं 
इप्टानिष्ट कई सहस्र संयोग-वियोगोंके तरंग उछसित रहते हैं. जिनमें सुख अत्यल्प ओर दुःख 
अनंत होता है। पुनः ऐसी अगणित प्रबछ आश्ाओंके ज्वारों में जीव कर्षित होता है कि जो 
बहुधा निष्फल होने के कारण मात्र दुःखद होती हैं इतना ही नहीं, किन्तु नई नई आशाओंको 
जन्म दे जाती हैं, फलछतः दुःख ही श्राप्त होता है।) 

ऐसा संसार अनादि अनन्त काल से चछा आ रहा है, अतः अत्यन्त हरूम्बा है । ऐसे 
संसारसे पार करनेवाके उपाय के तीर्थ कहते हैं | ऐसा तीर्थ जिनप्रवचन है या जैन संघ है । 

प्र०-जैन संघ तीथ केसे ! 

उ०-प्रवचन किसी आधार विना नहीं रह सकता है, इसलिए तीथंस्वरुप जो प्रवचन उसका 
आधारभूत सड़घ भी तीथ है । श्रमण भगवान महावीर परमात्मा से गणधर श्री गोतस स्वामीजी 
महाराजने यह प्रश्न किया कि 'हे भगवन ! तीथ कोन है! तीथ तीथ है या तीथकर तीथ 
है ? प्रभुने उत्तर देते हुर कहा कि “गौतम ! अरिहंत तो अवश्य तीर करनेवाले हैं, जब कि 
तीथे हे साधु-साध्वी-श्रावक-श्राविका ये चारों प्रकारोंका श्रमण संघ! । यहा! श्रमण शब्दका अथे 
केवल मुनि नहीं लेना है, किन्तु 'जिनवचनानुसार जो श्रमे अथात्‌ तप करे यह श्रमण--यह अथ ग्रहण 
करनेका है, ओर ऐसा भ्रमण है समस्त चतुर्विध संघ। इस बचनसे यह सिद्ध होता है कि प्रव- 
चन अर्थात्‌ जिनवचनका जो आधार हो वही संघका सदस्य गिना जाता है, वही तीथस्वरूप हो 
सकता है । तो तीर्थ प्रवचन ओर संघ दो प्रकारका हुआ । 

प्र--ऐसे तीथैसे संसारका उच्छेद हो इसमें क्‍या केइ युक्ति है ! 

उ०-हां, जो जन्म-जरा-माण, मिथ्यात्व-अविरति, कषाय-मोह-रागह्ेष. . .इत्यादि स्वरूप संसार 
है, ठीक इस से विपरीत स्वरूप तीथ से साध्य है, तो ऐसे तीथ से संसारका अंत क्यों न होवे १. 
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(सकस००न्‍रयपकर 


तीर्थ यानी जिन प्रवचनका स्वरूप यह है ;-- 

(१) जिन प्रवचन यथावस्थित सकल जीवादि पदार्थों का प्रुपक है; 

(२) बह अत्यन्त निर्दोष ओर अन्यों से अज्ञात एसे चरण ओर करणकी क्रियाका आधार है, 

(३) त्रैल्लोक्यवर्ती शुद्ध धमेसंपत्तिसे युक्त ऐसी महान आत्माओं ने जिनप्रवचन का अवल्लं- 
बन किया है, 

(४) प्रवचन अचिन्त्य शक्तिसे संपन्न है, अविसंबादी है, श्रेष्ठ नाव समान हे । 

इनका थोडा विवेचन देखें-- 
सात तखः- 

(१) जिनप्रवचन जीव-अजीव-आखव-संबर-बन्ध-निजेरा-सोक्ष,-इन सात तत्त्वोंका प्रति- 
पादन करता है। विश्व के दो मुख्य विभाग हैं, जीव ओर अजीव, यानी चेतन ओर जड । चेतन जीव 
चैतन्य अर्थात्‌ ज्ञानादि स्फुरण स्वधाववाछे होते हैं; अजीव इससे:विपरीत जडता, अबवकाशदान, 
रुपरसादि मूतंता, . . .गुणवाले होते हैं। जीवकी स्वेथा विशुद्ध ज्ञानादि-अबस्था का प्रगट भाव मोक्षतत्॒ 
हैं, ओर उस को दबा कर रागद्वेष, मोह, जन्म, शरीर इत्यादि अशुद्ध अवस्थाका संपादन करनेवाले 
जड़ कर्मों के बंधन, यह बेधतरव है। कम मूलतः आठ प्रकार के होते हैं; १ ज्ञानावरण, 
२ दरशनावरण, ३ वेदनीय, ४ मोहनीय ५ आयुष्य, ६ नामकमे, ७, गोत्रकम, ८ अंतरायकरम । इन 
कर्मो के बंधन होने में कारणभूत हैं मिथ्यात्व, हिसादि की अविरति, क्रोधादि कषाय वगेरह जिन्हें 
आखब (आश्रव)तत्व कहते हैं। (आख्रव-जिससे आत्मामें कर्मो का खवण हो) इन आख्व-द्वारों को 
ढेंकनेवाले, आख्वों को रोक देने वाले सम्यक्त्व-ब्रत-उपशमभाव आदि हैं इनके साधक समितिगुप्ति, 
परिंसह, यतिधर्म, भावना, ओर चारित्रको संव्रतत्त्व कहते हैं। इससे नये कर्मबंधन रुक जाते 
हैं। प्राचीन कर्मबंधनों का क्षय करनेवाले वाह्मय-आशभ्यन्तर तप को निजरातत्त्व कहते हैं | बाह्य तपके 
-उनोदरिका-बुत्तिसंक्षेप-रसत्याग-कायक्लेश-संलीनता, ये छः प्रकार होते हैं; ओर आश्यन्तर 
तप में प्रायश्वित-विनय-वैयावच्च-स्वाध्यान-ध्यान-कायोत्सग, ये छः प्रकार आते हैं। ये सात 
तत्व अनेकांत धर्मोसे युक्त होते हैं। इन सातों तत्त्वोंका यथाथे प्रकाशक जिनप्रवचनरूप तीथे है। 
इसी के आहृम्बन से अर्थात्‌ सातों तत्त्वोंका सम्यग्‌ श्रद्धान करने पूषेक आख्रवों का त्याग ओर 
संवर-निजरा का आसेवन करने से संसार का उच्छेद होना सहज ही है, युक्तियुक है । 
निर्दोष चारित्रि क्रियाएं :--- 

जिनप्रवचनमें पवित्र ज्ञानाचार-दशनाचार-चारित्राचार-तपाचार-चीयाौचार, इन पांच आचारों का 
पालन सुशक्य ओर उद्चरुपसे सुसाध्य हो ऐसी चरण सित्तरी ओर करण सित्तरी अर्थात्‌ उत्तरगणों 
की अत्यन्त निदोष साधना बताई गई हैं । इनमें मन-बचन-कायासे कस्ण-करावण-अनुमोदन तीनों 
पश्चे' सूश्मातिसूक्ष्म हिसादि पापों के त्यागपूषक अहिंसा-सत्य-अस्तेय-अद्यचये-अपश्ग्रिह के महा 
बैक! का पान, निर्दोष माधुकरी भिक्षाचयों, अप्रतिब्रद्ध, पादविहझ, केशछोच, विषय-कषाय- 
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निद्रा-विक्रयादि प्रमादोंका त्याग, आवश्यक सहित ज्ञान-ध्यानमय निष्पाप जीवन, केवछ घरमका उप- 
देश. . .इत्यादि शुद्ध योगसाधना का ही चारित्र होने से संसार-कारणां के रुकावट द्वारा संसारका 
उच्छेद होना युक्तियुक है । 

धर्मसंपन्न॒ महापुरुषोंके दृष्टांत -- 

(३) उपरोक्त सच्चे तत्व ओर निर्दोष चारित्रके पथ पर चलनेबाले खुद तीथैकर भगवाम 
से ले कर कई मोक्षगामी चक्रवर्ती राजा महाराजा सेट साहुकारादि महापुरुषों के दृष्टांत मिलते हैं। 
उनके द्वारा सिद्ध की गई, विशुद्ध श्रुव-धर्म ओर चारित्र-धर्म, अहिंसा-संयम-तपोमय धर्म, दान- 
शील-तप-भावनामय धमे, सम्यर्शन-ज्ञान-चारित्रमय धमे. . .इत्यादि धर्मसंपत्तियों के दृष्टान्त मिलते 
हैं, तो उनका आहरूम्बन के कर शुद्ध धर्मजीवन ओर फछतः संसारका उच्छेद क्‍यों न हो सके ! 
अविसंवादी पतिपादन-- 

(४) ऐसा जिनप्रवचन ही अज्ञान, मोह ओर असत्वृत्तिका अन्त छा कर सब कर्मों के क्षय 
करने पूवेक जीवों के जन्म-जरा-मृत्यु आदिका उच्छेद करनेकी अचिन्त्य सामथ्य रखता है। एवं 
वह अविसंबादी है अर्थात्‌ इसमें किसी भी प्रकारका विरोध नहीं है। विरोध कई प्रकारों के 
होते हैं, जैसे कि पूर्वापर बचनोंका विरोध, उत्सगें-अपवाद का विरोध, विधिनिषेध के साथ अवान्तर 
आचार मांग का विरोध, मूल उद्देश के साथ अवान्तर विधानोंका विरोध, किसी प्राथमिक साधक की 
हीन कक्षा के लिए किसी अशकय अथवा अयोग्य साधना का विधान करने से विरोध; इत्यादि रूप 
यहां कोई विरोध नहीं है; कारण जिनप्रवचन, (१) साक्षात्‌ ओर पर॑परा से मोक्षदायी साधनाओं का 
विधान जीवों की कक्षा के अनुसार ही करता है (२) उत्सग-अपवाद अविरुद्ध फरमाता है क्योंकि 
अपवादसाधना भी आखिर मोक्ष के उद्देशवाली ही बताता है, (३) उनके अनुरूप ही अन्यान्य आचरणों 
का उपदेश करता है, (४) सबसे बडी बात, ऐसे स्याद्वाद आदि सिद्धान्तों का प्रतिपादन करता 
है जिनके आधार पर विधि-निषेध, साधना-आचरणा, ओर जीवादि तत्त्व-व्यवस्था सद्भत होतीं 
हैं, ओर (०) प्रारंभते अंत तक इन सभी के प्रतिपाइनमें काई पूर्वापर बचन विरोधसे कलूुंकित 
नहीं है। इस प्रकार जिनप्रवचन समय ओर अविसंबादी श्रेष्ठ नाव समान होने से क्‍यों भव- 
पार न कर सके ! 
ज्ञानकेवल्य और मोक्षकदत य/-- 


तीथे यानी प्रवचन अपोरुषेय नहीं किन्तु सर्वज्ञ पुरुषसे प्रवृत्त होता है इसीलिए कहा 
जाता है कि तीथंकरकी आत्मा के पूर्वोक्त ज्ञानावरण-दशनावरण-मोहनीय-अंतराय इने चार 
कम, जो ज्ञानादि गुणों के घातक होने से घाती कर्म कहलाते हैं, उनका संपूर्ण क्षय हो जाने से 
ज्ञानकेदल्य प्राप्त होता है; अर्थात्‌ वे 'केवलज्ञान और केवलदशन ” नामके अनन्त ज्ञान-दशेन 
प्राप्त करके स्ज्ञ सब्दर्शी होते हैं। यहां बाकी चार अघाती कर्मोंका नाश नहीं होने के कारंण 
वे अभी मुक्त नही हुए हैं. अर्थात्‌ मोक्षकैवल्य प्राप्त नही कर चुके हैं। छे।कन ज्ञानकेवल्थ स्वरूप 
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(छ०)-ततबैतदुक्तं भवति,घातिकर्म्मैक्षये ज्ञानकेवल्ययोगात्ती थंकरनामकर्म्मोंदयतर्त्त्सद- 
भावतया आदित्यादिपकाशनिदर्शनतः शाख्रायप्रणयनात्‌, मुक्तकेवल्ये तदसम्भवेना55गमाजु- 
पपत्ते,, भव्यजनधम्मप्रवतकत्वेन प्रम्पराजुअ्रहकरास्तीथकराः । इति तीथेकरत्वसिद्धिः । 

(पं०)- धातिकम्मे व्यादि | घातिकम्मेक्षये:-ज्ञानावरणाबच्षट चतुष्टयप्रल्ये, 'शानकैवल्ययोगात्‌? 'ज्ञान- 
केवल्यस्थ'-केवलज्ञानद्शनढक्षणस्य योगात्‌”-सम्बन्धं ग्राप्य, 'तीर्थकरनामकम्मोंद्यात्र-ती्थैकरनाम्न: 
कम्मंणो वियाकाद्वेतो', 'तत्स्वभावतया'-तीर्थकरणस्वाभाव्येन, कथमित्याह “आदित्यादिप्रकाशनिद्‌शीनतः” 
इति--तत्स्वाभाव्यादेव प्रकाशयति भास्करो यथा लोकम्‌ | तीथ्थग्रवत्तेनाय प्रवर्तते तीथकर एवम? || १ ॥ 
(तत्वाथभाष्ये कारिका ९) आइरिशव्दाचन्द्रमण्यादिनिदशेनग्रह:, किमित्याह-' शाख्रार्थप्रणयनात्‌ ', 'शात्रा- 
थेत्य '>मातृकापदअयरक्षगस्य, ' प्रगयनाद '-उपदेशनात्‌ तीथकरा इति वक्ष्यमाणेन सम्बन्ध: । विपक्षे 
बाधकमाह--' मुक्तकैवल्ये ::अपवर्ग उक्षणे, “तद्सम्भवेन '-शात्रार्थप्रगयनाथटनेनाशरीरतया प्रणयनहेतु- 
मुखाबभावाद, “ आगमानुपपतते: ”"आगनस्य. परैरपि प्रतिपन्‍नस्थ “ अनुपपत्ते: -अयोगात्‌। 
न चासावकेवल्िग्रगीतो, व्यमिचारासम्भवात्‌, (थ्रर...व्यमिचारसम्भबात्‌) नाप्यपौरुणेयस्तस्थ निमेत्स्थ- 
मानत्वात्‌, कोदशा: सन्त इल्याह-भव्यजनधम्मप्रवत्तेकत्वेन -योग्यजीवधर्म्मावतारकत्वेन, “ परम्परानुग्रह- 
कराः,  “ परम्परया '>व्यवधानेन “अनुग्रहकरा '-उपकारकरा:, कल्याणयोग्यतालक्षणो हि जीवानां स्वप- 
रिणाम एवं क्षायोपशमिकादिरनन्तरमनुग्रहहेतु: तद्भेतुतवा च भगवन्तो, अथवा “ परम्परया '-अनुबन्धेन 
स्वतीथ्थानुवृत्तिकाल यावत्‌ सुदेवत्वसुमानुष्त्वादिकल्याणछामलक्षणया वाउनुग्रहकरा इति ॥ 


स्वेज्ञता-सर्वेदर्शिता आ्राप्त होने पर वे' वीतराग होते हुए भी “तीथेकर नामकर्म ” नामके उत्कृष्ट 
पुण्यका उदय होने पर वे वीथंकरण के स्वभावसे आगनों के अरथका प्रकाशन करते हैं। उदाहरणार्थ 
जैसे सूथ वगेरह स्वध्ावतः विश्वकों प्रकाश देते हैं। श्री तक्त्वा् महाशाश्न के भाष्य के ९ वें श्लोक 
में कहा है । 
“तत्स्वाभाव्यादेव प्रकाशयति भास्करो यथा लोकम्‌ । तीर्थपवतैनाय प्रवर्वते तीर्थकर एवम्‌ ॥ ! 
अर्थात्‌ ' जैसे सूये प्रकाशकरण के स्वभाव से ही जगत का उद्योत करता है, वेसे तीथंकर 
भगवान तीर्थंकरण के स्वभाव से ही तीर्थ प्रबतनमें प्रवर्तते है। वे अपने गणधर शिष्योंको सकल शाब्रों 
के मूलभूत अथ तीन “माता * पदों से देते हैं। “ उप्पन्ने इ वा, विंगमे इ वा, धूवे इवा। ? 
( अथोत्‌ समस्त जगत उत्पन्न होता है, नष्ट होता है, और स्थिर रहता है) ये तीन पद 
' मातृका ” पद कहछाते हैं। इनका उपदेश तीथैेकर भगवान के मुखसे सुननेका अतिशय समर्थ 
निमित्त पाकर प्रधान शिष्य श्री गणधर महाराजों का संयम-प्रहण, विनीतभाव, अहँत्‌-समर्पण, 
असाधारण तत्त्व जिज्ञासा-झुक्षषा, कुशाअबुद्धि, ओर पूर्बभव की प्रब् धर्मसाधना वश श्रुतज्ञाना- 
वरण कर्मों का वहां विशिष्ट क्षयोपशम हो जाता है; जिससे द्वादशांगी आगम सूत्रोंकी स्चना 
करते हैं. ओर सर्वेज्ञ अरिहंत परमात्मा उन्हें प्रमाणित करते हे 
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इस प्रकार अहँत्रभ जो शाख्राथ प्रतिपादन करते हैं वह ज्ञानकेवल्यथ के बल पर हो सकता 
है। अन्यथा यदि प्रथमतः मोक्ष स्वरूप मुक्त-कैवल्य संपन्न हो जाता, तब तो शरीर ही छूट 
जाने से मुखादि के विना प्रवचन केसे किया जा सकता ? ओर सवेज्ञ के प्रवचन विना कोई 
भी आगम केसे सर्जित हो सके ? तब यह भी नहीं कह सकते कि अकेवली अथौत्‌ केवलज्ञान 
रहित असवज्ञ के द्वारा खतन्त्र रूपमें विरचित शासत्र प्रमाणभत होंगे; क्‍यों कि उनमें व्यपभिचर 
सम्भवित है, कल्पना से कही गई वस्तु की अपेक्षा जगतमें वास्तविक स्थिति कोई ओर ही हो सकती 
है । तो यह भी कहना अनुचित है कि आगमशाश्र अपोरुषेय है, अर्थात्‌ कोई भी पुरुष से प्रणीत 
नहीं किन्तु नित्य है। अपोरुषेय केसे नहीं हो सकता यह आगे कहेंगे। 

अतः यह सिद्ध बात है कि आगम-अर्थकों प्रथम कहनेवाले श्री तीथंकर भगवान होते हैं 
वे भी योग्य जीवों को धमम में प्रवेश कराने वाले होने के कारण परंपरा से उपकारक हैं । 


£ परंपरा से उपकारक ' के दो अर्थ हैं।-- 


(१) परंपरासे य'नी साक्षात्‌ नहीं, किन्तु व्यवधान से उपकारक; अर्थात्‌ जीवों में धमं-कल्याण 
की योग्यता उत्पन्न करने के कारण उपकारक। जीवों में धर्म आने के लिए पहले योग्यता आनी 
चाहिए। यह योग्यता आत्मा का एक प्रकार का नया परिणमन यानी परिणाम है, जो कर्मो' के 
क्षयोपतम से होता है। आज तक जिन कर्मोके उदय से आत्मा में अयोग्य परिणाम बने रहते 
थे, अब तीथेकर के उपदेश सुनने से उनका क्षयोपशम या उपशमन हो जाता है। इससे आत्मा 
में योग्य परिणाम होने द्वारा धमम प्रादुभूत हो सकता है । तो यह आया कि परमात्मा से जीवों में 
धर्म-कल्याण का सर्जन योग्यता ग्रादुभत होने से हुआ, अतः वे परम्परा से उपकारक हुए । 


(२) दूसरा अर्थ यह है कि परंपरा से माने अनुबन्ध से उपकारक, अथौत्‌ अपना अपन। 
शासन जहां तक चले वहां तक उपकार करनेवाले ती्थकर होते हैँ, वहां तक जीवों को धर्म-शासन 
द्वारा सुदेवगति, सुमनुष्यगति वगेरहः कल्याण संपादन करानेवाले होते हैं । 

इस प्रकार अरिहंत परमात्मा तीर्थ करनेवाले सिद्ध हुए । 
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५, “सयंसंबुद्धाण ' (स्वयंसंबुद्धेम्य :) 
महेशालुग्रहमतम्‌- 

(७०)-एते5प्यपत्ययालुग्रहबोधतन्त्र! सदाशिववादिभिस्तदलुग्रहबोधवन्तो5म्युपगम्यन्ते 
'महेशालुपरहद बोध-नियमों' इतिवचनात्‌। 

(पं०)--अग्रत्ययानुगहबोधतन्त्रेरिति,' 'अग्रत्ययो'-ददेतुनिरपेक्षात्मछामत्वेन महेश:, तस्थ 'अनुप्रहो'--बोध- 
योग्यस्वरूपसम्पादनकक्षण उपकारस्तेन 'बोध:-सदसप्मरवृत्तिनिवृत्तिहेतुरशञानविशेषस्तञ्ान स्तन्त्रः-आगमो 
येषां ते तथा तेंः, सदाशिववादिभि:'-ईश्वरकारणिके:, तन्त्रमेव दरशीयति--“महेशानुप्रहाद बोधनियमावि'ति, बोध: 
उक्तरूपो, “नियम'श्व-सदसदाचारम्रवृत्तिनिवृत्तिकक्षण:, बोधनियमादिति तु पांठे बोधेस्थ *नियमः”-पअ्रति- 
नियतत्व॑ तस्मात्‌ । 

५. 'सयसंबुद्धाणं 

महेशानुग्रह का मत- 

अब सदाशिववादी अथौत्‌ ईश्वरवादी मानते हैं कि सदाशिव यानो महेश कि जो अपग्रत्यय 
हैं अर्थात्‌ किसी कारण-सामग्रीसे पेदा न होते हुए सदा स्वतन्त्र अस्तित्व रखते हैं इनके अनु 
ग्रहसे ही, इनकी कृपासे ही, जीवोंको बोध हो सकता है। वे जीवों में बोध की योग्यता संपादित 
करने का उपकार करते हैं। सदाशिववादी के शास्रमें कहा है कि 'भहेशालुग्रहाद वोधनियमों' 
महेशके अनुअहसे ही जीव बोध ओर नियम पा सकता है। बोध” का अर्थ है सद्‌ आचार में प्रवृत्ति 
ओर असद्‌ आचारसे निवृत्ति करने में कारणभत ज्ञान-विशेष। “नियम का अर्थ है, सद्‌ आचार 
में प्रवृत्ति, ओर असदू आचार से निश्वत्ति | जीव अनादि कालसे इन दोनोंसे शून्य है; तो इसमें 
इनकी गआप्तिके लिए योग्यता निष्पन्न होनी चाहिए, ओर ये महेश के अनुगप्रह से ही हो सकती 
है; तीर्थंकर के भी बोधहेतु महेशानुप्रह अपेक्षित है, फिर वे स्वयंबुद्ध कैसे हे। सकते ---यह 
वादी का तात्पये है। 
जेनमतका प्रत्युत्तर--- 

महेशानुप्रहबादी के इस मत का निराकरण करने के लिए श्री अहँत परमात्मा को बविशे 
षण दिया स्वयंसंबुद्ध', अथात्‌ स्वयं बोध प्राप्त करने वाले | तथाभव्यत्व आदि के अर्थात्‌ उस उस प्रकार 
अपने विशिष्ट भव्यत्व आदि सामग्री के विपाक वश, तीथकर भवमें तो क्या, किन्तु इसके पूव भवमें 
प्रथम सम्यसरोन प्राप्त करने में भी अन्य के उपदेश की नहीं किन्तु स्वयोग्यता की प्रधानता से 
ही संबुछ होने वाढे; आप ही आप सम्यग वरबोधि को प्राप्त कर मिथ्यात्वरूप निद्रा के त्याग 
द्वारा सम्यक्‌ तत्त्तदशन ओर आत्म-जाम्ति द्वारा संबुद्ध होने वाले। तीर्थंकर के भवमें तो अचि- 
न्त्य प्रभावशाली एवं त्रेछोक्य के आधिपत्य में कारणभत ऐसे तीर्थकर-नामकर्म के योग से किसी 
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हि 
जनमतप्रत्युत्तः 
९ 


(छू० )--) एतद्व्यपोह्याउ5 टखयसंबुद्धेम्यः तथामव्यत्वादिसामग्री-परिषाकतः 
प्रथमसम्वोधेडपि स्वयोग्यताप्राधान्यात्‌ त्रेलोक्याधिपत्यकारणाचिन्त्यपभावती थंकर-नाम- 
कम्मेयोगे चापरोपदेशेन “स्त्रय ” आत्मनेव सम्यस्बरवोधिप्राप्त्या “बुद्धा।” मिथ्याल्वनिद्रा- 
पगमसंबोधेन स्वयंसम्बुद्धाः। न वे कम्मेणों योग्यताउमावे तत्न क्रिया क्रिया, स्वफलाप्रसाध- 
कत्वात्‌, प्रयासमात्रत्वात्‌ अश्वमाषादों शिक्षापत्तयाथ्पेक्षया । 

(पं०)---तथेत्यादि, तथा'>तेन पग्रकारेण ग्रतिविशिष्ट भत्यत्वमेव तथाभव्यत्वम्‌। आदिशब्दात 
तदन्यकालादिसहकारिकारणपरिग्रह:, तेषां खामग्री/-संहति:, तस्या यः 'परिषाकः'"विपाकः, अव्याहता स्व- 
कार्यकरणशक्ति:, तस्मात्‌ । * ग्रथमसम्बोधे5पि '-अथमसम्यक्लवादिलाभेडपि, कि. पुनस्तीथेकरभवग्राप्तावप- 
रोपदेशेनाग्रथमसम्बोध इति “अपि'शब्दाथे:, स्वयंसंबुद्धा इति योगः | कुत इत्याह, 'स्वयोग्यताग्राधा- 
न्यात्‌ः>स्वयोग्यताग्रकर्षों हि मगवतां प्रथमबोधे ग्रधानो हेतु, छयते केदार: स्वयमेवेत्यादाविव केदारादेल्लवने। 
"न बै'इत्यादि, 'नवैः-नेव, कर्म्मग:-क्रियाविषयस्य कम्मेकारकस्येत्यर्थों, 'योग्यताउमावे”-क्रियां प्रति विषय- 
तया परिणतिस्वभावाभावे, तत्र/-कम्मेणि, 'क्रिया'-सदाशिवानुग्रहादिका, क्रिया भवति, किन्तु £ क्रिया- 
भासैव । कुत इत्याह, स्वफलाग्रसाधकत्वाद'--अभिल्‍लूषितबोधादिफलाप्रसाधकत्वाद ; एतदपि कुत इत्याह, 
'प्रयासमात्रत्वात्‌' क्रियाया:। कथमेतत्सिद्धमित्याह अश्वमाषादौ' कम्मेणि, आदिशब्दात्‌ कर्प्पासादिपरिग्रह:, 
'रिक्षापक्त्यावपेक्षया' शिक्षां, पक्तिम्‌, आदिशब्दाल्लाक्षारागादि वा5पेक्ष्य | 


के उपदेश विना स्वये संबुद्ध होते ही हैं। तात्पये, भगवान को प्रथम बोध होने में अपनी योग्यता 

का उत्कषे प्रधान हेतु है; जैसे कि पोधे के काटने में कहा जाता है कि पोधा दूसरों से क्‍या 
कटता हैं, अपने आप ही कट जाता है; इतना वह कोमल हे । वहां काटने वाले को कोई कठिनाई 
न होने से इस के प्रयत्न की विश्येषता नहीं, पोधे को कट जाने की जो योग्यता है उसी की विशेषता 
है। इसी प्रकार तीथेकर की आत्मा को प्रथम संबोध प्राप्त कराने में उपदेशक को कोई कठिनाई 
नहीं वहां तो अपनी योग्यता का विशिष्टय हे । 

प्र०--यह केसे ? उन्हें गुरु उपदेश तो करते हैं न ! 

उ०--करते हैं, छेकिन शुरु उन्हें संबुद्ध करते हैं-“इस वाक्य से निर्दिष्ट जो कर्ता गुरु, उस के 
द्वारा की जाती संबुद्ध करने की क्रिया में कमभूत हैँ तीथंकर जीव, वे अगर स्वयं योग्य न हो, तो 
क्रिया बन ही नहीं सकती । क्रिया के प्रति कम योग्य होना चाहिए,-क्रिया का फल पाने में विषय- 
रूप से परिणत बनने का कम में स्वभाव होना चाहिए। यदि जीव में, बोध के अनुग्नहादि पाने की 
क्रिया के प्रति, योग्यता ही न हो तो इस में सदाशिव की अनुग्रह वगेरह किया कुछ नहीं कर सकती । 
ऐसी क्रिया क्रिया ही न होगी, क्रियाभास होगी: क्यों कि उसने जीव में अभिलकषित बोधादि स्वरूप 
फल ही पेदा नहीं किया; वेसी अनुग्रह-क्रिया एक आयास मात्र हुई | 
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(छ०)--सकललोकसिद्धमेतद्‌, इति नाभव्ये सदाशिवालुग्रह।, सबेत्र तत्यसज्ञात्‌, जमनव्य- 
त्वाविशेषादिति परिसावनीयम | | 

(पं)--सकललोकसिद्धम/ “एतत्‌-क्रियाया: प्रयासमात्रत्वमू। भवतु नामापरकतृकायाः 
क्रियाया इत्थमक्रियात्वं, न पुचः सदाशिवकतकायाः, तस्या अचिन्यशक्तित्वादित्याशड्क्याह 'इति'-एवं 
कर्म्मणो योग्यताउभावे क्रियाया: अक्रियाले ऐकान्तिके सार्वत्रिके च सकलहलोकसिद्धि, 'न/-नेव, 'अभब्ये-- 
निर्वाणायोग्ये प्राणिनि सदाशिवानुग्रह: | यदि स्वयोग्यतामन्तेरेणापि सदाशिवानुग्रह: स्थातू, ततोड्खाव- 
भव्यमप्यनुगृहणीयात्‌, न चानुगृहृणाति,कुत इत्याह 'सर्वेत्रः-अभव्ये, 'तस्मसन्नातः-सदाशिवानुग्रहप्रसज्ञात्‌। 
एतदपि कुत इत्याह 'अभव्यत्वाविशेषात्‌! | को हि नामाभव्यत्वे समेडपि विशेषों, येनेकस्यानुग्रहो नान्‍्यस्य ? 
इतिः-एतत्‌ , 'परिभावनीय” यथा स्वयोग्यतैव सर्वत्रफलहेतुरिति । 

“7 ज्ञातिमान अश्व को शिक्षा देने की क्रिया जो सफल होती है, तो वहां बचन-पअ्रयोग ठोक 
ही होता है कि आदमी अश्व को सिखाता है। छेकिन दुष्ट अश्व, जो कि शिक्षायोग्य नहीं है, 
वह शिक्षाक्रिया का कम कैसे होगा ? कैसे कहा जाए कि आदमीने दुष्ट अश्व को सिखाया ? इसी 
प्रकार, केसे कहा जाए कि आदमीने कंकटू्क मांष को पकाया ? छाक्षारस से कापुसको रंगा ? 
इन वाक्यों में कम क्रियायोग्य ही नहीं हैं, अतः यहां इन कर्मों में शिक्षण-पचन-रंगन की कोई 
क्रिया ह। नहीं है; कारण, क्रिया के फल से वे परिणत ही नहीं हुए । क्रियाएँ एक श्रममात्र हैं। 

समस्त छोगोंमें यह प्रसिद्ध है कि फलको संपादन न करनेवाली क्रिया एक प्रयासमात्र यानी 
श्रमदायी नाममात्र क्रिया होती है, सच्ची क्रिया नहीं । 

प्र०--दूसरों के द्वारा की गई क्रिया इस प्रकार नाममान्र क्रिया हो, किन्तु सदाशिव की अनुग्रह 
क्रिया नाममात्र क्रिया नहीं, क्‍यों कि वह तो अचिन्त्य शक्तिसंपनन है, ऐसा क्‍यों न माना जाए ! 

उ०--धथ्यान में रखिए कतोकी क्रिया का कम योग्य न होने पर क्रिया अक्रिया ही है, 
कममात्र की क्रिया है निष्फल क्रिया ही है, यह नियम निरफ्वाद ओर सर्वेत्र सभी क्रियाओं में 
जगठसिद्ध है । इसीलिए तो मोक्ष के अयोग्य ऐसे अभब्य जीव पर सदाशिव का अनुग्नह नहीं हो 
सकता है । यदि योग्यता बिना भी, अर्थात्‌ योग्यता-अयोग्यता न देखते हुए, सदाशिव अनुग्रह करते 
हों, तो वे अभव्य के ऊपर भी अनुग्रह करे ? करते तो हैं नहीं, क्यों कि तब तो सभी अभव्य 
पर अनुग्रद हो जाने से सभी का मोक्ष हो जाए ! कारण कि अभव्यत्व तो सबमें समान है। 
इतना ही नहीं विश्वरमें सभी अयोग्य वस्तुओं पर भी अलुग्रह हो, क्‍यों कि अयोग्यता तो समान 
है। तब ऐसा भेद क्‍यों, कि अयोग्यता समान होने पर भी एक के ऊपर अनुअह होवे दूसरे के 
ऊपर नहीं ? इसलिए यह मननीय है कि सवत्र ही फल पाने में प्रधान कारण अपनी योग्यता 
है; खदाशिवका अलुग्नरह नहीं । 
तीथेकर ओर अतीर्थंकर के सम्यग्दशनादि में तारतम्य|--- 

प्र०---यहां ऐसा कहा गया कि तीथैकर स्वयं वरबोधि प्राप्त कर संबुद्ध हुए, तो करबोधि क्या है ! 
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( ल०-तीर्थकर-अतीर्थकरयोः बोधितारतम्यम)--) 


बोधिभेदो5पि तीर्थकराती थंकरयोन्याय्य एव,विशिष्टेतरफलयोः परम्पराहेत्वो ४" हेंते)रपि 
भेदात्‌। एतदभावे तद्विशिष्टेतरत्वानुपपत्ते:। भगवदबोधिलाभो हि प्रम्परया भगवदभाव- 
निर्वेत्तनस्रभावो, न लन्तकृत्केवलिबोधिलाभवदतत्स्वभावः, तद्॒त्‌ ततस्तद्भावासिद्धिः । इति तत्त- 
त्कल्यायाक्षेपकानादितथाभमव्यभावभाज एते। इति स्वयंसम्बुद्धललसिद्धि! ॥ ९ ॥ 

एवमादिकतृणां तीर्थकरत्वमन्यासाधारणस्वयंसम्बोधेनेति स्तोतव्यसम्पद एवं प्रधाना 
साधारणासाधारणरूपा हेतुसम्पदिति। (२, संपद) 


(पं ०) वरबोधिग्राप्येव्युक्त,तत्सिड्यथमाह 'बोधिमेदो5पि'-सम्यक्त्वादिमेक्षमाग्गेमेदो5पि,आस्तां तदा/अ्र- 

यस्य विभूत्यादे:, 'तीथेकरातीर्थकरयो:, न्याय्य एव"--युक्तियुक्त एव। युक्तिमेवाह 'विशिष्टेतरफलयोः परम्पराहेत्वो- 
रपिः-विशिष्टफलस्येतरफलस्य च, 'परंपराहेता:'-5्यवहितकारणस्य, कि पुनरनन्तरकारणस्येति “अपि'शब्दाथेः, 
“भेदात्‌ः-परस्परविशेषत्‌ । कुत इत्याह एतदभावे”-परंपराहेत्वोरमेंदाभावे, 'तद्रिशिष्टितरत्वानुपपत्ते:, “तस्य! 
. फलस्य यदिशिष्टत्वम्‌, इतरत्वं' च-अविशिष्टत्वं, तयोरयोगात्‌। एतदेव मावयति 'भगवदबोधिछाभो हि! 'परं- 
परया-अनेकमवव्यवधानेन, “भगवद्धभावनिर्वत्तेनस्वभावे?, 'भगवदमाव:'-तीर्थकरव्वम्‌ । व्यतिरिकमाह “न तु!ः- 
न पुनः, “अन्तकृत्केवलिबोधिछामवत्‌,' “अन्तकृतो”-मरुदेव्यादिकेवलिनो बोधिकाम इब, अतत्स्वभावः- 
भगवदभावानिवत्तेनस्वभाव: | एतदपि कथमित्याह 'तद॒द/इति, 'तस्मादिवः-अन्तकृतकेवलिबोधिछाभादिव,ततः 
>्तीथेकरबोधिछामात्‌ तद्भावासिद्वे-तीथैकरमावासिद्धि:। इति स्वयंसम्बुद्धत्वसिद्धिः । 


उ०---बोधि” शब्दका अर्थ सम्यग्दशनादि मोक्षमाग है। 'बरः माने श्रेष्ठ, अथौत्‌ विशिष्ट 
यानी अन्य मोक्षगामी जीवों के बोधि से भिन्न प्रकार का। तब वरबोधि अतीर्थकर जीवों की अपेक्षा 
विशिष्ट सम्यग्दशनादि स्वरूप हुआ । 

०--तो क्या दोनों के बोधि में तारतम्य है 

उ०--हां, तीर्थंकर ओर अतीर्थकर के विभति-अतिशयादि में तो तारतम्य हो, किन्तु बोधि में भी 
तारतम्य युक्तियुक्त है । युक्ति यह है कि जो एक सामान्य ओर दूसरा विशिष्ट कोटिका काय है, 
दोनों के पारंपरिक अर्थात्‌ दूरके कारणों में परस्पर भेद यानी तारतम्य होना आवश्यक है । क्‍यों कि उन 
कारणों में अगर भेद न हो, तो उनके कार्यो में, एक तो विशिष्ट ओर दूसरा सामान्य, ऐसा भेद 
नहीं बन सकता | अब देखिए कार्यभेद केसा,-तीर्थकर भगवान का बोधिछाभ परंपरा से अथोत्‌ 
अनेक भवों के बाद जा कर तीर्थकरत्व के निर्माण करनेका स्वभाववारा है, न कि मरुदेवी प्रमुख 
अन्तकृत्‌ केवलज्ञान वालों के बोधिछाभ की तरह तीथेंकरता-सजन के स्वभावशुन्य । अन्तकृत्‌ केवल- 
ज्ञानवाले उन्हें कहते हैं जिनका केवलज्ञान तुरन्त ही अन्त यानी मोक्ष करता है। यदि तीथेकर 
का बोधिलाभ उस स्वभाव से शून्य होत। तो जिस ग्रकार अन्तकृत्‌ केवलज्ञानी के बोधिछाभ से तीथंकरता 
निर्मीत नहीं होती है, इसी प्रकार तीर्थंकरके आत्मा के बोधिछाभ से भी वह सिद्ध न होती । 


८६ | ललितविस्तरा [ पुरिखुत्तमाणं 


६, पुरिसुत्तमाणं 
'बौद्धमतमुः-- ) 

एते च .सर्बसलैवंभाववादिभिवोंद्धविशेषे! सामान्यगुणत्वेन न प्रधानतयाड्रीक्रियन्ते, 
नास्तीह कथिदभाजनः(नं) सक्ततः इति वचनात्‌ । 

(१०) 'सर्वेसच्वे व्यादि, सर्वसत्वानां-निखिलजीवानाम्‌ 'एवंमाव'-विवक्षितैकग्रकारत्वं, (वादिमि!:-) 
वढन्तीत्येवंशीलास्तै:, 'बोद्भविशेषे:-सौगतमभेदेः, वैभाषिकेरिति सम्भाव्यते, तेषामेव निरुपचरितसर्वास्तित्वा- 
भ्युपगमात्‌ । (सामान्यगुणत्वेन”) 'सामान्या:>साधारणाः शुणाः':-परोपकारकरणादय:, येषां ते तथा तद्भाव- 
स्तत्वं तेन, 'न/-नेव, प्रधानतया'-अतिशायितया, “अज्लीक्रियन्ते'-इष्यन्ते | कुत इत्याह 'नास्तिः-न विद्यते 
(हह-छोके, 'कश्विन/मनरनारकादि:, अभाजनो(नम्‌)'-अपात्रमू, अयोग्य इत्यथ: 'सत्ततःन्ग्राणी, 'इति 
वचनात'-एवंरूपाप्तोपदेशात्‌ | 
. अतः सिद्ध होता है कि तीर्थंकर का बोधिलाभ तीर्थकरता-जनन के स्वभाववाला होने से दूसरों के 
बोधिलाभ की अपेक्षा एक विशिष्ट कोटि का है, जो कि “प्रबोधि ' कहा जाता है । इस प्रकार 
स्वयंसंबुद्धता की सिद्धि हुई । 

. इस रीति से आदिकती में तीथेकरता होने से एवं अन्यों की अपेक्षा असाधारण स्वयंसंबोध 
होने से यह संपद्‌ स्वोतव्यसंपद्‌ की, यानी नमस्कार सहित श्री अहेदूभ गवंत के दो पदों की, संपद्‌ की 
प्रधान साधारण-असाधारण हेतुसपद्‌ हुई । क्‍यों कि अहंतू प्रभु स्तुतिपात्र होने में ये तीन हेतु हैं । 


९, पुरिसुत्तमाणं 


सब जीवों को योग्य माननेवाले बोद्धोंका कथनः-- 


अब ऐसे बोद्ध हैं जो कि तीथंकर को अन्यों की अपेक्षा अतिशय वाले अर्थात्‌ विशिष्ट 
योग्यतावाले मानने को तैयार नहीं है; वे तो उन्हें अन्य जीवों के समान परोपकारादि साधारण गुण- 
वाले मानते हैं | ऐसे बोद्ध, संभवित है. शायद, वैभाषिक' नाम के बोद्ध हो; क्‍यों कि उन्हीं के 
मतमें ही सभी का अस्तित्व समान प्रधानतायुक्त यानी किसी में विशिष्ट योग्यता नहीं ऐसा अस्तित्व 
स्वीकृत किया गया है। वे कहते हैं कि सभी जीव विवक्षित एक ही प्रकार के होते हैं । अथात्‌ 
प्रस्तुत में तीथकरता की योग्यता वाले कहें तो ऐसे समस्त जीव हैं । वे योग्य प्रयत्न करके तीथेकर बन 
सकते हैं। उन के आप्त जनका उपदेश है कि 'नास्तीह कश्रिदभाजनं सक्॒:'--छोक में कोई ऐसा 
मनुष्य-नारकादि जीव नहीं है जो कि अपात्र है, अयोग्य है-। 
जनमतका भत्युत्तरः पुरुषोत्तम का अथे 


बोद्ठमत के निराकरणा अरिहंत परमात्मा की विशेषता कहते हैं ' पुरिसुत्तमाणं “-पुरुषो 
त्तम के प्रति नमस्कार हो | अरिहंत परमात्मा विशिष्ट योग्यता के बल पर पुरुषोत्तम हैं । 


पराथव्यसनादि ] ललितबिस्तरा [ ८७ 


(ल०)-( जेनमतपत्युत्तरः ) 

तदेतन्निराचिकीर्षयाह “ पुरुषोत्तमेभ्यः (पुरिरत्तमाणं)” इति। पुरि शयनात्‌ 'पुरुषा/, 
सा एव तेषाम्‌ उत्तमाःन्सहजतथाभव्यत्वादिभावतः प्रधाना।, पुरुषोत्तमाः ॥ 

तथा हि, आकाल्मेते परार्थव्यसनिन, उपसजनीकृतस्वार्थीं, उचितक्रियावन्त, अदीन- 
भावा;, सफलारम्भिण;, अद्टाजुशया;, कृतज्ञतापतयः, अनुफहतचित्ता, देवगुरुबहुमानिन:, तथा 
गम्भीराशया इति । 

(पं०) पुरुषोत्तमेम्य” इति । 'अब्ढानुशया' इति, 'अद्ढो:'-अनिबिडो5पकारिण्यपि, अनुशयः'- 
अपकारबुद्धि:, येषां ते तथा । 


पुरुष--शब्द का अर्थ है, पुर में शयन करनेवालछा, अर्थात्‌ शरीर में रहनेवाला । ऐसा है जीव- 

मात्र; तब पुरुष का अर्थ जीव हुआ । जीवों के बीच वे सहज तथाभव्यत्वादि भाव के द्वारा प्रधान 
है, यहो है पुरुषोत्तम । प्रधानता इस ग्रकार है ;-अनादि कार से अरिहंत परमात्माओं के जीब 
परार्थ के व्यसनी होते हैं, स्वार्थ को गोण करनेवाले एवं उचित क्रियाशाली होते हैं, दीनता से 
रहित, ओर सफल प्रयत्न करने वाले होते हैं । अपकारी के प्रति भी निबिड अपकार-बुद्धि 
जिनकी नहीं हैं वेसे वे होते हैं। तथा कृतज्ञता के स्वामी ओर सदा अभम्न चित्तवाले होते हैं। 
एवं देव-गुरु के प्रति बहुमान करने वाले तथा गंभीर आशय वाले होते हैं । 

प्र०-निगोद आदि एकेन्द्रिय अवस्था में परार्थव्यसनिता प्रमुख गुण उन में. कहां 
दिखाई देते हैँ ? (निगोद कहते हैं साधारण वनस्पतिकाय शरीर को जिसमें अनंत जीव रहते हैं) 

उ०-ठीक है परार्थव्यसन आदि गुण दीखते नहीं, फिर भी इनकी स्वरूपयोग्यता है। सामग्री 
के अभाव की वजह से प्रगटरूप में वे नहीं दिखाई देते हैं। इसका यह अथ नहीं कि उन गुणों 
की सहज योग्यता नहीं है | कारण यह है कि जब अन्य जीवों में पराथंव्यसनिता आदि गुणों 
का समूह उपदेश वगेरह निमित्त के बल पर प्राप्त होता हैं, तो तीथंकर की आत्मा में वे गुण अपनी 
योग्यता के आधार पर प्रगट होते हैं । इसीका अर्थ यह है कि वे सहज रूप से भीतर पड़े 
हैं । किस प्रकार भीतर पडे हैं इसका अधिक विचार करने के पूर्व परार्थव्यसनिता आदि का 
कुछ स्वरूप देखें । 

प्राथव्यसनिता/-विश्व के सभी प्राणी जब मात्र स्वार्थरसिकता में डूबे हुए हैं, तब तीथकर 
का आत्मा जीवन में स्वार्थ को गोण कर प्रधान रूप से पराथव्यसन यानी परहिंतरसिकता रखती 
है। व्यसन वही है जो बारबार किया जाय, कई प्रयत्न करने पर भी उसका रस बना रहे; 
करने का न मिक्ठे तो चेन न पडे; अन्य कारये में इतना रस न रहे. ..इत्यादि। अहंत्‌ प्रभु की 
आत्मा में अनादिकफ़्ालीन सहज विशिष्ट योग्यतावश परहित का व्यसन होता है। 


स्वार्थगोणता +कई पुरुषों में परोपकारका रस रहने पर भी स्वार्थ की भी मुख्यता रहती है. 
जब कि परमात्मा में खार्थलाधघना उपसरजन भाव से अर्थात्‌ गोण भाव से रहती है'। अपनी दृष्टि 


<८ ] ललितविस्लतरा [ पुश्सुत्तमाणं 


ओर अभिलाषा जितनी परोपकार पर केन्द्रित होती है. उतनी स्वार्थ पर नहीं, अपना रस जितना 
परहितसाधना में रहता है, उतना स्वार्थसाधना में नहीं । अतः जब निजी काये करते समय 
यानी स्वार्थ साधते समय भी दूसरों का भला करने में सावधान रहते है, तब पीछे अवकाश 
मिलने पर तो परोपकार-साधने का पूछना ही क्‍या ? 


उचित क्रिया ;- वे जीवन में उचित कतंव्य-पालन का स्वभाव रखते हैं । कहीं भी ओचित्यका 
भंग नहीं करते हैं। समस्त प्रसड्ग एवं प्रवृत्तियों में ओचित्य का पालन करते हैं । जीवन का 
यह एक अद्भुत वेशिष्टय है । अन्य जीवात्माओं के जीवन की अपेक्षा उचित प्रवृत्तियों से भरा 
हुआ उनका जीवन पुरुषोत्तमता का द्योतक हे । 

अदीनभाव ।-तीथकर की आत्मा दुन्यवी सुख-संपत्ति में ऐसी लंपट नहीं होती कि जिस 
से दूसरों के सामने दीन बनना पडे, दूसरों की चापछुसी करनी पडे । उन के स्वभाव 
में दीनता नहीं होती हे । 

सफलारंभ:-वे काये का प्रारंभ भी अन्तिम परिणाम को समझकर करते हैं ताकि परिश्रम निष्फल 
न हो । यह सफल प्रवृत्ति भी सहज भावसे ही होती है । 

अट्ठालजुशय+-जीवन में अपने प्रति कई प्रकार के अनिष्ट करने वाले जीवों के संयोग आते 
हैं; ढेकिन तीर्थ करदेव की आत्मा उनके प्रति गाढ क्रोध, प्रबल अपकारबुद्धि, इत्यादि नहीं करती 
हैं। पुरुषोत्तम होने की यह उनकी एक अनाविसिद्ध विशिष्टता है । 


कृतज्ञतास्वामिताः- वे ऋृतज्ञता के स्वामी होते है। स्वामी उसे कहते हैं जिसे वस्तु वश है; 
उत्तम स्वरूप में प्राप्त है, एवं सदा स्थायी है. । अहेत्‌ परमात्मा को कृतज्ञता वशवर्ती, उत्तम स्वरूप में 
प्राप्त, एवं सदा स्थायी होने के कारण वे कृतज्ञता के स्वामी कहे जाते हैं | अपने लिये कुछ भी 
उपकार करनेवार्कों का उपकार कभी भूलना नहीं परन्तु यथाशक्य प्रत्युपकार करना, यह उनका 
सहज गुण होता है । 

अनुपहतचित्त:--वे सदा अभग्नोत्साह होते हैं । चित्त का उपघात यानी भट्ढ नहीं होने पाता, 
चाहे कितनी भा आपत्तियों क्‍यों न आवें । इस गुण के बल पर संयम-साधना में छगा हुआ चित्त 
कई भयझ्कर उपद्रव आने पर भा हतोत्साह नहीं होता है, ओर संयम के उच्च अध्यवसाय 


से भ्रष्ट होने नहीं पाता । 


देवगुरु-बहुमान/--जब उन्हें संसाराबस्था में भीषण भवसमुद्र से पार करानेबाढे देव ओर 
गुरु का प्रथम परिचय होता है तब से वे उन के प्रति अत्यन्त आदर निज हृदय में स्थापित करते 
हैं । वह आदर भी सक्रिय रहता है ओर तब से संसार पर से बहुमान-आस्था उठ जाती है। 
देव ओर गुरु, उन के मनमें, जीवन-सर्वस्व सा प्रतीत होते हैं। 


ग़म्भीराशय।---अहत्‌ प्रभुकी आत्मा गम्भीर अभिप्राय वाली होती है । तुच्छ विचारणा, छुद्र 


सहज्ञविशिष्टता ] ललितवचिसरूत रा ! ८९, 


(ल०)--न से एवं एवंविधा;, खड़ड्ानां व्यत्ययोपलब्धे;, अन्यथा खड़ड़ाभाव इति। 
(प्रत्यन्तरे “खुड़ड़ू ” पाठो लभ्यते ) 

(पं ०)--“ न सर्वेत्यादि', 'न्‌>नेव, 'सर्ब एवं” सत््वाः, *एवेविधा '>भाविभगवद्भावसत्व- 
समा:, कुत इत्याह 'खड़ड़ानां '>सम्यक्‌ शिक्षानहागां “व्यत्ययोपलब्धे; '-प्रकृतविपरीतगुणदरना 
व्यत्रिकमाह “ अन्यथा ?>प्रक्रतगुणवैपरीत्याभावे, ' खड़ड़ुगभावः “>खड़ड्लानामुक्तछक्षणानाममाव:, (अत्य- 
न्तरयोः “खुडुड़' खुडड्! पाठः) स्वलक्षणस्येव अभावात्‌ ( ग्रत्यन्तरे भावात्‌' पाठ:) न च न सन्ति ते 
सर्वषामविगानात्‌ । 


मान्यता उछे छू नहीं पाती। फलछतः उन की वाणी ओर प्रवृत्ति भी गम्भीर भावों से भरी हुई होती 
है। वे दूसरों दोषों के प्रति भा अपना हृदय गम्भीर रखते हैं । 
इन गुणोंकी सहज योग्यता परमात्मा की आत्मा में एसी चली आती है कि विकास के 
निमित्तों का थोड़ा सा सहयोग मिलने पर वे गुण विशिष्ट रूप में ग्रादुभुत होते हैं । 


साहजिकविशिएता में युक्ति और दृहन्त+--- 


प्र०--अरिहंत प्रभु में ऐसी विशिष्ट योग्यता सहज रूपसे होने का प्रतिपादन आप करते 
हैं तो कया सभी जीवों में यह नहीं हो सकती ? ; 

उ०--नहीं, सभी जीव सहज रूपसे, भावी अरिहंतपन पानेवाले जीवों के मुताबिक, ऐसी विशिष्ट 
योग्यता वाले होते नहीं हैं| इसी लिए तो भविष्य में अरिहंत अमुक ही होते हैं, दूसरे मोक्ष भी 
प्राप्त करनेवाले जीव नहीं । फिर सभी जीवों में तीथकर के समान योग्यता केसे कहा जा सके ? 
इसका दृष्टान्त यह है, जगत में हम देखते हैं कि जो सम्यक्‌ शिक्षा पानेकी योग्यता नहीं रखते 
हैं उनमें, ऐसी योग्यतावाले जीवों को सम्यक्‌ शिक्षा से जो गुण प्राप्त होते हैँ, उनकी अपेक्षा विप- 
रीत गुण देखते हैं। अगर ऐसा न हो अथौत्‌ विपरीत गुण न दिखाइ देता हो तो जगत में ऐसे 
अयोग्य जीवोंका अभाव ही हो जाए अथौत्‌ कोई ऐसा जीव ही न हो | लेकिन देखते तो हैं कि 
ऐसे जीव नहीं है वेसा नहीं, ऐसे तो कई हैं; इसमें किसीका विवाद नहीं हे। तब यह स्पष्ट 
है कि शिक्षा देने पर भी गुण प्राप्त नहीं कर सकनेवालों में ऐसी उच्च योग्यता मूल्में ही नहीं 
है; जैसे कि जातिमान अश्वों की उच्च योग्यता अन्य अश्वों में नहीं है. । इस प्रकार अरिहंत बनने- 
वाढे जीवों के समान योग्यता सभी जीवों में नहीं हे। अतः अरिहंत ही सद्दज परार्थव्यसनी 
आदि होते हुए पुरुषोत्तम हैं । 
विशिष्ठता बादमें हो, पहले क्‍यों १६ 

प्र०---तीथैंकरपन में कारणभूत बोधिलछाभ्र जब प्राप्त हो उस अवस्था में तो उन भगवंता में 


अन्यों की अपेक्षा असमानता यानी विशिष्टता हो, किन्तु पहली अवस्था में भी असमानता केसे १ 
अन्यों के समान ये क्‍यों नहीं ! 


९० |] ललितविस्तरा [ पुरिसत्तमाणं 


(ल०)-नाशुद्धमपि जात्यरत्नं समानमजात्यरत्नेन | न चेतरदितरेण । तथासंस्कारयोगे 
सत्युत्तकालमपि तदभेदोपपत्तेः । न हि काचः पत्मरागी भवति, जात्यनुच्छेदेन गुणप्रकर् 
(प्र०....र्पा) भावात्‌ | इत्थं चेतदेवे, प्रत्येकबुद्धादिकचनप्रामाण्यात्‌, तदभेदाल्ुपप्तेः॥ न 
तुल्यभाजनतायां तदभेदों न्याय्य इति। ह 

(पं०)-अस्तु तीथकरत्वहेतुबोधिछाभे भगवतामन्यासमानता, इतरावस्थायां तु कथमित्याशझूय 
प्रतिवस्तृपमया साधयितुमाह 'न/>नेव, अशुद्धमपि/>मल््स्तमपि, जात्यरत्न॑-पद्मरागादि, समान 
तुल्यम्‌, “अजात्यरत्नेन “-काचादिना । झुद्धं सत्‌ समाने न भवत्येवेति अपि'शब्दार्थ:। “न चेतरद्‌ ! 
इति, 'इतरदू '-अजात्यरत्न, “इतरेण !-जात्यरत्तेन | कुत इत्याह “तथा >अशुद्धावस्थायामसमान- 
तायां सत्यां ' संस्कारयोगे '>ञद्धयुपायक्षारम्रत्पुटपाकसंयोगे, 'उत्तरकालमपि' कि पुनः पूर्वकालमिति 
'अपेरर्थ., तद्भेदोपपत्ते!, तयोः-जात्याजात्यरनयो: (“भेदोपपत्ते:-”) असाइ्श्यघटनात्‌। तदभेदोषपत्तिमेव 
सावयति “न हि काचः पश्नरागीभवति” मंस्कारयोगेडपीति गम्यते। देतुमाह “जात्यब्रुच्छेदेन 
काचादिस्वभावानुछ॒'नेन, ' गरुणप्रकर्षभावात्‌ '>गुणानां कान्त्यादीनां बंद्धिभावात्‌ । ( 'बृद्धद्यमावात्‌ ! इति च 
पाठः) । इदमेव तन्त्रयुक्तया साधयितुमाह “इल्थे च ?-इत्थमेव-जात्यनुच्छेदेनेव, चकारस्थावधारणाथे- 
व्वात्‌ । 'एतत्‌ '>गुणप्रकषभावरक्षणं वस्तु, कुत इत्याह “एबसू'>अनेन जात्यनुच्छेदेन गुणप्रकर्षमावक्त- 
क्षणप्रकोरेण । “भत्येकबुद्धादिबचनप्रामाण्यात्‌ '>अत्येकबुद्ध-बुद्धबोधित-स्वयंबुद्धादीनां. प्रथगूमिन्न- 
स्वरूपाणां 'बचनानि >निरूपका ध्वनयः, तेषां “प्रामाण्यम्‌ -आप्तोपदिष्ट्वेनामिधेयार्थव्यमिचारिभाव:, 
तस्मात्‌ । अस्थैव व्यतिरिकेण समर्थनाथंमाह “तद्भेदालुपपत्तेः !। इह “अन्यथा? शब्दाव्यारोपाद “अन्यथा 
तदमभेदानुपपते'रिति योज्यम्‌ | तदभेदानुपपत्तिमेव भावयति, “न>नेव, तुस्यभाजनतायां >तुन्ययोग्य- 

तायां, 'तदभेदःपरत्येकबुद्भादिभेदो, न्याय्यों'स्युक्तिमंगत:, 'इति! । 

उ०--आपकी यह शझ्डाका समाधान एक दूसरी वस्तु की उपमासे देखिए। जगत में जो 
पद्मरागादि नामक जात्यरत्न होता है वह जब खान में अशुद्ध मल्यस्त अवस्था में होता है तब भो 
वह अजात्यरत्न काँच वगेरह के समान नहीं कहा जाता है, तब शुद्ध अवस्था में तो असमान 
होते में पूछना ही क्‍या ? इसी प्रकार अजात्यरत्न काँच बंगेरह भी जात्यरत्न के समान नहीं होते हैं, 
क्यों कि उनके पर शुद्धि करने के उपायभूत क्षार, मिट्टी, संपुटमें तपन, इत्यादि के प्रयोग के उत्तर 
काल में भी अथौत्‌ शुद्धि प्रयोग के बाद भी वे काँचादि स्वरूप ही रहते हैं; इसकिए जात्यरत्न 
और अजात्यरतन की असमानता तब भी बनी रहने से दोनों का मोलिक भेद सिद्ध होता है अर्थात्‌ 
प्रयोग के पूर्व काल में भी अवश्य भेद हे, असमानता है। अतः संस्करण-प्रयोग करने पर भी काँच 
कभी पद्मराग आदि मणि नहीं हो सकता | कारण, जगत में कान्ति आदि गुणका प्राकट्य और बृद्धि 


मूछ | जर्॒तरिका उलछंघन न करते हुए ही होता हैं। गधे को अश्व के समान कितनी ही शिक्षा दी 
५! किल्तु: अप्त्ना असछी गुण छोड कर कोई गुणविकास उसमें नहीं होगा, गधापन में योग्य ही 
विकास प्राप्त द्ोगा। इस प्रकार काँच आदि में भी, भुल जाति रहते हुए ही, उतना ही क्किास होगा । 








जात्यरत्न ] ललित चिस्तरा ९१ 


(छ०-- मोक्षे कर्थ न भेद११ ) 


न चात एव युक्तावपि विशेष:, क्ृत्स्नकम्मेक्षयकार्यत्वात्‌, तस्य चाविशिष्टलात। दृष्टथ 
दरिद्रिश्वरयोरप्यविशिष्ठटो मृत्युई, आयुःक्षयाविशेषात्‌। न चेतावता तयोः प्रागप्यविशेष:, तदन्य- 
हेतुविशेषात्‌। निदशेनमात्रमेतद्‌ इति पुरुषोत्तमाः । ६ ॥ 

(पं ०)--एवं सत््वभेद्सिद्रों मुक्तावषि तद्ढेदप्रसज्ञ इति पराशझापरिहारायाह “न च “नव, 
“अत एवं “"इह सच्चभेदसिद्रेरेव हेतुतः, “यरुक्तावपि '>मोक्षेषपि, न केवछमिह, “विशेषों '>मेदः, 
तत्रापि सत्वमात्रभावात्‌'। कुत इत्याह “कुत्स्नकम्मेश्षयकायत्वात्‌ “शानावरणादिनिखिलकर्म्मक्षयानन्तर- 
भावित्वान्मुक्तै, एवमपि किम्‌ इत्याह “तस्थ च ”-कत्स्नकम्मक्षयस्थ, “अविशिष्ठत्वात्‌ '-स्ेमुक्तानामे- 
काव्शत्वात्‌। तदेवार्थान्तरदशनेन भावयति “हृष्ृश्न ः-उपलब्धश्व, “दरिद्रेश्वरयोरपि '-पुरुषविशेषयोरपि, 
कि पुनरन्ययोरविशिष्टयोरिति 'अपि ” शब्दाथः, “अविशिष्ठ; “एकरूपो “प्ृत्यु '>ग्राणोपरमः | कुत 
हत्याह “आयुधक्षयाविशेषात्‌ ' -  आयुक्षयस्य ” ८ प्राणोपरमकारणस्य, “ अविशेषाद '>अभेदात्‌ | 
कारणविशेषपूर्वकश्व॒ कार्यविशेष इति। तहिं तयोः प्रागप्यविशेषो मविष्यतीत्याद “न च्‌ ?- एतावता 
मृत्योरविशेषेण, * तयो '-दरिंद्रेश्वरयो:, “ प्रागपि ' मृत्युकालाद | “ अविशेषः ” उक्तरूप: | कुत हत्याह 
“तदन्यहेत॒विशेषात्‌,  तस्माद-आयुःक्षयविशेषाद , अन्ये-ये विभवसत्तवासत््वादयो हेतवस्तैः, विशेषात्‌- 
विशिष्टीकरणात्‌। “ निदशनमात्रमेतदिति '>क्षीणसवेकम्मेणां मुक्तानां क्षीणायुःकम्मौशविशेषाम्यां दरिे- 
श्रराभ्यां न किश्वित्साम्यं परमार्थतः, इति इृश्टन्तमात्रमिदम | इति पुरुषोत्तमत्वस्रिद्धि: । 





प्रत्येकबुद्धादि शास्रट॒ष्टान्तः 
प्र०--शास्त्र में इसका कोई दृष्टान्त है ? 


उ०--हां, शाल् में प्रत्येकबुद्ध, बुद़बोघित, ओर स्वयंबुद्ध, जिनसिद्ध ओर अजिनसिद्ध, तीर्थ- 
सिद्ध ओर अतीर्थसिद्ध, इत्यादि भेद पाये जाते हैं; अर्थात्‌ ऐसे भिन्न भिन्न खरूपवाले सिद्धों के 
प्रतिपादक शास्रवचन मिलते हैं; और वे वचन आप्त जनों के द्वारा कथित होने से प्रमाणभूत हैं; 
कथित वस्तुस्थिति के अव्यभिचारी अर्थात्‌ अनुरूप हैं, विसंबादी नहीं हैं । यह इस प्रकार,-यदि 
कोई मनुष्य संसार का कोई प्रसद़्र देख कर या कुछ निमित्त पाकर अपने आप ही चितन के द्वारा 
प्रतिबोध प्राप्त करता है ओर चारित्र (साधु दीक्षा) स्वीकार ओर पालन करके सिद्ध होता है यानी 
संसार से मुक्त होता हैः तो वह प्रत्येकबुद्ध कहा जाता है । ओर जो गुरु से प्रतिबोधित हो चारित्र 
द्वारा सिद्ध होता है वह बुद्धबोधित है। जब कि, जो जन्म से सहज ही विरक्त होने की वजह 
योग्य उम्र में स्वयं ही बुद्ध हो सिद्ध होता है वह स्वयंबुद्ध कहा जाता है | अब सोचिए कि कोई 
जीव इन तीनों में से कोई एक नियत प्रकार से बुद्ध क्‍यों होता है, ओर दूसरा जीव क्‍यों दूसरे 
प्रकार से बुद्ध होता है ? कहना होगा कि उस-उस जीव में पहले से वेसी वेसी ही योग्यता है, 
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जिसे उल्ंघम न करके ही गुण विकास होते होते प्रथक प्रथकू स्वरूपवाले प्रत्येकबुद-सिद्ध आदि 

होते हैं। एवं जिनसिद्ध था अजिनसिद्ध, तीर्थसिद्ध या अतीर्थसिद्ध, इत्यादि भी भिन्न भिन्न स्वरू- 
पवाले सिद्ध होते हैं। (जिन यानी तीर्थंकर हो कर सिद्ध हो वह जिनसिद्ध । जिन न होकर 
सिद्ध हो वह अजिनसिद्ध। एवं तीर्थंकर के द्वारा स्थापित किये हुए धमतीर्थ पाकर सिद्ध हो वह 
तीर्थसिद्ध; तीर्थस्थापन पूर्व ही सिद्ध हुए, जैसे कि मरुदेवा माता, घह अतीर्थसिद्ध ।) ये भेद 
आप्रकथित शात्र से प्रमाणित हैं; ओर वे मिन्न भिन्न योग्यताओं पर निर्भर हैं | इस बात का 
निषेधमुख से समर्थन करते कह सकते हैं कि वेसी वेसी योग्यता न होने पर बैसे भेद सद्गत 
नहीं हो सकते; अर्थात्‌ यदि समान योग्यता हो, तो इसके आधार पर एक प्रत्येकबुद्ध हो और 
दूसरा बुद्धबोधित हो, वेसा भेद होना युक्तियुक्त नहीं है। 

'सभी का, मोक्ष में, भेद क्‍यों नहीं ? मृत्यु का दृष्ठान्तः- 


प्र०---यदि जीवों में ऐसा भेद सिद्ध है तब तो मोक्ष में भी भेद बना रहेगा ? ऐसा है क्‍या ? 

उ०--नहीं, जीवों में यहां भेद सिद्ध होने के कारण, मोक्ष में भी जीवपन तो है ही, इस- 
लिए वहां भी भेद होगा ऐसा नही । क्‍यों कि मोक्ष है ज्ञानावरण आदि समस्त कर्मो' के नाश से 
अनन्तर होनेवाला काय; ओर वैसा कर्मनाश तो सभी मुक्त जीवों में एक-सा हुआ है। फिर 
मोक्ष स्वरूप काये भी एक-सा ही होगा। अन्त में भेद न होने की यह वस्तु एक दूसरे पदार्थ 
में देखिए। समानों में तो पूछना हि क्या छेकिन निधन ओर धनिक जैसे भिन्‍नता वाले पुरुषों 
में भी प्राणनाश स्वरुप मृत्यु एक-सी दिखाई पड़ती है। इस का कारण यह है कि प्राणनाश 
का कारणभूत आयुष्यक्षय है, ओर वह भिन्‍नता वाले पुरुषों में भी एक-सा होता है तब कार्य 
एक-सा क्यों न हो ? काये में भेद तो कारण में भेद होने से ही हो सकता है। यहां कारण 
में भेद नहीं, अतः मृत्युस्वरूप काये समान होता है ! 

प्र०--तब तो सत्यु के पहले भी समानता क्‍यों नहीं होती ! 

उ०--निधन ओर धनिक की मृत्यु समान है फिर भी मृत्युकाल के पूष्रे भी समानता न 
होने का कारण यह है कि सृत्यु एक मात्र आयुःक्षय पर निर्भर है, जब की निर्धनता एवं धनि- 
कता वैभव के होने न होने पर निर्भर है। इन हेतुओं में भिन्‍नता होने से दरिद्रता ओर धनि- 
कता स्वरुप कार्यों में भेद पढ़ता है । 

यह तो एक दरष्टान्त मात्र हैं। बाकी यह ध्यान रहे जिन्होंने समस्त कर्मो' का क्षय किया 
है ऐसे मुक्त जीबों का, जिन्होंने केवछ अंशमात्र आयुःकर्म का क्षय किया है ऐसे मत्युप्राप्त द्रिद्र 
ओर धनिक संसारी जीवों के साथ, वास्तव रुप में कोई साम्य नहीं, कोई समानता नहीं है । 

इस प्रकार सभी मुक्त जीवों में कमेंनाश एक-सा होने से मुक्ति एक-सी होती है । फिर 
भी तीयेकर जीवों में मुक्ति के पूर्व अन्य पुरुषों की अपेक्षा स्वाभाविक विशिष्ट योग्यता होने से 
फलतः तीर्थंकरपन स्वरुप भिन्‍न कार्य होता है। यह पुरुषोत्तमत्व की सिद्धि हुई । 


सांकृत्यमत ] ललितबिस्तरा | ९३ 


७, पुरिससीहाणं ( पुरुषसिंहेम्यः ) 
साइन्कृत्यमत-तन्निरासो- 


(छ०)--ए ते5पि बाह्यार्थसंवादिसत्यवादिभिः साहब्कृत्यैरुपमावेतथ्येन निरुपमस्तवार्हा 
एवेष्यन्ते, ' हीनाधिकाभ्यासुपमामषे !ति वचनात। एतद्व्यबच्छेदार्थमाह “ पुरुषसिहदेभ्यः 
(पुरिससीहाणं) इति। पुरुषाः प्राग्व्यावर्णितनिरुक्ता), ते सिंहा इब प्रधानशोर्यादिगुणभावेन 
ख्याताः पुरुषसिद्ाः। ख्याताश्र कम्मेशन्रून प्रति शुरतया, तदुच्छेदन प्रति क्रोयण, क्रोधादीन 
प्रति त्वसहनतया, रागादीन्‌ प्रति वीयेयोगेन, तपःकम्म प्रति बीरतया। अबज्ैषां परीपहेषु, न 
भयसुपसम्गषु, न चिन्तापीन्द्रियव्गें, न खेद: संयमाध्वनि, निष्प्रकम्पता सदृध्यान इति। 

(पं०)--बाह्ने ! इत्यादि । सम्यकुशुभभावग्रवत्तकमितरनिवत्तेक च वचन सत्यमसत्य वा निश्चयतः 
सत्य, तत्प्रतिषेघेन “बाह्मार्थसंवाधेव *ज्अमिषेयार्थाव्यभिचार्येव, ' सत्यवादिभिः '>व्यवहाररूपं सत्यं 
वक्तव्यमिति वदितु शीरं येषां ते तथा, ते: । 'साइम्कृत्येः-सड्कृतामिधानप्रवादिशिष्ये:, 'उपमावेतथ्येन- 

सिंहपुण्डरीकादिसाद्श्यालीकत्वेन, “निरुपमस्तवाहाः एव सर्वामाह्स्येन वर्णनयोग्या:, “इष्यन्ते '। कुत 
इ्याह  हीनाधिकाम्यां *, 'हीनेन >उपमेयार्थान्नीचेन, अधिकेन च'उत्कृष्टेन, उपमेयार्थदेव; 'उप- 
मा्साह्श्यं,  मषा '>असत्या, “इतिवचनातू '-खवंप्रकारा55गमात्‌ । 


७. पुरिससीहाणं 


'उपमारहित स्तुतिवादी सांकृत्य मत ;--- 


ऐसे श्री पुरुषोत्तम परमात्मा उपमासहित नहीं किन्तु उपमारहित सत्य स्तुति के योग्य हैं- 

इस प्रकार सड़कृत नामके वबादी के शिष्य साहुकृत्य मानते हैं | दरअसछ सत्य वही है जो 
सम्यक्‌ शुभ भावका प्रर्वतक हो एवं असम्यग अशुभ भाव का निवारक हो, चाहे वह सत्य हो 
यथा असत्य, छेकिन पारमार्भिक सत्य वही है । परन्तु इसके निषेध में सांकृत्यकोग बाह्य अर्थ 

. के साथ संवादी यानी मिलते-जुलते वचन को ही सत्य वचन मानते हैं। वे कहते हैं. कि वचन 
में सत्यता हो उसके छिए बाह्य वस्तुके साथ संवादिता यानी यथार्थता आवश्यक है | वचन अ- 
भित्रेय अथका अव्यभिचारी होना चाहिए, मतलब जैसी बाह्य वस्तु वेसा ही वह कहने वाला 
चाहिए; अर्थात्‌ वचन व्यवहारसे सत्य होना चाहिए। ऐसा ही सत्य बोलना इस प्रकार मानने 
बाले सांक़ृत्य छोग चाहते हैं कि सिंह, पुण्डरीक आदि की उपमा यानी साहश्य झूठा है, परमात्मा 
में अविद्यमान है; इसी लिए वे विना किसी भी उपमा, स्तुति योग्य है । स्तुति में उपमा नहीं 
दिखकानी चाहिए, कारण जब उन में वेसा साहर्य है ही नहीं, तब वह क्‍यों बोलना ? अगर जो 
बोलेंगे तो वह सषाभाषण होगा। सांकृत्य का आगमवचन यह हे-हीनाधिकाश्याम्‌ उपमा मृषा' 
न्यून या अधिक के साथ उपमा दिखलाना यह म्रषा है, असत्य है । जिसे उपभा छगानी है 


श्र 
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बह हुआ उपमेय; उपमेय पदार्थकी अपेक्षा उस्कृष्टता में नीचे या ऊचे पदार्थक्ष साथ साहर्य 
कहना यह असत्य वचन है। 
सांहृत्य मतका खण्डनः परमात्मा सिह समान हैं“ 

. इस साम्यता के खिलाफ यहां अहेत परमात्माकों पुरुषसिंह' कह कर नमस्कार करते हैं। 
अर्थात्‌ वे पुरुष सिंह समान हैं। पुरुष शब्दके अथे का वणन कर आये इस प्रकार अथ पुर 
माने शरीरमें रहनेवाला जीव होता है। ऐसे वे परमपुरुष सिंह समान इसीलिए विख्यात है कि 
उन में सिंह के समान प्रधान शोर्य आदि,-अर्थात्‌ शूरता, ऋूरता, असहनता, बीर्य, वीरत।, अवज्ञा, 
निर्भीकता, निश्चिन्तता, खेदराहित्य, निष्प्रकम्पता, इत्यादि-गुणों के समूह हैं । 
भगवान में सिहवत्‌ शौर्य आदि गुणगण किस प्रकार ?-- 

जिस प्रकार सिंह मदोन्मत्त हस्तियों के प्रति शूर होकर उनका उच्छेद करने में कर होता 
है, दूसरे सिहको नहीं सह सकने से उसे प्रवेश नहीं करने देता, शिकारी पुरुषों के प्रति निःश- 
सत्र हो कर वीरता रखता है, पीछेहठ न कर सामने जाता है, क्षुद्र जन्तुओं की तो अवज्ञा ही करता 
है, भयद्भर उपद्रवों में भी निर्मीक रहता है, अपने खानपान आदि के विषयमें निश्चिन्त रहता है, 
वनभ्रमणादि परिश्रम से उब जाता नहीं है, ओर अपनी उद्देश-सिद्धि में निष्कम्प रहता है; 

इस प्रकार, श्री अरिहंत परमात्मा ज्ञानावरण आदि कम स्वरूप आंतर शत्रुओं के प्रति शूर 
हो कर उनके सर्वनाशमें क्र होते हैं, छेश मात्र भी कोमछ या मदु नहीं बनते है। वे क्रोध- 
मान-माया-लछोभ वगेरह कषायों को. न सह कर उनको अपनी आत्मामें प्रवेश नहीं करने देते हैं, 
ओर अतुरछ पराक्रम से राग-द्वेष-मोह आदिका नाश करते हैं । बारह प्रकार के तप के अलु- 
ष्ठानों में वे परिचारक, आराम आदि से रहित हो उनमें जानबुझ प्रविष्ट रहने में सदा वीर बने 
रहते हैं । बेसे, वे श्षुधा-तृषा, सर्दी-गर्मी, आक्रोश-प्रहार इत्यादि परीसहों अर्थात्‌ क्षुद्र उपद्रवों 
की पीड़ाओं की अवगणना करते हैं, लापरवाही रखते हुए उन्हें सहषे सह छेते हैं, ओर मरणान्त 
कृष्ट-उपद्रव जैसे घोर उपसर्गों में भी निर्मीक बन अपनी मोक्षमाग की साधनामें अविचलित रहते 
हैं । अपनी इन्द्रियों की तृप्ति करने की कोई चिन्ता अभिलछाषा उन्हें होती नहीं है; कठिन 
संयममाग पर सदा चलते रहने के परिश्रम में कोई थकाबट, कोई नीरसता उन्हें होती नहीं है । 
एवं सदा सम्यग धर्मध्यानमें, एकाप्न तत्वचितन में उन्हें कोई कंप, कोई सखलना-चंचछता नहीं 
ओर निरंतर स्थिरता निश्चछता रहती है । 

यहां यह देखिए कि परमात्मा बनने के छिए श्री अरिहंत की आत्मा मन-बचन-कायासे 
कितनी वैराग्य-अहिंसा-संयम-तप आदि की कड़ी साधना करती हैं ! कितने इन्द्रियनिम्रह, कष्ट- 
सहन, ओर उच्च गुण रखती हैं ! कितनी ध्यानमग्न रहता हैं ! तभी तो वह वीतराग सर्वज्ञ परमात्मा 
यानी परम शुद्ध आत्मा होती है, एवं विश्व को तत्त्व दरशन करा कर मोक्ष मार्ग पर हे 
चलती है ओर अन्‍्तमें अनंत दुःखमय संसार से छुडाती हैं । असली परभाव्मपन ऐसे प्रभु में है, 
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(छ०)--न चेंबमुपमा मषा, तद्द्वारेण तखतः तदसाधारणगरुणाभिधानात्‌। विनेय- 
विशेषालुग्रहार्थमेतत्‌ । इत्थमेव केषाश्रिदुक्तगुणप्रतिपत्तिदशनात्‌ । चित्रों हि सच्ानां क्षयोपशमः; 
ततः कस्यचित्‌ कर्थंचिदाशयशुद्धिमावात्‌। 

(पं०)-- न चेबम्‌ ” इत्यादि, न च >नेव, एवम्‌ '-उत्तप्रकोरेण, “ उपमा ” सिंहसाहयय- 
लक्षणा, मषा '>अलीका। कुत इत्याह “तद्द्वारेण “-सिंहोपमाद्रेण, “ तच्वतः '>यरमार्थमाशित्य, 
न शाब्दव्यवहारत:, * तद्साधारणग्रुणाभिधानात्‌ '- तेषां '>भगवताम, “ असाधारणाः “-सिंहादो 
क्रचिदन्यत्र अबृत्ता (प्रत्यन्तरे 'अग्रवृत्ता) ये गुणाः'ज"शोर्यादयस्तेषाम्‌, अभिषानात्/-प्रत्यायनात्‌ । ननु 
तदखाधारणगुणामिधायिन्युपमान्तरे (प्रत्यन्तेरे 'उपायान्तेरे)) सत्यपि किमथमित्थमुपन्‍्यासः कृतः ? इत्याह 
 विनेयविशेषालुग्रहार्थमेतत्‌ /-विनेयविशेषाननुग्रहीतुमिद सूत्रमुपन्‍्यस्तम्‌। एतदेव भावयति “ इत्थमेव ' 
>अक्ृतोपमोपन्यासेनैव, “ केषाश्विद्‌ “विनेयविशेषाणाम्‌ , “उक्तगुणभतिपत्तिदशनातू, - उक्तग॒णाः ' 
>असाधारणा: शौर्यादयः, तेषां (प्रतिपत्तिदशनातः-) ग्रतीतिदशनात्‌। कुत एतदेवमित्याह “चित्रों - 
नेकरूपो, ' हि '>यस्मात्‌,  सच्चानां '-प्रागिनां, ' क्षयोपशमः '>ज्ञानावरणादिकम्मेणां क्षयविशेषक्क्षण: | 
* ततः ”-क्षयोपशमवैचित्र्यात्‌ , ' कस्यचिद्‌ '-विनेयस्थ, * कथश्वित्‌ !अकृतोपमोपन्यासादिना प्रकारेण, 
' आशयशुद्धिभावात्‌ ”-चित्तप्रसादभावात्‌ | नैवमुपमा शुषा इति योगः । | 

न कि सराग भें, या जगत्सजंक में । विश्व के ग्रति छोकोत्तर उपकार भी वे कर सकते हैं । 
मुमुक्षु को आदरशभूत भी ऐसे परमात्मा हो सकते हैं । सच्चे तत्त और संपूर्ण सत्य ऐसे पर- 
त्मा ही दिखला सकते हैं । 

अब न्यून या अधिक के साथ उपमा का अखीकार करने वाले सांकृत्य मत में अप्रमाणि- 
कता प्रदशनार्थ ही अन्थकार महर्षि कहते हैं कि अरिहंत परमात्मा को पूर्वोक्त शोयौदिरुप से दी 
गई सिंह के साथ उपमसा यानी साहइय असत्य है ही नहीं; क्‍यों कि सिंह की उपमा द्वारा सात्र 
शब्द ब्यवहार से नहीं अथौत्‌ केवल कहने के लिए नहीं, किन्तु वस्तुस्थिति के अनुरोध से भगवान 
जिनेन्द्रदेव के असाधारण गुणों का बोध कराया गया है। सिंह आदि दूसरे किसी में भी न रहने 
वाले विशिष्ट शोयादि गुण उन में दिखछाए गए हैं। अहँत भगवान में बैसे गुण वस्तुतः हैं. यह 
उपमानिवेश का -तात्पये है । 

प्र०-अभु में उन असाधारण गुण प्रदर्शित करने हेतु ओर उपाय या उपमा भी तो हो 
सकती है, फिर ऐसी उपमा के दशेक सूत्र क्‍यों दिया ? 

उ०-तथाप्रकार के शिष्यों के प्रति अनुग्रह करने के लिए यह पुरिससीहाणं” सूत्र दिया 
गया है । कारण कि कितनेक ऐसे शिष्य जनों को, प्रस्तुत सिंह की उपभा दिखिलाने से ही, पूर्वोक 
शोयोदि असाधारण गुणों का बोध हो सकता है। शायद आप पूछेंगे, क्‍यों ऐसा ? उत्तर यह हैं 
कि बोध में कारणभूत जो क्षयोपशम है वह जीव में विचित्र प्रकार का ता है; अर्थात्‌ जीबों 


९६ | ललितथिस्तरा [ पुरिससी हां 


(छ०)--यथाभव्य॑ व्यापकश्नालुग्रहविधि! उपकार्यात्‌ प्रत्युषकारलिप्साउभावेन महतां 
प्रवत्तेनात्‌। महापुरुषप्रणीतश्ाधिकृतदण्डकः आदिसुनिभिरहच्छिष्येगणघरेः प्रणीतत्वात्‌। अत 
एवेपष महागम्भीरः, सकलन्यायाकरो, भव्यप्रमोदहेतु, परमापेरूपो, निदशेनमन्येषाम्‌, इति 
न्याय्यमेतद यदुत “ पुरुषसिह्य ” इति । 

(प०)--यदि नाम हीनोपमयापि सिंहादिरूपया कस्यचिद्‌ भगवहुणप्रतिपत्तिभवति तथापि सा न 
सुन्देति (अतः) आह “ यथाभव्य 'नयो यथामब्योब्नुप्रहीतुं योग्यो यथाभब्य योग्यतानुसारः, तेन, 
/ व्यापकश्व >सर्व्वानुयायी पुनः, “ अल्लग्रहविधि; '>उपकारकरणम्‌। अन्न हेतु:  उपकायौद '>उप- 
क्रियमाणात्‌ , “ प्रत्युपकारलिप्सा5भाषेन '>"डउपकाय प्रतीत्योपकत्तुरनुग्रहकरणं प्रत्युपकार:, तत्र * लिप्सा- 
उमावेन '>अभिलाषनिवृत्त्या, ' महतां सता “ग्रवत्तेनात”!ं। अत इस्थमेव केचिदनुगृहान्ते, इत्येवम- 
पयुपमाप्रवृत्तिखुष्टेति । * परमाषेरूप ” इति, “ परम '>्रमाणमूतं, यद्‌ “आप '-ऋषिग्रणीत॑, तद्गूपः । 

इति *-इत्येवं “ पुरुषसिंहा * इत्येतदुपमान “ न्याय्ये 'न्युक्तियुक्तम्‌ । 


के ज्ञानावरण आदि कर्मो' का हास भिन्‍न भिन्‍न प्रकार का होता है। ओर इसीलिए किसी शिष्य 

को प्रस्तुत उपमा-कथन के प्रकार से ही क्षयोपशम द्वारा आशय-शुद्धि यानी परमात्मा के प्रति 
चित्तआल्हाद उत्पन्न होता है। तात्पय, अमुक प्रकार के क्षयोपशम के सहकार द्वारा इस रीति 
की ही उपभा का निर्देश भावोक्लास को प्रगट कर सकता है; अतः शुभ भाव की प्रव्तक ऐसी उपभा 
असत्य नही है, परमार सत्य है । 

उपमा का आश्रय अगर न किया तो केवल स्वरछूपनिरूपण कभी कभी ईतना हृदयग्राही 
ओर चित्तके सामने साक्षात्‌ चित्रदशेक नहीं बन सकता है जितनी एक सबल उपमा बन सकती 
है। परमात्मा शूर है वीर है....इतना कहने से क्या बोध क्या आकर्षण होता, जितना प्रभु सिंह 
की भांति शुर-वीर है,-इस उपमा के कथन से होता है ? उपमां द्वारा आसानी से यथास्थित ओर 
गंभीर बोध होता हे, इतना नहीं बल्कि चित्तप्रसाद भी होता है। अलबत्ता उपमा स्वाश समान 
नहीं है फिर भी ऐसा बोध ओर आहल्हादादि स्वरुप शुभ फल पेदा करने वाली ओर आंशिक 
समानतावाली उपमा असत्य केसे कही जा सके ? बच्चों को पढाने-समझाने के लिए उन उन ढंग 
ओर उपमाओं से कहनेमें क्या असत्य भाषण का दोष छगता है ? 

प्र०--ठीक है किसी को सिंह आदि नीची उपमासे भी अहँल्मभुके गुणों का बोध होता 
हो, छेकिन ऐसी उपमा निर्दोष नहीं हे, फिर क्‍यों दी जाए ? 

उ०--दैने का हेतु यह है कि उपकारविधि यानी जीवों पर उपकार करने की जो प्रक्रिया 
है. वह उनकी योग्यतानुसार करनी पड़ती है; ओर बह कुछ छोगों के छिए नहीं किन्तु सभी छोगों 
के छाभाथ की जाती है । उपकार इस ग्रकारका हो उसमें कारण यह. है कि संत पुरुषों द्वारा जा 
उपकार किया जाता है उसमें उपकारपात्र की ओर से कोई प्रत्युपकार पानेकी अभिराषा नहीं है, 


सत्रमहत्ता ] लडितविस्तरा [ ९.७ 


अहेगमभुकी स्तुति काव्यकी रचना करने में प्रशंसा प्रतिष्ठादि की कोई कामना नहीं होती है उन्हें तो 

केवछ एक ही कामना है कि अपने स्तुतिकाव्यका सहारा ले कर जीबों में अहँद्भक्ति ओर आशय- 
विशुद्धि प्रगट हो; अत एवं जब वे उपकारविधि में प्रवतेमान होते हैँ, तब उसमें लक्ष यह 
रहेगा कि उपकारविधि सामनेवाछों की योग्यतानुसार ओर व्यापक रूपकी रखी जाए ताकि उन्हें 
वस्तुतः उपकार हो भ्रस्तुत में वे देखते हैँ कि जीव ऐसे है कि इस प्रकार ही अर्थात्‌ सिहादि 
की उपमा द्वारा ही उनका उपकार हो सकता है, अतः ऐसी उपभा देते हैं | इसलिए ऐसी उपमा 
सदोष नहीं, निर्दोष हे । 

यहाँ इतना ध्यानमें रहे कि यह 'प्रणिपात-दण्डक' ( णमोत्धुण'....) सूत्र की रचना कोई 
सामान्य पुरुष द्वारा नहीं किन्तु महापुरुष द्वारा की गई है। खुद भगवान अरिहंत परमात्मा के 
गणधर शिष्य जो आदिमिहर्षि हुए जो परमात्मा के शिष्यगण में प्रथम थे, ओर द्वादशांग श्रुत 
सागर के प्रणेता थे, उनके द्वारा यह रचना की गई है। इसीलिए यह समस्त सूत्र गम्भीर है, 
कई गम्भार भावोंसे गम्भीर पदार्थोंसे भरा हुआ है; सकल न्यायों की यानी हृष्टान्त-तर्क-युक्तियों 
की खान है; भव्य प्रमोद को पेदा करनेवारा है; आये यानी ऋषिग्रणीत होने से परम प्रमाण- 
भूत वचन है; ओर दूसरों के लिए दृश्ान्तहप है, अथवा दूसरे गंभीर सूत्रों के प्रमाणभूत है। 

श्री गणधर भगवान समस्त श्रुत यानी शात्ों के केवल पारगामी नहीं बल्कि स्तर रचयिता 
होते हैं, ओर इनमें सर्वेजनोपकारक इस अर्दईदुगुग-खतुति के सूत्रक्की रचना की गई है; तो फिर 
इसकी गम्भोरता आदि सोच. कर ग्रश्न नहीं उठाना चाहिए कि, उपमा दुष्ट क्यों दी गई। सूत्र 
के प्रणवा ओर गाम्भीर्यादि गुणों को छक्षमें छेते तो प्रश्न के छिए कोइ गुंजाइश नहीं रहती; 
ओर इस में अहँत परमात्मा को सिंह की उपम्ता छागाकर जो पुरुष सिंह कहा गया वह युक्ति- 
युक्त प्रतीत होता । 
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८, पुरिसवरपुण्डरीयाणं ( पुरुषवरपुण्डरीकेभ्यः 

अविरुद्धधर्म्माध्यास वाद-सुचारुमततलिरासों 

(छ०)--एते चाविरुद्वधर्म्माध्यासितवस्तुवादिभिः सुचारुशिष्येः विरुद्धोपमा5्योगेना- 
भिन्नजातीयोपमार्श एवास्युपगम्यन्ते; विरुद्धोपमायोगे तद्धमापत्त्या तदवस्तुत्वमितिवचनात्‌। 

(६०)--एते च' इत्यादि-एवे च पूर्वसूत्रोक्तमुणभाजोअंपि,.... अभिन्ननातीयोपमाह एवेष्यन्ते 
हति योगः। कैरिय्याह अविरुद्धे!:-एकजातीयें:, “धम्में;-स्वभावेः अध्यासितं'-आक्रान्ते, बस्तु!- 
उपमेयादि, वदितुं शीर्र येषां ते तथा ते, सुचारुशिष्येः'-अवादिविशेषान्तेवासिभिः, “विरुद्धोपमा- 
इ्योगेन,' “विरुद्धाया/-उपमेयापेक्षया विजातीयायाः पुण्डरीकादिकाया “उपम्ताया+-उपमानस्य, 
अयोगेन/'>+अघटनेन, किम्‌ हत्याह अभिन्न...” इत्यादि, अभिन्नजातीयाया एव>भगवत्तुल्यमनुष्या- 
न्तररूपाया(एवं) उपमाया/ अ्हॉः'>योग्याः, इष्यन्ते-अभ्युपगम्यन्ते | कुतः ? इत्याह “विरुद्ध... 
इत्यादि, विरुद्धोपमाया:' पुण्डरिकादिरूपायाः, “योगे'"संबन्धे, तद्धम्मौपत्त्या “विजातीयोपमाधर्म्म- 
पत्त्या, (तदवस्तुत्व)) 'तस्य/-उपमेयस्य अहंदादिलक्षणस्य, अब॒स्तुत्व॑! ताद्शधर्म्मिणो वस्तुनोड्सम्भवात्‌ | 
इतिवचनाद्‌एवंरूपाउगमात्‌ । 





पुरिसवरपुण्डरीयाणं 

सुचारुशिष्यमत- भिन्‍नजातीय उपमा नहीं ४-- 

अब सुचारु नामक किसी वादी के शिष्यों द्वारा एसा स्वीकार किया जाता है कि “पूर्वोक्त 
सूत्र कहे हुए शूर्वादि गुणों से युक्त भी परमात्मा अभिन्‍न जातीय ही उपमा के योग्य हैं ।' 
क्योंकि वे सुचारुशिष्य अविरुद्ध धर्माध्यासित बस्तुवादी हैं। अथौत्‌ वे एसा प्रतिपादन करते रहते 
है कि अविरुद्ध धर्मों से यानी एकजातीय स्वभावों से ही संपन्न होने वाली वस्तु उपमेय बनती है, 
नहीं कि भिन्नजातीय धर्मों से। इस छिए उपमार्थ उपमान वस्तु भा एसी चाहिए कि जो भिन्नजातीय 
धर्मोवाली न हो। क्योंकि जिस उपमेय को उपमा छंगानी है उस उपमेयकी अपेक्षा, दृष्टान्तसे, अगर 
पुडरीक आदि उपमान एकेन्द्रियादि होने से भिन्‍नजातीय हे, तो वह संगत नहीं हो सकता है । अतः 
परमात्मा अपने समानजातीय कोई दूसरे मनुष्य की ही उपमा के योग्य है, वैसा वे 
मानते हैं। कारण में “बिरुद्धोपमायोगे तद्धमौपत्त्या तद्वस्तुत्वमः-एसा आगम' बतलाते हैं। इसका 
अर्थ यह है कि एकेन्द्रिय जाति के पुंडरीक कमर आदि का उपमा रूपसे संबन्ध करने पर 


उपमेय परमात्मादि में उस विजातीय उपमा के स्वभावों की आपत्ति होगी। अर्थात्‌ एकेन्द्रिय 
पुंडरीक आदि कमछ के धम-जैसे कि, एकेन्द्रियपन, पड़ू में उत्पत्ति, अल्प चैतन्य, मूढता, अज्ञान, पापअवि 


रति, इत्यादि की आपत्ति उपमेय अहँतू परमात्मा आदि में छगेगी। फछतः बह उपमेय अवस्तु 
ठहर जायगा; क्योंकि ऐसे, पद्चेन्द्रिय। ओर एकेन्द्रियता, मानवी ख्री में जन्म ओर पह्ूमें जन्म, 
मोहमूढता ओर वीतरागता, अज्ञान ओर सर्वज्ञता...इत्यादि विरुद्ध धर्मों को एकसाथ धरनेवाली 
कोई वस्तु ही नहीं बन सकती । इस छिए “अहंत्‌ भगवान्‌ पुण्डरीक जैसे हैं? यह नहीं कहना चाहिए । 


पृण्डरीकधम ] ललितविस्तरा (९९ 


(छ०)--एतद्व्यपोहायाह “पुरुषवरपुण्डरीकेभ्य ” इति। पुरुषाः पूर्ववत्‌, ते वर- 
पुण्डरीकाणीव संसारजलासज्ञादिना धम्मेकलापेन पुरुषब्रपुण्डरीकाणि। यथा पुण्डरीकाणि 
पड़े जातानि, जले व्धितानि, तदुभय विहाय व्तेन्ते, प्रकृतिसुन्दराणि व भवन्ति; निवासों 
सुवनलक्ष्म्याड, आयतन (प्रत्यन्तरे 'हेतवः) चक्षुराद्यानन्द्स्य, प्रवरणणयोगतों विशिष्ट- 
तियग्नराभरें। सेव्यन्ते, सुखहेतूनि च भवन्ति 

तथेतेडपि मगवन्तः कम्मैपड़े जाता;, दिव्यमोगजलेन वर्द्धिताई, तदुभर्य विहाय वत्तन्ते 
सुन्दराश्रातिशययोगेन, निवासो गृणसंपदां, हेतवों दशनाधानन्दस्य, केवलादिगुणभावेन भव्य- 
सच्तः सेव्यन्ते, निवोगनिबन्धनं च जायन्ते इति। 

(पं०)--न च वक्तव्य, (ृव॑सूत्रेणेबेतत्सूत्रव्यवच्छेदा(प्रत्यन )भिग्रायस्थसिंहोपमाया 
अपि विजातीयलत्वेन व्यवच्छिनत्वात्‌ , किमर्थमस्योपन्यासः इति?” तस्य निरुपमस्तव इत्येतावन्मात्रव्यवच्छेद- 
कत्वेन चरिताथस्य विवक्षितत्वात्‌ । 
इस मतके निरसन के दो सत्र क्‍यों? /-- 

' सुचारु शिष्यों के इस मत के खण्डनाथ कहते हैं कि ' पुरिसवरपुण्डरीयाणं ? श्रेष्ठ पुंडरीक 
के समान पुरुष अहंत्मभु को मेरा नमस्कार हो। इस खण्डल पर शायद आप पूछेंगे । 

प्र०--- पुरिससीहाण ” “ पुरुषवरपुण्डरीयाणं ” ये दो अछग सूत्र क्यों हैं ? पूव के  पुरि- 
ससीहाणं ” सूत्र से ही इस सूत्र के खण्डनीय मत का निरास तो हो जाता है, क्‍यों कि पुण्डरीक की 
तरह सिह का उपमा भी भिन्नजातीय ही हे; सिंह पशुजातीय है, तो इसका उपन्यास क्‍यों किया ? 

उ०-- पुरिससीहा्ं” पद्‌ से खण्डनीय है उपमाहीन स्तवके योग्य । अर्थात्‌ 'परमात्मा किसी भी 
उपमा लगाकर स्तुति योग्य नहीं हैं, इस मत के खण्डनाथ दिया गया.'पुरिससीहाणं” पद्‌ सिंह की 
उपभा द्वारा चरितार्थ होने की विवक्षा की; जब कि यहां “उपभा तो हो लेकिन सजातीय होनी 
चाहिए; विजातीय नहीं हो सकती, इस मत के खण्डन की विवक्षासे “ पुरिसवरपुंडरीयाणं ” पद 
साथंक माना गया। 
अहंत्‌ परमात्मा पुण्डरीक कैसे? $-- 

अहंत्परमात्मा ऐसे पुरुष हैं यानी पू्वकह्दे “ पुरुष ” पद के अर्थानुसार शरीरधारी हैं कि जो 
संसाररूपी जल को नहीं छूना इत्यादि गुण धर्मों के समूह से युक्त हैं। इसकी वजह वे श्रेष्ठ पुंडरीक 
कमल के समान हैं । तात्पय श्रेष्ठ पुंडीक की कई विशेषताओं के साथ परमात्मा की विशेषता- 
ओंका इस प्रकार साम्य है।--- 

जिस प्रकार पुण्डरीक पड्ड में उत्पन्न होते हैं, पानी में बढते हैं, फिर भी पड ओर पानी 
दोनों को छोडकर ऊपर रहते हैं, एवं वे नेसर्गिक सोन्दयेशाली होते हैं, दुन्यवी लक्ष्मीदेवी का आ- 
श्रय है, चक्षु-प्राण-मन वगेरह को आनन्द का स्थान है, आनन्द का हेतु है, श्रेष्ठ गुण-संपन्नता 
के कारण अच्छे पशुपंखी मनुष्य ओर देवताओं से सेव्य बनते हैं, ओर सुख के कारण होते हर; 
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उस प्रकार, ये अरिहत भगवान मोहनीयकर्म ज्ञानावरणकर्म आदि कर्म स्वरूप पह्कू में जन्म 

पाते है, ओर दिव्य आहार-वख्लारुंकारादि भोग स्वरूप जलमें वधित होते हैं फिर भा उन कमे 

एवं भोग दोनों का त्याग कर अनगार बनकर निःसंग, वीतराग ओर सर्वेज्ञ, एसे योगीश्वरपन 

में रते हैं। परमात्मा ). चोतीस अतिशय ओर २, वाणीके पेंतीस अतिशयों की वजहसे अनु- 
पम सोनन्‍्द्यशाली होते हैं । 


चोत्तीस अतिशयः-अन्य जीबों की अपेक्षा भरिहंत परमान्मा में जो विशिश्ताएं होती हैं, उन्हें अतिशय 
कहते हैं । उनमें ४ मूठ अतिशय, १९ देवकृत अतिशय और ११ कमक्षयक्तत अतिशय हैं। 

४ मूल अतिशायों में (१) प्रभुके देहमें इन्द्र से भी अनतंगुण लावण्य और बल, प्रस्वेदका अभाव, 
संदेव नीरोगिता, इत्यादि होते हैं। (२) सांस कमलकी भांति सुगंधित होती है। (३) देह में रक्त गोदुग्घ की 
भांति सफेद औ रमांसादि रमणीय होते हैं (४) प्रभु की आहार-विधि और निद्दार-क्रिया अच्यय होती है । 

१९ देवकृत अतिशयों में (१) चारित्र-दीक्षा लेने के बाद कभी नख और केश उगते नहीं है। केवलज्ञान 
सवज्ञता की प्राप्ति के बंद, (२-६) जघन्यतः १ क्रोड देवता सेवामें रहते हैं । चलते समय परों के नीचे देवकृत झदु 
सुबग कमल आ जाते है और पर इनके पर पडते हैं। कण्टक उलटे हो जाते हैं, पेडो नमन करतें हैं। और 
गगन में पक्षी प्रदक्षिणा देते हैं। (9-८) प्रभु जहां बिचरते हैं वहां पवन अनुकूल बहता है, और सभी 
ऋतुओं के पुष्प-फरादि विकसित हो उठते हैं। (९-१३) प्रभु के चलते समय आंगे ऊंचा धमचक, रत्नमय 
ध्वज, स््नर्सिहासन, तीन छत्र और चामर साथ रहते हैं । (१७) प्रभु॒त्विर हों, वहां एक योजन भूमि पर, 
धूछी न उठे इसलिए, सुगंधित जलबृष्टि हो जाती है। (१५) देशनाभूमि के लिए देवता रजन, सुबण और रत्न 
के तीन ऊपरोपर मढ़, इन पर सीढ़ी, वापिका वंगेरेह रचते हैं। यह सम्रवलरण कहा जाता है और एक 
योजन तक के विस्तार बाला होता है। (१६) समवसरण पर पुष्पश्नष्टि होतो है और प्रभुके अतिशय से पुष्प अधो- 
मुख रहते हैं और जीबों से क्लेश नहीं पाते हैं। (१७) समवसरण पर छाया देनेवाठा विशाल अशोकशश्ष होता 
है। (१८) वहां प्रभु पूर्व दिशा में र्वमय प्िहासत पर विराजमान होते हैं और तीन दिशाओं में देवता 
प्रभुके ठीक सदश प्रतिबिम्ब स्थापित करते हैं जिससे चारों दिशाओं में प्रभु दीखते हैं। (१९) वहां ऊंचे गगनमें 
देवता लोगों को धमंचक्रवर्ती का आगमन ज्ञात करने के लिए दुन्दुभि बजाते हैं। 

११ कमंक्षयक्ृत अत्शियों में, ( १-८) प्रभु जहां विचरते हैं वहाँ १२५ योज़नों में से रोग, वेरविरोध, टीडी 
आदि, प्लेगादि, भतित्रष्टि, दुष्काल, स्वचक्रमय (आंतरेक विद्रोह) परचक्रभय (पर सनन्‍्यका आक्रमण)-इम आठों उपद्रव 
दूर हो जाते हैं । (९) प्रभु के मुख के पीछे सूयंक्षम तेजपत्री भामंडड रहता है (१०) समवसरण में कई करोडो 
श्रोतओं का समावेश हो जाता है और (११) पशु, पक्षों, मनुष्य, और देव सभी अपनी अपनी भाशभामें प्रभुकी 
देशना सम्झ लेते हैं। 

प्रभुके उपदेशकी वाणी ३« अतिशायों से युक्त दोतो है। इनमें, १. अलंकारादि से युक्त 
संस्कारित भाषा; २. उदात्तसुर यानी उच्च स्पष्ट आवाज; ३. उपचारपरीत यने तुच्छ, उद्धत नहीं 
किन्तु शिक्षचार एवं उदार शब्दयुक्त भाषा; 8. मेधगंभीर यानी मेघाजता के समान गम्मीर घोष; «. गुहामें 
प्रतिघनित घेटनाद के सदश प्रतिनादयुक्तता; ६. उच्चारण एवं श्रवग में सरलता स्वरूप दाक्षिण्य:; ७, 
अति मधुर मालक्रोश राग; घंट के रणकार समर गंबबगीत या देगंगना के कोमल केठगीत की अपेक्षा कई 
गुणी स्ंगीतमय मधुस्ता; ८. मंद्राथ यानी वचरनों के महागम्भीर और विशाल अर्थ; ९, पूर्वापर कथर्मों में कोई 
विरोध न होने ख्रूप अव्याधात; उपरांत परस्पर पुष्टि कर के वस्तुतत्व का सुंदर समर्थन या प्रतिषादन करना; 
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अहँत्‌ प्रभु गुण-संपत्तियों के निवास-स्थान हैं, ओर भव्य जीवों के सम्यर्शन आदि 
आत्म-आनन्द के प्रति हेतुभूत होते हैँ। पुनः वे केबछज्ञानादि शु्णों के सद्भाव की वजह भव्य 
जीवों द्वारा सेव्य होते हैँ, एवं उनके मोक्षछाभ में कारणभूत बनते हैं। 

यहाँ पुंडरीक के गुणों की बतछाई गई सह्शता बहुत मननीय है। इसमें भी अहँत्‌ पर 
त्माको गुणोंका निवास-स्थान कहा, वहां भी भगवंतपन, तीर्थकरनपन, स्वयंसंबुद्धपन, पुरुषोत्तम- 
पन, पुरुषसिहपन ओर इस पुण्डरीकपन तथा आगे बिशेषणोमें प्रदर्शित किये कई गुण व्यक्तिशः मन- 
नीय हैं । इससे आदशे परमात्मा, तारक परमात्मा, प्रेरक परमात्मा, विश्वोपकारक परमात्मा का क्या 
क्या स्वरूप होता है वह ध्यान में आएगा, श्रद्धेय बनेगा, ओर असर्वेज्ञ-कल्पित मिथ्या स्वरूप 
अभ्रद्धेय बन अनाद्रणीय सिद्ध होगा; एवं शुद्ध ओर तार्विक परमात्मा का शरण छेकर यथा- 
योग्य मोक्षमागंकी साधना बन सकेगी । 





२० शिष्ट भाषा अर्थात्‌ महासज्जन पुरुषों की एवं सिद्धान्तानुसारी पद्रार्था को कहने वलो भष; ११ 

असंदेहकर गय्रानी श्रोतागण को कहीं भी संदेह पदा न हो और निश्चित बोध करानेवाली हो ऐसी भाषा, १२. 
अनन्योत्तर-प्रभु के एक भी वचन के प्रति कोई प्रभ्नोत्त या दूषण उपस्थित न किया जा सके ऐसी वाणी १६ 

अति हदयगम वाणी; १४, शब्दों, पदों, एव वाक्यों में परस्पर सापेक्षता, यानी सन्नतिबद्ध पदार्थों" का धाराबद्ध 
वणन; जिश्व से कोई असम्बद्ध पदार्थका निरूपण नहीं; १५. प्रत्येक शब्द प्रकरण, प्रस्ताव, देश, काल आदि को 
उचित; १६. तत्त्यनिष्ठ यानी वस्तुस्रहूप के अनुरूप प्रतिपादन; १७, अप्रकीणप्रस्धत अर्थात्‌ अप्रस्तुत या अतिविस्तृत 
निरूपण रहित; १८. परनिन्दा एवे स्वप्रशेसा से रहित वाणी; १९. अभिनज्ञात्य अर्थात्‌ त्रिभुवनगुरुत्व 
स्वरुप स्रस्थान के अनुरूप उत्तम वचनप्रताह; २०. सिनिग्ध॑म्रधुर; कई दिवसों तक सतत सुनने में क्षुघ-तृ॥। 
कंटाल-थकावटदि न झंगे ऐसी अति स्निर्ध और मधुर बब्घारा; २१. प्रशांसनीय, अर्थात्‌ सव जनों में जिन- 
वाणो का बहुत प्रशंस्ता-गुणगान; २२, अममवेधी, सर्वज्ञता के प्रभाव से जीत्रों के मर्म यानी गुप्त रहरुप जानते हुए 
भी ग्रगट न करे एसी, एवं श्रोताओं के ममंस्थान को आघात न पहुंचावे ऐसी वाणी; २३. उदार, यानी महान 
एवं गम्भीर विषय की प्रतिफदक वणो; २७ धर्माथप्रतिबद्ध, अर्थात्‌ झुद्ध धर्म की ही उपदेशर और सम्यंगू 
अर्थ के साथ ही संबद्ध वाणी; २५७, कारकादि अविपर्यास, यानी व्याकरण की दृष्टि से कर्दा-कर्म वर्गेरेह 
कारक विभक्ति, एऋववनादि वचन, लि, काल द्त्यादि में कहीं भी स्खलना या उलटपुल्ट न होना; २६. 
विभ्रमादिधवियुक्त, अथाँत्‌ वक्ता के मा में तआन्तता, विक्षे, आदि दोषग्रज्य वाणी; २७. चित्रकारी यानी 
श्रोता के दिल में अविच्छिन्न आतुरता एवं रस जारी रखनेवाली वाणी; २८ अदभुत अर्थत विश्व के किसी भी 
वक्ता के प्रवचन की अपेक्षा अतिशय उच्च एवं चमरत्कास्पुण वाणी; २९. अनतिबिलम्बों अर्थात्‌ जल्दी जसे वसे 
या रुक रुक कर विलम्बसे बोली जाय ऐसी नहीं; ३०. अनेकज्ञातिविचित्र, यानी वक्तव्य वस्तु के अनेक 
प्रकार के स्वरुप को वणन करनेवाली लचिली वाणी; ३१. आरोपित जिशेषतायुक्त, अन्य वचर्जो की अपेक्षा 
अहत्‌ परमत्मा के वचन वचन में स्थापित विशेषता ३२. सत्वप्रधान यानो निर्बल एवं तमसी वाणी नहीं 
किन्तु सात्विक्ता और पराक्रमपूण वाणी; ३३, विठिक्त, अर्थात्‌ वाणीमें प्रत्येक अक्षर, पद और वाक्य स्पष्ट 
अलग अलग हो; ३४, अविच्छिछिन्न, मतलब वक्तव्य विषयों की युक्ति-हेतु-दृशन्तों से मिश्र वाणी; और 
३०% अखेइ, अर्थात्‌ वाणी के प्रक्राशन में परमात्मा को जरा भी बल, थकावट, श्रम, या परेशानी न हो एसी 
सहज गंगाग्रवाह की घारा समानवाणी । 
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प्रमात्मा का प्रभाव :-- ु 
परमात्मा को यहां सम्यग्दशन आदि आनन्द में हेतुभूत बताया गया है। इस कथन पर से 
यह समज्ञना आवश्यक है कि अहेत्‌ परमात्मा विश्व के निर्माण इत्यादि कतेत्व की किसी झंझट में 
न पड़ते हुए भी, ओर स्वयं कृतकृत्य होने के कारण कुछ भी अपना कतेव्य अवशिष्ट न रहने पर 
भी, वे भव्य जीवों के सम्यख्शनादि में कारणभूत हैँ, यह केवल उपचार रूप से भी नहीं बल्कि, 
मुख्य रूपसे। श्री पद्मसूत्र' नामक महाशास्र में अविन्तसत्तिजुत्ता हि ते भगवंतो परमतिलो- 
गनाहा' अर्थात्‌ वे परम त्रिकोकनाथ अहँत्‌ परमात्म! अचिन्त्य सामथ्ये युक्त हैं,--यह कह कर 
प्राथना की गइ है. “मूढे अम्हि पावे अगाइमोहबासिए अभिन्‍ने भावओ भिन्‍ने सिआ ! अर्थात 
'हम संसारी जीव पापी हैं अनादिमोह से वासित हैं, ओर परमार्थतः अनभिज्ञ हैं. अबुद्ध हैं, 
अज्ञान हैं; छेकिन अरिहंत परमात्माकी अचिन्त्य सामथ्य से, चाहते हैं हम अभिज्ञ हों, सुबुद्ध हों ।” 
क्या यह बचन ओपचारिक है? अथीत्‌ क्‍या परमात्मा में ऐसी कोई शक्ति नहीं ऐसा कोई 
प्रभाव नहीं कि जिस से अभिज्ञता मिले ? सुबुद्धता मिले ? क्या सि्फ कहने के लिए यह स्तुति 
की गई है? नहीं स्तुति वास्तविक है अरहँत परमात्मा की ऐसी सामथ्य अवश्य है। इस ग्रन्थ में 
भी आगे “चतुविशति स्तव” सूत्र में “ चउत्रीसे पि जिगवरा तित्थयरा में पसीयंतु “-इस वचन की 
व्याख्या में ललितविस्तराकार सिद्ध करेंगे कि २४ अहंत्‌ परमात्माओं के प्रसाद की की गई ख्ुति 
' वास्तविक है, पारमा्थिक है, प्रधानरूप से है; इसलिए महर्षियों के ऐसे बचन असत्य भाषण 
नहीं हैं। सम्यग्दशनादि तो क्या, प्राथमिक मार्गाभिमुख आदि शुभ भाव भी परमात्मा के प्रभाव से ही 
प्रगट होते हैं। परमात्मा में सचमुच' ऐसा प्रभाव ऐसी सामथ्य न मानने वाले को पारमार्थिक 
शुभ भाव होता भी नहीं है। इसकछिए यह श्रान्ति नहीं रखनी चाहिए कि “अरिहत परमात्मा तो 
वीतराग हैं, अकर्ता हैं, अतः उनका कुछ प्रभाव नहीं, ये तो सिफे तत्वों ओर मोक्षमाग का उपदेश 
करते हैं; हमें जो कुछ आत्मविकास करना है, वह अपने ही पुरुषार्थ के बल पर करना होगा; 
इस को कर सकने में उपकार अपने पुरुषार्थ का है' परमात्मा का कोई उपकार नहीं; परमात्मा 
का उपकार तो केबल तत्त्वोपदेश एवं मागीपदेश का ही है '-इस प्रकार की आ्रान्त नहीं रखनी 
चाहिए। यह सचमुच मानना चाहिए कि हमें अरिहंत प्रभु का उपदेश मिलने के बाद भी अपने 
में जा शुभ भाव, जो सम्यग्द्शनादि, ओर जो पुण्यानुबंधी पुण्य आदि प्राप्त हो सकेंगे, वे जगतद॒यालु 
अरिहंत परमात्मा के प्रभाव से ही, उन्हों की सामथ्ये से ही, नहीं कि अपने पुरुषार्थ के बलसे | अल- 
- बत्ता पुरुषार्थ तो करना ही होगा, लेकिन उपकार परमात्मा का ही मानना रहेगा ।” इसालिए हमें सतत 
प्राथना करते रहना चाहिए कि प्रभु ! मेरा जो कुछ शुभ होगा वह आप के प्रभाव से। हमें सतत 
ध्यान में रखना होगा कि-अरिहंत प्रभु की महिमा से ही मेरा सब कुछ शुभ होता है! । यह 
प्रामाणिक ख्याल रखने पर ही परमात्मा के प्रति कतज्ञभाव जो कि विकास का मूल है वह बना 
रहेगा, आत्मा का उत्थान हो सकेगा, अरिहंत परमात्मा पर छलूकती भक्ति-प्रीति जाग्रत रहेगी, 


डे 
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वस्तु एकानेकस्व॒भावम्‌- 


(ल०)-नेत्र भिन्ननातीयोपमायोगेड्प्यथेतों विरोधाभावेन यथोदितदोषसभत्र इति। 
एक्रानेकस्वभार्र च वस्तु, अन्यथा तत्तचासिद्धे!। सचामृत्तत्वचेतनत्वादिधम्वरहितस्य जीव- 
त्याधयोग इति न्यायझुद्रा । न सत्तमेवामत्तेल्लादि, सत्र तत्यसज्ञात्‌; एवं च मृत्तेलाबयोगः । 

(प०)- एकानेकस्वभार्र (व) * चकारः प्रकृतोपमाउविरोधभावनासूचनाथे: द्रज्यपर्यायरूपत्वात्‌ 
( प्रत्यन्तरे.... ०रूपतया ) “ वस्तु “-जीवादि इति पक्ष: | अत्र हेतु: “अन्यथा “>एकानेकस्वभावमन्तरेण 
( “तत्तासिद्धेः ' ) तस्य-जस्तुनः, तत्वं-अस्तुत्वं, तस्यासिद्धे: । एतद्भावनायेवाह “ सत्तामृत्तत्वचेतन- 
त्वादिधर्म्मरहितस्य *, “सच '>स््रत्ययामिधानकारितिं, “अमृत्तेत्वं /“रूपादिरहितत्वं, “ चेतनत्व !- 
चैतन्यवत्तं, "आदि 'रब्दात्‌ प्रमेयत्वप्रदेशवत्त्वादि वित्रधर्म्म प्रह तेः “रश्तिस्य '“-अविशिष्टीकृतस्य, बस्तुनो 
* जीआधह्वादयोग >परस्परविभिनजीवत्वादिचित्ररपाभाव:, इति"एवा, न्यायघ्द्रा न्युक्तिमर्यादा वतेते 
प्रज्ञावनिरपि परेरुछ्वितुमराक्यत्वात्‌ । ननु सच्वरूपानतिक्रमादमूत्तेत्वादीनां, कथ द्ति सल्वे जीवत्वाबयोग 
इत्याशाइयाह 'नॉ>नैव, सच्मेव>अझुद्धसडुग्रहनयाभिमतं सत्तामात्रमेव, अपमृूत्तलादि '-अमुत्तेत्वचेतन्यादि 
जीतआदिगतं, कुत इत्याह स्बंत्र'-सल्वे घटादो, “तत्पसन्नात्‌ “-अमूर्तैत्वचैतन्यादिध्राप्ते., सत्वैकरूपात्‌ 
सर्वथाअयतिरिकात्‌ । यदि नामैवं ततः किम्‌ ? इत्याह (व च-सच्वमात्राभ्युपगमे च मूर्तेत्वाद्योगो - 
मूतत्वाचेतन्यायथभावः । तद्भावे च तग्नतिपक्षरूपत्वादमूत्तेत्वादीनामप्यभाव: प्रसजति, तथा च 
छौकृग्रतीतिबाधा । 


ओर अपने सुकझतों में प्राण आएगा। इसी सूत्र में ' अम्यदयाणं, चक्खुदयाणं....” इत्यादि पदों 

में ललितविस्तराकार यही बतढायेंगे कि परमात्मा ठीक ही अभय, चक्षु, बगेरह के दाता हैं। 
अगर वीतराग अरिहंत देव की कुछ भी सामथ्य न हो, तो वे दात। केसे ! वस्तुस्थिति यह है कि श्र अरि- 
हंत परमात्मा को हृदय से स्व शुभ के दाता मानने पर, अर्थात्‌ समस्त शुभ जो प्राप्त हुए हैं ओर 
प्राप्त होंगे, वे उन्हीं के प्रभाव से, उन्हीं की कृपासे-यह आन्तर नाद पूवेक खीकार करने पर आत्मा 
परमात्मा के प्रति कतज्ञभाव, उपकृतभाव, स्निग्धभाव आदि से भर जाती है; ओर तभी प्रभदरीन 
स्मरण-पूजन, एवं दान-शीछ-तप-भावना वगगेरह के सभी धर्मानुष्ठान स्निग्ध रुप से तथा वेग- 
बंत भावोछ्लास से उल्नवल्तित हो उठते हैं, कतृत्वाभिमान नामशेष होता है, ओर साधना में आत्मा 
क्रमशः परमात्मा के निकट जा पहुंचती है । 
उपमा में विरोध क्‍यों नहींः- 

प्र०---परमपुरुष परमात्मा को तुच्छ एकेन्द्रिय पुण्डरीक की उपमा लगाना यह क्‍या विरूद्ध 
नहीं प्रतीत होता है ! 

--नहीं, जिस प्रकार हमने पुण्डरीक के विशिष्ट गुणों के साथ परमात्मा के विशिष्ट 

गुणों का साम्य दिखलाया उसी प्रकार, सोचने से'पता छगेगा कि, यद्यपि पुण्डरीक्‌ उपमान एके- 
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न्द्रिय होने की वजह भिन्न जातिका है' अतः विरुद्ध छगता है तथापि अर्थतः, यानी तात्पयेतः कोई 

विरोध नहीं है; जन्म ओर वर्धन के स्थान से अछग हो अलिप्त जीवन जीना, विशिष्ट सोन्द्य, 
विशिष्ट श्रीवास, आनन्दहेतुता इत्यादि गुण धरना,-यह इनर पुष्प ओर इतर मनुष्यों की अपेक्षा 
विशिष्टतम रूप दोनों के भीतर होता है' । यदि दोनों में परस्पर विरोध ही होता तो इतर में 
नहीं ऐसा साम्य इन दोनों में केसे आ सकता। तात्पय, उपमा भावार्थ की दृष्टि से विरूद्ध नहीं 
है. इसीलिए पूर्वोक्त जो कल्पित दोष कि,-मिन्‍्न एकेन्द्रियादि जातिकी उपभा छगाने में अरिहंत में 
भी एकेन्द्रिता आदि धर्मो' की आपत्ति खडी होने से अरिहंत अवस्तु ठहरेगे-यह दोष, बेसा विरोध 
ही न होने के कारण सावकाश नहीं है, उत्थान ही नहीं पा सकता है। 


वरतुमात्र एकानेकस्वभाव वाली होती हैं।-- .- 

प्रस्तुत उपमा के द्वारा प्रभु को उपमेय बनाने में कोई विरुद्धता नहीं है इस में यह भी कारण 
है कि जीव आदि वस्तुमात्र एकानेकर्वभाव है; अथौत्‌ द्रव्य छपसे एक ओर. पर्यायरूप से 
अनेक ख्रभाव वाली है। कारण यह है कि वस्तुमें अगर ऐसा एकानेकस्वभाव न हो तो वस्तु- 
त्व ही सिद्ध नहीं होगा। उदाहरणाथ देखिए कि कोई जीववस्तु जीबद्रव्य रूपसे एक है, ठेकिन 
इस में जो सत्त्व, अमूतत्व, चेतनत्व आदि धर्म हैं वे अनेक हैं; और वे जीव के स्वभावभूत 
हैं। सत्र एक ऐसा बस्तुधम है कि जिस की वजह से वस्तु सत्‌ है ऐसा ज्ञान होता है, 
ओर वस्तु का सत्‌ रूप से व्यवहार होता है। ज्ञान ओर व्यवहार निमूलक नहीं हो सकते, अतः 
इन के अलुकूछ धर्म वस्तु में मानना चाहिए। असूर्तत्व का अथे है रूप-रसादि न होना, जैसे 
कि आकाश, जीय बगेरह अयूते हैं। चेतनत्व का अर्थ होता हैं चेतन्यशालिता यानी ज्ञान-दरशीन का 
स्फुण । चेततव आदि में “आदि 'शब्द से ओर भी प्रमेयत्व, प्रदेशवत्व वगेरह सिन्‍न भिन्न धर्म 
लिए जाते हैं । प्रगेयत्व का अर्थ है प्रमाण ज्ञान की विषयता । प्रदेशवत्व है सूक्ष्मातिसूक्ष्म अंश 
सहितपन । वाच्यत्य है उस उस शब्द से अभिषेय होने का वस्तुधर्म | बैसे कई धर्म वस्तु में होते 
हैं. ओर वस्तु तप होती है; अतः वस्तु अनेकस्वभाव कही जाती है | यदि जीवादि वस्तु उन 
धर्मों से रहित होती तो उस में परस्पर भिन्न ऐसे जीवत्व आदि विविध स्वरूप भी नहीं बन 
सकते, यह न्यायमुद्रा अथात्‌ युक्तिमयादा है | कितनी ही बुद्धिसंपक्ति रखने वाछले पुरुषों से भी उस 
मर्यादा का उछंघन किया जा सकता नहीं है। 

प्र०---यदि जीव, सत्त अमूर्तत आदि धर्मों' की बजह भिन्न भिन्न यानी अनेक स्वभाव- 
वाला न हो तो भा कोई हज नहीं है; कारण अमूर्तत्वादि धम सत्तव को छोड़ कर तो रह सकते 
नहीं, अतः वे सत्त्व रूप हैं। इस से जीवादि सत्‌ पदाथे में ज़ब सत्त है तो मूर्तत्व, चेतनत्वादि 
हैं ही; तब फिर चेतनत्व आदिका अभाव कैसे ? 

उ०-यहाँ आप चूकते हैं, जो सत्त धर्म है बही जीवादिगत अमूतत्व-चेतनात्वादि धम्म है 
ऐसा नहीं; अथौत्‌ वे सत्व स्वहप नहीं हैं; क्‍यों कि सस है शुद्ध संग्रहनय से मान्य को गई केवल सत्ता 


खत्वामृतत्वयोरभेदः ] ललितविख्तरा (१०५७ 


(छ०)-- सक्नविशिष्टताइपि न, विशेषणमन्तरेणातिप्रसज्ञात्‌। एवं नाभिन्ननिमित्तलाद 
ऋते विरोध इति पुरुषवरपुण्डरीकाणि ॥ ८ || 

(प०) अन्रेब मतान्तरं निरस्थन्नाह सचब्रिशिष्टतापि न! “विशिष्ट'-स्वपरपश्चव्यावृत्त, 'सक्त- 
मपि'-बौद्धामिमतं, 'ना>नेव, अमूत्तत्वादि, इत्यनुवतेते। अविशिष्ट सर्व प्रागुक्तयुक्तेरमत्तत्वादि न मव- 
व्येविति अपि! शब्दाथेः। कुत इत्याह विशेषणं/>मेदकम्‌, “अन्तरेण-विना, अतिप्रसज्ञद्‌*- 
अतिव्याप्ते:। विशिष्टतायाः सत्वेकरूपे जीवे भेदकरूपान्तराभावे चेतनादिविशिष्टरूपकल्पनायाम , 
अजीबेडपि तत्कल्पनाग्राप्तेरिति। 'एव/-एकस्वमावे . वस्तुन्यनेकदोषोपनिपातेन विचित्ररूपवस्तुसिद्धौ 
न. व्रोधो'-विजातीयोपमार्षितधम्मेपरस्परनिराकरणछक्षणों | विजातीयोपमायोगेडपि कि सर्वथा न! 
इ्याह अभिन्ननिभित्तत्वाहृते'-अमिन्ननिमित्तत्व॑ विना | यदि ब्येकस्मिन्नेवोपमेयवस्तुगते धर्म्में निमित्त 
(सति) उपमा सद्शी विसद्शी च॒ प्रयुब्येत, ततः स्थादपि विरोधो, न तु विसद्शघम्मनिमित्तासपमा- 
स्वनेकास्वपि । पुरुषवरपुण्डरीकेत्यनेन सद्शी विसद्शी चोपमा सिद्धेति | ८। 

स्वरूप; ओर वह तो घड़ा वगैरह सभी पदार्थों में हे, अन्तिम संग्रह नयमत से सत्‌ कर के सभी 

पदार्थ संग्रहीत किये जाते हैं | तब फछित यह होगा कि अमूतेत्व आदि धमम सत्त्व रूप मान छेने 
पर तो घड़ा आदि सभी पदार्थों में सत्तत होने से अमूतंत्वादि धर्मों की आपत्ति छगेगी ! अमूते- 
त्वादि धर्म सक्तत से सर्वेथा अभिन्न हो तो वे सत्त्व के अस्तरित्व में क्‍यों प्राप्त नहीं? ओर जब 
घड़ा आदि जड मूत पदार्थों में अमूतत्व-चेतनत्वादि प्राप्त हुए, तब उनके विरोधी मूतंत्व अचेतन- 
त्वादि धर्मो' का इन में अभाव आ पड़ेगा ! ओर यदि कहेंगे कि मूतत्वादि का अभाव नहीं है किन्तु 
सद्भाव हे, तब तो वे सत्त्व रूप स्वीकृत किये होने से जीव में सत्त्व के साथ इन्हीं मूतेत्व-अचे- 
तनत्व की आपत्ति होगी, ओर साथ साथ ईंन के प्रतिपक्षभूत अमूतत्व-चेतनत्वादि के अभाव की 
आपत्ति ! यह ध्यान रहे कि इन आपत्तियों को इष्टापत्ति नहीं कर सकेंगे, क्‍यों कि इस में छोक- 
व्यवहार का बाध हो जाएगा | सारांश, वस्तु में सत्त्व, अमूतेत्व आदि धर्म एकरूप नहीं किन्तु 
भिन्न भिन्‍न हैं, अतः वस्तु अनेकस्वभाव सिद्ध होती है। 

प्र---ठीक है. तब अमूतेत्वादि धर्मो' को शुद्ध सत्त्व रूप न माना जाए छेकिन विशिष्ट 
सत्त्व रूप मान लें तो क्‍या आपत्ति है जीव में तो विशिष्ट सत्ता हे तो तत्खरूप अमूते- 
त्वादि सिद्ध होते हैं; किन्तु घड़ा आदि अजीब में ऐसी विशिष्ट सत्ता नहीं है, तब फिर उनमें 
अमूतत्व-चेतनत्वादि की आपत्ति नहीं हो सकती है ! 

उ०--यह बोद्धों का मत है कि “जीव में जो विशिष्ट सत्ता हैं वह स्वपरपक्षव्यादइृत्त है; 
अर्थात्‌ एक जीव की अपेक्षा दूसरे जीव स्वरूप जो स्वपक्ष, ओर घड़ा आदिस्वरूप जो परपक्ष, 
इन, अन्य जीव ओर घड़ा आदि, दोनों से व्यावृत्त है. (असंबद्ध है) विशिष्ट सत्ता; वह सिर्फ जीव 
मात्र में होती है, दूसरों में नहीं; ओर वही अमूतेत्वादि है।” कछेकिन यह मत प्रामाणिक नहीं 
है, क्‍यों कि अमूतेत्वादि अविशिष्ट यानी शुद्ध सत्त्व स्वरूप तो नहीं, बल्कि पसे विशिष्ट सत्त्व 


१०६ ! रललितविस्तरा [ पुरिसयर गन्धहत्थीणे 
“हक् भे कही हो सकते है। हम पूछते हैं. कि सत्ता को विशिष्ट कहते हैं, तो किस विशेषण से . कि सत्ता को विशिष्ट कहते हैं, तो किस विशेषण से 
विशिष्ट, यह कहिए। सत्ता के साथ एसा कौन सा खास भेदक धर्म हैँ जो इस सत्ता को दूसरी 
सत्ताओं से भिन्न करता है ? बिना कोई भिन्न करनेवाल्य विशेषण, यों ही सत्ता को विशिष्ट- 
सत्ता कहेंगे तो अतिव्याप्ति होगी, अजीव में भी एसी सत्ता की आपत्ति होगी । क्‍यों कि जब 
भेद करनेबांला विशेषणीभूत धर्म ही नहीं हे, तब तो यह आया कि विशिष्ट सत्ता शुद्ध सर्व हूप 
ही है. और जीव में कोई भेदक धर्म न होते हुए भी वह सत्ता चेतनत्वादि स्वरूप हैं, तब तो 
अजीव में मी ऐसा सत्त्व होने के नाते चेतनत्व आदि की आपत्ति क्‍यों नहीं ? 

इसलिए मानना होगा कि सत्त्व ही अमूर्तत्व-चेतनत्वादि धम नहीं है । किन्तु जैसे सत्त्व भिन्न 
धर्म है, ऐसे अमूतंत्व भी भिन्‍न धमे है, चेतनत्व भी भिन्न धर्म है...इत्यादि। ओर क्स्तु में 
ये धर्म कर्थचित्‌ अभिन्‍न भाव से रहते हैं; अतः वस्तु इनसे अनेकधमौत्मक हे, अनेकस्वभाव हैं; 
इसके स्थान में वस्तु यदि एकस्वभाव ही मानेंगे तो अनेक दोषों का आपात होगा । ओर जब 
वस्तु अनेकस्वभाव यानी विचित्रस्वभाव सिद्ध हुई, तब विजांतीय उपमा छगाने में कोई विरोध 
नहीं है। ऐसा नहीं कि ऐसी उपमा की वजूह प्राप्त धर्मो' का परस्पर खडन होगा अथौत्‌ अहँत्‌ 
परमात्मा को एकेन्द्रिय पुण्डरीक समान कहते हैं तो परमात्मा में एकेन्द्रियन आ जाने से पश्े- 
न्द्रियपन का खण्डन होगा। ऐसा नहीं है। क्‍यों कि पुण्डरीक वस्तु अनेकस्वभाव होने से इसमें जो 
नैसर्गिक सोन्द्य, आल्ह|दकता वगैरह भिन्न भिन्न धर्म हैं इनके सहृश धम ही अहंट्यभु में सिद्ध हैं, 
ओर एकेन्द्रिता आदि जो अछग धर्म हैं उनके समान धम प्रभु में नहीं ही हैं; तब पश्चेन्द्रियता 
आदि का खण्डन कहां से होगा ! 

विरोध कहां होता है ?--हां, कहीं भी उपम्ता छगाने में विरोध नहीं आता है ऐसा नहीं है; 
एक ही निमित्तवाली भिन्न उपमाओं में विरोध अवश्य आता है। अर्थात्‌ यदि जिसके साथ उपमा 
छगानी है. ऐसी उपमेय वस्तु में किसी एक ही धर्म उपमा का निमित्त बनाया जाए ओर उस 
पर सजातीयर ओर विजातीय दोनों तरह की उपमाएँ लगाई जाएँ, तो विरोध होगा । उदाहरणार्थ, 
एक ही सत्त धम को के कर कहा जाए कि परमात्मा जीव सहश हैं एवं पुण्डरीक सहश हैं तो 
विरोध होगा | छेकिन भिन्‍न भिन्न धर्मों को निमित्त बनाकर भिन्न भिन्न अनेक उपमाएँ लगाई 
जाएँ तो कोई विरोध नहीं हो सकता। जैसे कि, शोये धर्म से परमात्मा सिंह समान हैं, ओर 
आल्हादकत्व धर्म से वे पुण्डरीक समान हैं। वे धर्म प्रथऋू प्रथक्‌ होने से कोई विरोध या अनिष्ट 
आपत्ति छग सकती नहीं हे । 

इस प्रकार परमात्माकों पुरुषबरपुण्डरीक कह कर स्तुति करने में, उपमा सहृझा एवं विसद॒श 
दोनों प्रकार से मिलती है। 





गजकरमा श्िश्चवानवा द ] ललितबिस्तरा [ १०७ 


९, पुरिसवरगन्धहत्थीणं ( पुरुषपरगन्धहस्तिभ्यः ) 
गुणक्रमाभिधानवाद-तब्चिरासोः-- 
(छ०---) एतेअपि (प०....एते च) यथोत्तरं सुणक्रमाभिधानवादिभिः सुरणुरुविनेयहीन- 
धिकम॒णोपमार्हा इष्यन्ते, अभिधानक्रमाभावेडमिधेयमपि तथा, अक्रमब्रदसद ? 








इति वचनात्‌ । 

(पं०-) “यथोत्तर ” मित्यादि, “ग्रथोत्तर ” “ग्रुणान्रां -पुरुषा्थोंपयोगिजीवाजीवधर्म्माणां गुझ- 
स्थानकानामित्र 'क्रम-उत्तरोत्तर प्रकर्षलक्षण:, बेन अभिधानं>भणन विधेयम्‌, (ब्रादिभि;5) बरदन्ती- 
त्येवंशीलास्ते:, झुरगुरुबिनथे '>जहस्पतिशिष्येट, * हीनगुणोपमायोगे एवं '>हीनमुमोपमक्रोेपमित एव 
गुणे,हीनगुण इत्यथः,'अधिकग॒ुणोपमार्श इष्यन्ते ->अधिकगुणोपमोपन्यासेनाधिकोगुण उपमातु युक्त इत्यथेः। 
तथाहि, ग्रन्धगजोपमया महाप्रभावशक्रादिपुरुषमात्रसाध्ये मारीतिदुर्मिक्षाइपद्रवनिवरत्तकत्वे भगवदिहारस्य 
साधिंते, पुण्डरीकीपमया भुवनादभुतमूतातिशयसम्पत्केवलज्ञानश्रीप्रररतयो निर्वाणप्राप्तिपयेवसाना गुणा भगवता- 
मुपमातु युक्ता इति। कुत इत्याह “ अभिधानक्रमाभावे '्वाचकध्वनिपरिपाटिव्यत्यये, 'अभिधेयमपि'> 
वाच्यम्रप्रि, तथा उ्अमिषानवद्‌, “अक्रमवत्‌ '-परिपाटिरहितस्‌, असत्/-अविय्मानं, क्रमवृत्तिज़न्मनो- 
उम्िल्ेग्रस्थाक्रमोक्तो तद्धपेणास्थितात | 


९, पुरिसवरगन्धहत्थीणं 
“गुणों के क्रम से ही कथन युक्त है”-इस मतका पूर्वपक्ष-- 


अब्र यहां बृहस्पति के क्षिष्य जो मानत्रे हैँ कि पुरुषार्थ-उपयोगी जीव-अजीब के गुणा में 
गुण-स्थानक की तरह क्रम हैं, अतः ते कहते हैं कि पूर्वोक्त प्रकार के भी परमात्मा में, पहले हीन 
गुण की उपमा द्वारा तुलना कि जाए बाद ही अधिक गुण की उपमा देना योग्य है, ऐसी उपमा 
का उपन्यास कर के उनके अधिक गुणों की तुलना करनी चाहिए है । उदाहरणार्थ, भगवान्‌ में अपने 
विहार के प्रभावसे महा-सारी, मरकी, प्लेग, दुष्काल, इत्यादि उपद्रत्ों के निवारण करने का जो 
गुण है बह नीची कोटि का गुण हे; क्‍यों कि वह तो महान प्रभावशाली इन्द्रादि पुरुष से भी 


सिद्ध हो सकता है ओर त्रिभुबन में अदूभुत ऐसे वास्तविक अतिशयों की संपत्ति ओर केवल- 
ज्ञान स्त्ररूप लक्ष्मी प्रमुख मोक्षप्राप्ति पयेन्‍्त के जो गुण हैं, वे अधिक उच्च कोटि के गुण हैं, 
जो कि इन्द्रादि से भी साध्य नहीं। अब परमांत्मा को उपमा लगाची हो तो पहले गन्धहस्ति 
की उपभा द्वारा उपद्रब-निबारण का निम्न कक्षा का गुण दिखला कर, पीछे पुण्डरीक की उपसा 
द्वारा ३४ अविशय आदि ऊंचे गुण वर्णन करने योग्य हैँ। इसका कारण यह है कि वस्तु के वाचक 
शब्दों में अगर पठनक्रम' का व्यत्यास हो, तो पठन की तरह वाच्य वस्तु भी ऋमव्यत्यास वाली 
यात्री क्रमरहित सिद्ध होगी। अब आगम सूत्र हे कि अक्रमवद असद”-जो वस्तु सचमुच क्रस- 
वाली है अथौत ब्रस्तु के ज़ो वक्तव्य गुण यों तो क्रम में रहनेवाले हैं उन्हें अक्रम से कहने में वे अक्रम- 
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(ल०-) एतन्निरासायाह पुरुषबरगन्धहृस्तिभ्यः' इति। पुरुषाः पूर्वेवदेव, ते बरगन्ध- 
हस्तिन इव॒गजेन्द्रा इव क्षुद्ृरगणनिराकरणादिना धम्मेसास्येन पुरुषवरगन्धहस्तिनः । यथा 
गन्धहस्तिनां गन्धेनेव तदेशविशरिणः छुद्रगजा भज्यन्ते, तहदेतेडपि परचक्रदुभिश्षमारिपभ्रतयः 
सवे एवोपद्रवगजा अधिन्त्यपुण्यानुभावतों भगवह्विहारपवनगन्धादेव भज्यन्त इति। 


प्रतिपादन के विषय बनने से अक्रम रूप हो जाते है, अतः असत्‌ू हो जाते हैं; क्‍योंकि वे अक्रम 
से हैं ही नहीं। तात्पये, अक्रम से प्रतिपादन का ग्रतिपाद्य असत्‌ सिद्ध होता है। प्रस्तुत में 'पुरिस- 
वरपुण्डरीयाणं” के बाद “ पुरिसवरगंधहत्थीण -इस प्रतिपादन में क्रमभड़' होता है तो प्रतिपाद्य विषय 
भी असत्‌ हो जाता है। यह बादी का अभिप्राय हे । अब इसका उत्तर देते हैं । 


मतका खण्डनः परमात्मा श्रेष्ठ गन्धहस्ती समान कीस प्रकार।-- 


हीन गुण की उपमा अधिक गुण की उपभा के बाद न दी जा सके इस मत के निवारणा्थ 
कहते हैं, पुरिसवरगन्धहत्थीणं ! । प्रभु को पहके केवलज्ञान गुण से पुण्डरीक की 5पम्ा दी है 
अध' उपद्रबनिवारण के गुण से गन्धहस्ती की उपमा दी जाती है। इस प्रकार हीन गुण उपमा 
बाद में भी केसे दी'जा सकती है, उसकी युक्ति आगे बताते हैं । पहले यहां पद का अर्थ दिखलाया 
जाता है। 'पुरुष' पद का अथ, पहले कहे मुताबिक, शरीरधारी दोता है। परमात्मा ऐसे पुरुष 
है जो कि वर यानी श्रेष्ठ गन्धह६... समान है । क्‍यों कि झ्लुद्र हृत्थियों को दूर हटाना इत्यादि जो 
गन्धहस्ती के धर्म हैँ उनकी यहां समानता है। जिस प्रकार गन्धहत्थियों के मदकी गन्ध से ही उस 
देश में विचरते क्षुद्र हत्थी भाग जाते हैं, इस प्रकार ये सब परराज्य के सैन्य का उपद्रव, दुष्काल, 
महामारी बगेरह उपद्रव स्वरूप हत्थी भी तीथेंकूर भगवान के विहाररूप पवन की गन्ध से ही भाग 
जाते हैं, दूर हो जाते हैँ। यह तीथेकर नामकम स्वरूप पुण्यकम के प्रभाव से होता हैं। 
अहेत्पभु के ४ मुख्य अतिशय।- 

हम पहले कह आये कि ३४ अतिशयों की भीतर यह एक अतिशय हे कि जहां जहां श्री अहंत 
प्रभु विचरते हैं वहां वहां १९५४ योजन तक परसैन्य, दुष्काल, इत्यादि उपद्रव दूर हो जाते हैं। इस 
अतिशय का नाम अपायापगम अतिशय है । अरिहंत, सिद्ध, आचाये, उपाध्याय; ओर साधु,-इन 
पंच परसेष्ठियों के १०८ गुण गिने जाते हैं, उनमें अरिहंत प्रभु के १२ गुण होते हैं-अशोक वृक्षादि 
अष्ट प्रातिहाय के ८; ओर ज्ञानातिशय, बचनातिशय, पूजातिशय, एवं अपायापगम-अतिशय ये ४। 
ज्ञानातिशय दे छोकाछोक-अकाशक केवलज्ञान; वचनातिशय है ३५ अतिशययुक्त वाणी; पूजातिशय 
है इन्द्रादि द्वारा की जाती पूजा (सत्कार सन्मानादिं)) ओर अपायापृगम अतिशय में परसैन्य प्रमुख 
उपद्रव रूप अपायों का अपगम होना, माने दूर होना। पूरब के तीसरे भव में प्रशुने अरिहंत आदि धीस 
या कम स्थानकों की उपासना एवं समस्त विश्व के जीवों को तारने की उत्कृष्ट करुणा भावना की 
है; उनकी वजह से ऐसा तीथेकर-नामकर्म नामक पुण्य कर्म उपार्जित हुआ है कि जिसकी अचिन्त्य 
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(ल०-जैनमते न अभिधानक्रमाभावः-) 

न चेकानेकस्वभावत्वे वस्तुन एक्मप्यमिधानक्रमाभाव), स्वेगुणानामन्योन्यसंवलित- 
त्वात्‌, पूर्वालूपूर्व्याद्रभिधेयस्रभावत्वात्‌$ अन्यथा तथामिधानाप्रहततेः । . 

(पं०) न चेत्यादि, न च-नेव,  एकानेकस्वभावत्वे '>एको द्रब्यतया, अनेकश्च पर्यायरूप- 
तया, स्वभाव:”-स्वरूप, यस्य तत्तथा तद्भावस्तत््वं, तस्मिन्‌ , “वस्तुनः “>यदा्थैस्थ, 'एवम्पि'>अधिक- 
गुणोपमायोंगे हीनगुणोपमोपन्यासेडपि, “ अभिधानक्रमाभावों '>वाचकरशब्दपरिपाटिव्यत्ययः । कुत इत्याह 
'सवेगुणानां!-यथार्व जीवाजीवगतसर्वपर्यायाणाम, अन्योन्ये>परस्पर 'संवलितत्वात्र-संसध्रूपत्वात्‌ 

किमित्याह 'पूर्वालुपूर्याद्यम्रिधेयस्र॒भावत्यात्‌र, पूर्वीलुपू््यादिभि>व्यवहास्तयमतादिभिः, “आदिशब्दात्‌ 
पश्चानुपृन्यनानुपूर्वीगरह:, अभिधभेय:/>अभिधानविषयभावपरिणतिमान्‌ 'स्वभावे/ येषां ते तथा तद्भावस्तत्त्व 
तस्मांत्‌ | संवल्तिरूपत्वे हि गुणानां निश्चितस्य क्रमादेरेकस्थ कस्यचिदमावातू | व्यतिरिकमाह “अन्यथा 
पूर्ववनुपृज्यादिभिरनमिषेयरंवभावतायां गुणानां, तथा -पूर्व्वनिपूर््यादिक्रमेण, 'अभिधानापह््ते>अमिषाय- 
काना व्वनीनाममिधानस्य-भणनस्याग्रवृत्ते:। * नेबमप्यभिधानक्रमाभाव ” इति योगः 


महिमा से यह बनना सहज है। उत्कृष्ट पुण्यवाकले पुरुषों के आगमन पर वातावरण का शान्त 
हो' जाना असंभवित नहीं हे । 

अब, हीन गुणवाली उपमा को बाद में भी दे सकते हैं; क्‍यों कि वचन में विविध क्रमवाले 
प्रतिपादक स्वभाव, ओर वस्तु में विविध क्रमवाले प्रतिपाद्य स्वभाव होते हैँ, इसकी अब चर्चा करते हैँ । 
शब्द में क्रम नहीं है ऐसा नहीं ।-- 

प्र--यदि वस्तु एकानेकस्वभाव वाली हैं, अर्थात्‌ वह आधारभूत द्रव्य रूप से एकस्वभाव है 
एवं आधेय (रहने वाले ) पर्यायों के रूप से अनेकस्वभाव है, ओर इसी से अधिक शुण की 
उपभा देने के बाद भी हीन गुण की उपमा दे सकते हैं, तो ऐसी परिस्थिति में तो वाचक शब्दों 
का अथौत्‌ प्रतिपादन का भी क्रम नष्ट हो जावेगा, कोई क्रम के अनुसार रहेगा नहीं ! क्‍यों 
कि यदि वाच्य गुणों में कोई क्रम नहीं तो वाचक शब्दों में भी क्रम कहां से ? 

उ०-यह कल्पना ठीक नहीं है; कारण, वाचक राच्दों में यानी किसी भी प्रतिपादन में 
क्रम एक-सा नहीं है, पू्वालुपूर्वी, पश्चालुपूर्वी, या अनानुपूर्वी क्रम से प्रतिपादन हो सकता हे । इसका 
अर्थ यही है कि वाचक शब्दों में तथाविध क्रम हे ही। पूर्वालुपूर्ती कम इसे कहते हैं कि 
जहां झुरूसे ले कर उत्तरोत्तर गुण यावत्‌ अंत तक वर्णित किए जाए; पश्चानुपूर्दी वह कही जाती 
है, जिस में अन्तिम से छे कर पूर्वपूर्व गुण यावत्‌ प्रारम्भ तक प्रतिपादित किये जाएँ; ओर अना- 
नुपूर्वी में इन दोनों को छोड कर ओर क्रम से प्रतिपादन होता है। इन विविध क्रम होने का 
कारण यह है कि राब्दों से वाच्य खुद वस्तु एसा विषयभाव धारण करती है जो पृवानुपूर्वी 
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आदि क्रम वाले कथन के अनुरूप हो। वस्तु स्वयं ऐसे ऐसे विषयभाव में परिणत होने के स्वभात 

वांढी होती है । वस्तु में ऐसा ऐसा स्वभाव होने से ही उस उस प्रकार के प्रतिषाद्य रूप में वह 
बन आती है। ओर तभी तो उसके मुताबिक यथार्थ प्रतिपादन यानी शब्दराचना चल सकती है । 
गुण-पर्यायों का संवलन॥-- 

प्र०-वस्तु पहले अधिक गुण द्वारा और बाद में हीन गुण रा प्रतिपाद्य हो एसा स्वभाव 
केसे बन सकता है ? 

उ०-यह बनने का कारण यह है कि कोई भी जीव या अजीब वस्तु लीजिए, इस में 
रहने वाढे सभी गुण, सभी पर्याय, व्यवहार नयमत से, परस्पर संवक्ठित यानी संबद्ध होते हैं । 
तभी तो देखा जाता है कि गुणों के ग्रतिपादन का कोई असुक ही क्रम नहीं किंतु वे गुण कभी 
पूर्वानुपूर्वी क्मसे भी प्रतिपादित होते हैँ, ओर कभी प्रश्चानुपूर्वी या अनानुपूर्वी क्रमसे भी वर्णित 
होते हें । ऐसे ऐसे ढंग से वस्तु प्रतिपादित हो सकती है इस से यह सूचित होता है कि वस्तु 
में प्रतिपाद्य बननेका ऐसा ऐसा स्वभाव है | अगर ऐसा ऐसा पूर्बानुपूर्वी आदि विविध क्रमोंसे प्रति- 
पाद्य होने का स्वभाव न होता, तो वैसे वैसे विविध क्लर्मों से प्रतिषादन करने वाले शब्दों का 
उच्चारण भी न बन सकता । लेकिन इाब्दोंकी प्रवृत्ति तो होंती है तो इनके अनुसार प्रतिपाथ 
वस्तु में भी बेसा वैसा वाच्य स्वभाव मानना होगा । ओर वह उचित भी है क्योंकि बस्तु के हीन- 
तर, हीन, अधिक, अधिकतर वगैरह गुण, परस्पर संबद्ध है, न कि मात्र एक ओर से संबद्ध; लो दीन 
के साथ अधिक गुण, ओर अधिक गुण के साथ हीन गुण संबद्ध होने से, पहले चाहे हीन 
गुण की उपमा से या चाहे अधिक गुण की उपमा से वर्णन कर सकते हैं। यहां ऐसा मत 
समझना कि तब प्रतिपादन का कोई क्रम ही न रहा ! चूं कि क्रम तो है, किन्तु पूर्वानुपूर्वी, 
पश्चानुपूर्वी बगेरह अनेक प्रकारके क्रम होते हैं । 

प्र०--आप कहते हैं शब्दों से जो कथन का व्यवहार होता है वह कथनीय वस्तु के वैसे 
वैसे परिणमन की अपेक्षा रखता हे, तब तो यह आया कि कथन के हृष्टान्त से कथनीय भी क्रम- 
रहित होगा अथौत्‌ जब कथन में उलछटपुलटपन हो सकता है, तब वस्तु के गुण पयायों में भ्री 
उलटपुलूटपन होगा, फछतः वे कथनीय गुण-पर्याय क्रम रहित हो जाने से असत्‌ सिद्ध होंगे, क्‍यों 
कि “अक्रमवद्‌ असत्‌,' जो क्रम वाला नहीं, वह असत्‌ होता हे । 

उ०--फऐसा नहीं है, कारण कि पहछे बताए अन्नुसार ज़ब श्रतिपादन में पूर्बानुपूर्वी स्वरूप 
क्रम, पश्चानुपूर्वी स्वरूप उत्कम, ओर अनालुपूर्वी स्वरूप अक्रम होते हैं, तब इनको वजह से 
प्रतिपाद्य में भी ताहश क्रम-उत्क्रमादि वाछे प्रतिपादनके योग्य स्वधावों क्री परिणति सिद्ध होती है । 
अतः गतिपाद्ममरृत हीन गुण, अधिक गुण, अमग्रह में रहने वाह ब्रे वे प्रतिपाद्य स्वश्वाव विविध 
क्रम वाले सिद्ध होते ही हैं । तो अक्रम नहीं है, फिर असत्‌ होने की ब्रात ही कहां रही? 

रभिवेष कस में भी क्रम अक्म हैः- 
अश्विधान में अश्वोत््‌ कथन में क्रम बताया, अब अभिषेय में अथीत्‌ कथनीय विषय में क्रम 
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नेवमभिधेयमपि तथा5क्रमददसदिति;उक्तवदक्रववतासिद्धे!; क्रमाक्रमव्यवस्था म्युपयमाच्च । 
(पं०-) अभिषेयतथापरिणत्यपेक्षो द्यमिधानव्यवहारः, ततः कि सिद्धमित्याह “ना >नैब, ' एचमू 
मिफानन्यायेन अभिषेयमपि तथा अक्रमवदसद्‌” इंति परोपन्यस्तं, कुत इत्याह “उक्तबरत्‌*न्अतिपादित- 
नीत्या, 'अक्रमवलासिद्धेः-अभिधानक्रमाक्षिप्तस्थ क्रमवतो5मिधेयस्य क्रमोत्कमादिना प्रकारेणामिधाना- 
हेस्वभावपरिणतिमच्वात्‌ स्वेथा क्रमरहितत्वासिद्धे: | एक्ममिपेयपरिणतिमपेक्ष्याभिधानद्वारेण गुणानां क्रमा- 
ऋमाबुक्तो, इदानीं स्वभ[वत एवामिधातुमाह क्रमाक्रमव्यव॒स्थाम्युपगमाच्च"-क्रमेणाक्रमेण च सामा- 
हीनादियुणानां युंगिनि जीवादौ व्यवस्थाया;/-विशिष्टाया अवस्थाया स्वरूपत्यमरक्षणाया अश्युपगमात्‌' 
-अल्ञीकरणात्‌ स्याह्मादिमि:; चकारः पूब्व॑युक्यपेक्षया समुच्चयाथे: | 'नाभिषेयमपि तथा5क्रमवदसदि' ति 
योग: । पुण्डरीकोपमोपनीतत्यन्तातिशायिगुणसिद्धी गन्धगजोपमया बविहारगुणाप्पंण परामिग्रेतहीनादिगुणक्रमा- 
पेक्षयाउक्रमवदषि नासदिति भावः । 
बताले हुए अन्थकार कहते हैं कि कथनीय विषय भी ऐसा क्रमरहित नहीं हैं कि जिससे वह क्रम- 
झन्‍्य होने के कारण असत्‌ हो जादे | कारण यह हे कि कथन-ज्यवहार कथनीय विषय की भी उस 
उस प्रकार की परिणति की अपेक्षा रखता है। अथोत्‌ कथनीय विषय वेसे वेसे प्रतिपाय स्वरूप 
में परिष्तत बनें तभी उनके लिए वैसे वेसे झब्द उठते हैं कि जिनमें प्रतिफादकता की परिणति हुई है । 
प्र०--को क्या, जहां किसीने असत्य कथन कहा वहां वस्तु बेसे जूठे स्वरूप में परिणत हुईं होगी न ? 
उ०--नहीं कभी झूठे स्वकूप में वस्तु परिणत नहीं होती है, शब्द होते हैं। इसीलिए तो 
वैसे झूठे स्वरूप में परिण्तत शब्द असत्य कहे जाते हैं; ओर वैसा असत्य कथन वस्तु की परिणति 
के नहीं किन्तु मिथ्यात्वादि की आत्मपरिणति के मुताबिक उत्पन्न होता हे । जब कि सत्य कथन में 
यह वेशिष्टय है कि वह कथनीय वस्तु की वेसी परिणति की अपेक्षा कर के उत्पन्न होता 


है। वास्ते तो वह यथार्थ कथन कहा जाता है । यथार्थ कथन माने पदार्थ की जैसी परिणति 
उसके अनुरूप पेदा होनेवाली परिणति वाछा कथन | तब यह सिद्ध हुआ कि जब हीनाधिक शुणों 


के कथन में पू्वोनुपूर्वी आदि क्रम हो सकता है, तब कथनीय उन गुणों से भी पूवौनुपूर्वी फधानु- 
पूर्वी, आदि क्रम नहीं है वेसा नहीं। तो वादी जो आश्षिप करता है कि वे क्रमशून्य होने से असत्‌ 
है,-यह बात नहीं है। पूवे कही गईं रीति से सचमुच क्रमरहितता ही असिद्ध है । क्योंकि कथन 
के क्रम द्वारा कथनीय के क्रम का प्रामाणिक अनुमान होता है; अर्थात्‌ खुद बस्तु भी पूर्वानुपूर्वी 
स्वरूप क्रम, पश्चानुपृवी स्वरूप उत्करम, इत्यादि रूप से ग्रतिपाद्य स्वशावंवाली सिद्ध होती है। 
अतः कह सकते हैं कि पहले अधिक गण की उपमा, फिर हीन शुण की उपमा के योग्य स्वश्नावों 
का उत्कम भी है, तो सर्वथा क्रमशुन्यता नहीं है । 
स्थाह्रादशैलीसे स्वभावतः भी क्रम-अक्रम हैंः- 

इस प्रकार कथनीय की वैसी वैसी परिणति पर निर्भर है! तथाविध कथन; ओर उसके द्वारा गुणों 
का क्रम-उत्कम आदि दिखिलाया; अब बे स्वभाव से भी है यह दिखलछते हैं। इसके लिए कहते हैं 
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(ल०--स्तववेयथ्यंमः--) अन्यथा न वस्तुनिबन्धना शब्दप्रशधत्तिरेति स्तववैय्यमेव । 
ततथान्धकारद त्तानुकारी प्रयास इति। पुरुषवरगन्धहस्तिन इति। 
(वृतोयसम्पदुप्संहार३+--) 

एवं पुरुषोत्तमसिहपुण्डरीकगन्धहस्तिधर्म्मा तिश्ययोगत एवं एकान्तेनादिमध्यावसानेषु 
स्तोतव्यसम्पत्सिद्धि), इति स्तोतव्यसम्पद्‌ एवासाधारणरूपा हेतुसम्पदिति ।३॥ 
कि जैन छोग तो मानते हैं कि जीव आदि सगुण वस्तु में हीनाधिक गुण जो अपना 
विशिष्ट खरूप पाते हैं, वह सामान्यतः क्रम ओर अक्रम दोनों से । स्यादूबाद यानी अनेकांतवाद 
का सिद्धान्त यही बताता है कि गुणों में क्रम एकान्त रूप से नहीं किन्तु कर्थचित्‌ रूप से है, 
अर्थात्‌ अमुक अपेक्षा से क्रम है भी ओर दूसरी अपेक्षा से क्रम नही भी है। अतः , जैसे बस्तु 
मात्र में स्वद्रव्य-सक्षेत्र इत्यादि रूप से सत्त, ओर परद्वव्य-श्षेत्रादि रूप से असच्त्व, दोनों होते हैँ, इसी 
प्रकार क्रम ओर अक्रम दोनों सिद्ध होते हैं। स्थाद्वादी दशन वस्तु मात्र को अनेकधर्मात्मक मानता 
है- तब गुणों में क्रमबद्ध स्वरूप और अक्तमवद्ध स्वरूप दोनों की मान्यता है। अतः अक्रमवाला 
असत्‌ होता हैं यह सिद्धान्त प्रतिपादक शब्द की तरह ग्रतिपाद्य वस्तु में भी नहीं चलेगा। अर्थात्‌ 
वादी जो कहता है कि 'ुण्डरीक की उपमा द्वारा वर्णित अत्यन्त अधिकता वाले केवल्यादि गुण 
की अपेक्षा गन्धहस्ती को उपमा छ्वारा वर्णित गुण हीनकक्ष होने से इसका यदि बाद में वर्णेन किया 
जाय तो अक्रम होने के कारण बह असत्‌ सिद्ध होगा, यह कथन युक्तियुक्त नहीं है, क्‍यों कि 
जब स्याह्मादशैी से गुणों' में अक्रम भी सिद्ध ही है, तब उनमें असदूरूपता की आपत्ति ही कहां 
से ! वह तो तब होती कि जब गुणों में अक्रम वस्‍्तुगत्या न हो सकता। 


स्तुति निरर्थक नहीं है ।-- 

इसी वस्तु को इसी उपन्यास में निषेधमुख से भी सिद्ध करने के लिये अन्थकार महर्षि 
कहते हैँ कि “अन्यथा” अर्थात्‌ यदि वस्तु में शब्दानुसार परिणति न मानी जाय तो सम्यक्‌ शब्द- 
प्रयोग वस्तुसापेक्ष ही हो ऐसा नियम नहीं रहेगा । वस्तु स्वयं अमुक रूप में होगी और उसके प्रति- 
पादक शब्द किसी भी ढंगका हो सकेगा । तात्पये क्रम, अक्रम दोनों की विशिष्ट अवस्था का, 
यानी पूर्वनुपूर्वी आदि अनेक स्वभावों का, यदि कथनीय वस्तु में अभाव ही होता, तब तो कहना 
होगा कि अक्रम से उपमा के उपन्यास करने वाला वचनग्रयोग यों ही हुआ किन्तु तादश वाच्य 
गुणवस्तु के आधार पर नहीं हुआ ! और गुणों की उत्पत्ति में पहले हीन, बाद में अधिक, 
अधिकतर. . .इत्यादि क्रम ही हो, यानी वस्तु-परिणति मात्र एक ही पूबाल॒पूर्वी कम वाली ही होती 
हो, एवं शब्दप्रयोग भी उसके सापेक्ष ही हो सकता हो, तो यह बतलछाइए कि पू्वानुपूर्वी रूप क्रम 
को छोडकर इस प्रकार अक्रम से गुणस्तुति हुई केसे ? मह्दर्षियों ने एसा अक्रमवाला स्तुति-प्रयोग 
किया तो है; वह यदि किसी सदूवस्तु को सापेक्ष न माना जाए तो तादश स्तुतिप्रयास अर्थशून्य 
खिद्ध होगा । क्यों कि स्तुति में जैसा कथन करते हैं उसके मुताबिक कोइ सद्वस्तु तो है नहीं, 


। 
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(प०---) अमुमेवार्थमनेनैवोपन्यासेन ब्यतिरिकतः साधयितुमाह “अन्यथा'--्रमाक्रमव्यवस्थाया: 
पूर्व्वानुपून्व्याधभिवेयस्वभावस्य चाभावे, 'न/>नेव, 'शब्दप्रतृत्ति/-अस्तुतोपमोपन्याखरूपा, 'वस्तुनिबन्धना' 
न्वाच्यगुणनिमित्ता, हीनादिक्रमेणेव हि गुणजन्मनियमे पूर्व्वानुपृत्व्यवाभिधेयस्वभावत्वे च सति तनिबन्धने च 
तथैव शब्दव्यवहारे कथमिव शब्दुप्रवृत्तिरित्थिं युज्यत इति भावः । इति'-अस्माद्वेतोवैस्तुनिबन्धनशब्दप्रबवृत्य- 
भावलुक्षणात्‌ 'स्तववेयथ्येमेव” 'स्तवस्य” अधिकृतस्थैव * वेयथ्यमेव/-निष्फलत्वमेव, अस्दर्थाभिधायितया 
स्तवधर्म्मातिक्रमेण स्तवकार्याकरणात्‌ ( प्रत्यन्तरे.... ०कार्यकरणात्‌ )। 'ततथ'>स्तववैयर्थ्यान्च, 'अन्धकार- 
नृसानुकारी'-सन्तमखविहिंतनत्तेनसद्श:, 'प्रयासः'>स्तवलक्षण इति; न चेवमस्ो, सफलारम्मिमहापुरुष- 
प्रणीतत्वादस्य; इति पुण्डरीकोपमेयकेवलज्ञानादिसिद्धों गन्धगजोपमेयविहारगुणसिद्धिरदुष्टेति । 


'शकान्तेने त्यादि, 'एकान्तेन/-अव्यभिचारेण, आदिमध्यावसानेषु”, 'आदो'-अनादौ भवे 
(प्र० भवेषु) पुरुषोत्तमतया, 'मध्ये/-तविधौ सिंहगन्धहस्तिधम्मेभाक्वेन, 'अवसाने' च--मोक्षे पृष्डरीकोप- 
मतया  स्तोतव्यसम्पश्सिद्धि -स्तवनीयस्वभावसिद्धिरिति । 


तो स्तवश्रयोग असद्‌ अर्थ-विषयक हुआ । फलछतः स्तुति-धर्म का उलंघन होने से स्तुति का काये 

नही हुआ; क्योंकि स्तुति का धममं तो यथार्थता है; वास्तविक स्तुति वही द्ोती है जो यथार्थ हो, 
सत्योक्ति हो । केकिन स्तुति का यह धम यहाँ, यदि स्तुति असत्‌ अर्थ की कहने बाली है, तब खण्डित 
होता है; ओर इसी से ह्तुति का प्रयोजन सिद्ध नहीं हो सकता है । प्रयोजन यही था कि अईन्‌ 
प्रभु के ऐसे ऐसे वास्तविक गुणों का कीतेन-स्मरणादि करना | छेकिन अक्रमबाले गुण खत्‌ न हो 
तो यह प्रयोजन कहां रहा? परिणामतः जैसे अन्धकार में नृत्य किसी को न दिखने से आनन्द 
रूप फछ को पेदा नहीं कर सकता है, अतः निरर्थक यत्न है; इसी प्रकार निष्मयोजन स्तुति का 
यत्न यहां निरथेक यत्न हुआ । केकिन महर्षि में ऐसे निरर्थक यत्न की संभावना नहीं की जा 
सकती है । वे तो महाज्ञानी होने के कारण सफर ही प्रयत्न करनेवाके होते हैं। इनके द्वारा 
किया गया इस स्तुतिरचना का प्रयत्न सार्थक ही है। तब निष्कर्ष यह आया कि प्रभु में पुण्डरीक 
की उपमा से वणनीय केबलज्ञानादि गुणों की सिद्धि पहले दिखला कर बाद में गन्धहस्ती की उपमा 
से वणनीय विद्रगुण की सिद्धि दिखलाना निर्दोष हे। 


ठुतीयसम्पदाका उपसंहारः पुरुषोत्तमतादि चार कब होते हैं! :-- 

तीसरी संपदा के चारों पदों का अब समन्वय बतडलाते हैं। अहेत परमात्मा में पुरुषोत्त- 
मता, पुरुषसिहपन, पुरुषपुण्डरीकता ओर पुरुषगन्धहस्तिपन के अतिशय वाले धर्म होने से दी वे 
स्‍्तोतव्य यानी स्तुतिपात्र होते हैं; इस लिए यह संपदा स्तोतव्य-संपदा की असाधारण रूप देतु- 
संपदा हुई, अर्थात्‌ अतिशय वाढे देतुओं की संपदा हुई | यहाँ इतना ध्यान रहें कि इन पुरुषोत्तम- 
पन आदि चार गुण प्रत्येक तीर्थकर में निम्नोक्त काछ से एकान्ततः अर्थात्‌ अवश्य होता है। इन 
बार में से पुरुषोत्तमपन पहके से होता है, क्‍यों कि अनादि संसार से दे पुरुषोत्तम होते हैं; ओर 
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१०, लोगुत्तमाणं (लोकोत्तमेम्यः) 
(छ०-) (समुदायवाचिशब्दानामनेकविधावयवेष्पपि प्रध्तत्तिः-) 

साम्पतं सम्ुदायेष्वपि प्रहत्ताः शब्दा अनेकधाध्वयवेष्वपि प्रवत्तेन्ते, स्तवेष्वप्येवसेव 
वाचकप्रहृत्तिः इति न्यायसंदशनाथथमाह लोकोत्तमेभ्यः....” इत्यादि सूजपश्चकम । 

(प०---) अनेकधा'-अनेकग्रकरेषु, अवयवेष्वपि! न केवर्ू समुदाय इति “अपि'शब्दार्थ: | 
आब्दाः प्रवत्तेन्ते! यथा सप्तर्षिं! शब्द: सप्तसु ऋषिषु रूब्धप्रवृत्ति: सन्‍नेकः सप्तषिं), दो सप्तपी, त्रयः सप्तषेय 
उद्गता इत्यादिग्रयोगे तदेकदेशेषु नानारूपेषु अविगानेन ग्रवत्तेते, तथा प्रस्तुतस्तवे छोकशब्द इति भावः। 
पुरुषसिहपन एवं पुरुषगन्धहस्तिपन मध्य में होते हैं, क्‍यों कि जब अन्तिम भव में वे प्रत्नज्यात्रत 
की ग्रहणविधि करते हैं इसके बाद वे सिह ओर गन्धहस्ति की सदृशता धारण करते हैं; एवं पुरुषपुण्ड- 
रीकपन अंत में होता है, क्‍यों कि मोक्ष में वे पुण्डरीक की समानता वाले होते हैं । 

१०, लोगुत्तमाणं (भव्य लोगों में उत्तम) 


समदायवाची शब्दों की उसके अनेक प्रकार के भागों में प्रदत्तिः-- 

अब इस न्याय का प्रदर्शन करते हैं कि जो शब्द समुद्यय को बतलानेवाले होते हैं वे कभी 
कभी समुदाय के किसी-न-किसी भाग को भी बतलाते हैं; अर्थात्‌ वे समुदाय के अनेक भागों 
में से कुछ भिन्‍न भिन्‍न भाग के छिए भी प्रबतमान होते हैं, ओर स्तुति में भी इसी प्रकार ऐसे 
शब्दीं का उपयोग होता है; इस न्याय का प्रदर्शन करने के लिए अब “लोगुत्तमाणं. ..” इत्यादि पांच 
सूत्र दिये जाते हैँ। अर्थात्‌ ऐसे शब्द यद्यपि समुदाय को तो कहते ही हैं छेकिन कभी भिन्‍न भिन्‍न 
भागों को भी कहते हैं। उदाहरणार्थ, जिस प्रकार सप्तषिंशब्द, सप्तर्षि का उदय हुआ-इस वाक्यमें 
सातों ऋषि-ताराओं का निर्देश करने के छिए प्रवर्तमान होता हैं; फिर भी प्रयोग होता है. कि 'एक 
सप्तर्षि का उदय हुआ? दो सप्तर्षियों का उदय हुआ,' 'तीन सप्तर्षियों का उदय हुआ. . . इत्यादि । 
अर्थार्त ऐसे ऐसे प्रयोग में बह उसके भिन्न सिन्‍न रूप के भागों में भी, बिना विवाद, उपयुक्त होता है; 
हे प्रकार चहां प्रस्तुत 'छोगुत्तमाण, लोगनाहाणं. ..” इत्यादि स्तुति में 'छोक' शब्द का विव्रिध रूपसे 
किया गया है, तो छोगुत्तमाण आदि पढों में लोक! हे में से, 
किसी-किसी भाग के जग केला हे दि पदों में छोक” शब्द का, समस्त छोक समुदाय में से 


भ्र 





यहां यद्यपि छोक! झच्द से ब्रस्तुगत्या पद्चास्तिकाय छोक अर्थात्‌ घमोौस्तिकाय, अधभांस्तिकाय, 
गकाशएश्तकास, पुद्मल्मस्तिक्राय ओर जीवास्तिकाय,-इन पांचो का समुदाय कहा जाता है; कहा है कि 
. प्म ">> अचल अत तब क्षेत्रम। तेद्रेल्येः सह छोकस्तह्िपरीत हालोकास्यम॥ ? ता भवति भ्रत्र तब क्षेत्रम। तेद्रेन्येग सह लछोकस्तहिपरीतं हालोकाख्यम्‌॥ ? 
'अभीत्र पर्वास्तिकायादि द्रत्य जिस क्षेत्र में रहते हैं उन द्रव्यों सहित उस क्षेत्र को लोके 
ते है; जोर विपंसत की अर्थात्तू इनसे रहित क्षेत्र को अछोक कहते हैं। ह 
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(छ०--) (छोकशब्दसमुदायाथ-अस्तुता्थो)-- 

इह यद्यपि 'लोक' शब्देन तक्ततः पश्चास्तिकाया उच्यन्ते, * धर्म्मादीनां इृत्तिद्रव्याणां 
भवति यत्र तत्‌ क्षेत्रम्‌। तेद्रव्येः सह लोकस्तढिपरीत हलोकाख्यम्‌ ॥ ” इति बचनात, तथा- 
प्यत्र 'लोक' ध्वनिना सामान्येन भव्यसचखलोक एवं गृह्मते; सजातीयोत्कपे एवोत्तमच्चोपपत्तेः । 
अन्यथातिप्रसज्ो5मव्यापेक्षया सर्वभव्यानामेबोत्तमचात्‌ । एवं च नेषामतिशय उक्तः स्थादिति 
परिमावनीयो5य न्याय; | ततश्र सव्यतखलोकस्य सकलकल्याणेकनिवन्धम-तथाभव्यत्वभावे- ' 
नोत्तमाः लोकोत्तमाः । 


फिर भी 'छोगुत्तमाणं' पद के 'छोक' शब्द से सामान्यतः भव्य जीव-लोक मात्र ही गृहदीत 
किया जाता है अतः छोगुत्तमाण'पद्‌ का अथे होगा, भव्य जीव वगे में उत्तम ऐसे परमात्मा को 
मेरा नमस्कार हो। 

प्र०--पत्नास्तिकाय में तो कई भाग हैं, फिर यहां 'छोक' का अर्थ सिफे भव्य जीवछोक 
ही क्‍यों किया जाता है ? 

उ०--कारण यह है कि यहां परमात्मा का उत्तमत्व यानी उत्कर्ष दिखलाना है ओर उत्कषष 
समान जाति वालों में ही हो सकता है। सजातीयों की अपेक्षा उत्कष हो तभी उत्तमत्व संगत 
हो सकता है। उदाहरणार्थ, हत्थी पशु सृष्टि में उत्तम है ऐसा कहा जाता है, किन्तु कीड़े मकोड़े 
आदि जन्‍्तुओं में या जड़वर्ग में उत्तम नहीं कहा जाता है | इसी प्रकार भव्य जीववग्ग में अहँत्‌ 
परमात्मा उत्तम हैं यह कहना समुचित है | यदि ऐसा न कहें तो अतिप्रसद्ग होगा; अनिष्ट आपत्ति 
लगेगी; क्‍यों कि अभव्यों की अपेक्षा तो सभी भव्य जीव उत्तम हैं ही; फिर वे सभी छोकोत्तम कह्टे 
जाएँगे ! इस आपत्ति को भान्य नहीं कर सकते; कारण ऐसी ही लोकोत्तमता अहंतप्रश्ुु में कहने में तो 
वे ओर भव्य समान हो जाने से अहँत्‌ प्रभु की कोई विशेषता ही उक्त नहीं हुई | इसलिये यह न्याय 
चिन्तनीय है। इस न्याय से यह ज्ञात होता है कि अहेत्‌ प्रभु में ऐसा विशिष्ट तथाभव्यत्व है 
जो कि सकल जीवों के कल्याण में ओर अपने समस्त कल्याणों में कारणभूत है । ऐसा तथा- 
भव्यत्व अन्य भव्य जीवों में, भव्यत्व होते हुए भी, नहीं हे | इसीलिए परमात्मा को भव्य जीवछोक 
में उत्तम कहते हैं । 
भव्यत्व क्या है? - 

प्र०-यहां परमात्मा को भव्य जीवों में उत्तम कहा, भव्य - माने भव्यत्व वाहे; तो प्रश्न होता 
है  भव्यत्व किसे कहते हैं ? ” 

उ०-जो जीव विवक्षित मोपयाय से युक्त होगा, वह भव्य कहा जाता है । भव्य का स्व- 
भाव है भ्व्यत्व । ललितविस्तरामें '्व्यत्वं नाम' कहा यहां नाम” शव्द दिया वह संज्ञा यानी नाम 
के अर्थ में हैं तो अथ हुआ भव्यत्व नामका जीवपयोय । भव्यत्व यह जीव में सिद्धिगमन्न की योग्यता 
रुप अवस्था है। “ सिद्धि ” शब्द का अथ है, जिस में जीव सिद्ध होते हैं ऐसी यानी समस्त अयो- 
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प्रव्यस्वस्वरू दवगमनयोग्यत्वस््‌ू , अनादिपारिणामिकों भाषः । 
(पृं०-) 'मित्यादि, भविष्यति विवक्षितपर्यायेणेति भव्यः, तदभावों भव्यत्वम। 'नामे! ति 
मंज्ञायाम्‌ | ततो भव्यत्वनामकों जोवपर्याय: | सिध्यन्ति--निष्ठितार्था भवन्ति जीवा अस्यामिति' सिद्धि।' सकल- 
कर्म्मक्षयलक्षणा जीवावस्थैव | तत्र गमने तदभावपरिणमनलक्षण “सिद्धिगमर्न!ं तस्य “योग्यरल्व॑! नाम योक्ष्यते 
सामग्रीसम्भव्रे स्वसाध्येनेति योग्ये, तद्घावो योग्यत्वन । अनादि३/>आदिरहितः, -ख चास्रो 'परि' इति सर्वात्मना 
नामः'्यह्वमावः “ परिणामः, सर एवं पारिणामिकराश्वानादि पारिणामिको 'भाव$-जीवस्वभाव एवं | 


. जन पूण कर चुके ऐसी सकल कमबन्धनों की क्षय अवस्था | यह जीव की ही अवस्था है। उस पूण कर चुके ऐसी सकल कमंबन्धनों की क्षय अवस्था | यह जीव की ही अवस्था है । उस 
में जाव का जो परिणमन होता है वही सिद्धिगमन है। 
प्राप्ति और प्रिणमन में अंतरः-7 

आ्राष्तिशब्द की अपेक्षा परिणमन'शब्द लगाने से जैन दशेन की विशेषता सूचित होती है । 
प्राप्त में सिफे वस्तु का किसी से संबन्ध हुआ.इतना ही, छेकिन परिणमन में तो वस्तु तद्रूप हो जाती 
है। उदाइरणारथ न्याय दरशन कहता है कि वस्त्र बना तब तन्तुओं में वस्त्र की श्राप्ति हुई, सम्ध- 
न्‍ध हुआ; ऐसे क्त्र रक्त हुआ तो बस्त में रक्त वर्ण की प्राप्ति यानी सम्बन्ध मात्र हुआ; जब कि 
जैन दशन कहता है कि खुद तन्तुओं का वस्त्र रुप में परिणमन हुआ, इसी से छोकव्यवहार होता 
है कि तन्तु खुद वस्त्र बन गए। यों वस्त्र खय रक्त रूप में परणित हुआ तभी तो लोग कंहते 
हैं कि वरत्र छाल बन गया। तात्पय, भिन्न भिन्न गुण-पर्यायात्मक अवस्थाओं में वस्तु का ही वेसा 
वैसा परिणमन होता है, ओर उन अवस्था एवं वस्तु के बीच भेदाभेद संबन्ध रहता है। इस 
लिए जो लोग न्याय-वैशेषिकादि दशन ओर जैनदशन की इस श्रकार तुलना करते हैं कि दोनों 
ही दरोन द्रव्यों को गुण के आश्रय मानते हैं वे भ्रान्त हैं। क्‍यों कि उन जैनेतर दनों के मत 
में तो गुणों को द्रव्यों से बिलकुल भिन्‍न मान छेने पर यह प्रश्न खडा होता हे कि उनका जों 
सम्बन्ध द्रव्य से होगा वह द्रव्य से भिन्‍न होगा या अभिन्‍न ! भिन्‍न मानने पर यह प्रश्न होगा 
कि फिर उस का ओर द्रव्य का जो सम्बन्ध होगा वह द्रव्य से भिन्न होगा या अभिन्‍न ? इस 
इस प्रकार प्रश्न परंपरा से अनवस्था दोष आयेगा, इस से बचने के लिए संबन्ध को अभिन्‍न मान छेंगे तो 
प्राप्तिबाद नहीं किंतु परिणमनवाद स्वीकार करना होगा। एवं, अगर यह मान्य हे तो खुद गुण 
पर्यायों में ही आश्रय द्रव्य का परिणमन क्‍यों न मान ढिया जाय ? 
योग्यता और अनादि पारिणामिक भाव/-- 


सारांश, मोश्-अवस्था जीव की एक परिणति है परिणाम है । वही है मोक्षममन, सिद्धि- 
गमन । यह बलने की योग्यता का नाम भव्यत्व है। “योग्य' शब्द का अर्थ यह है कि समस्त सामग्री 
सिछले पर अपने साध्य के साथ जिसका योग द्ो सके बह योग्य । योग्य का भाव है योग्यता । तो जीव 
में बव्यत्व भी एक प्रकार की योग्यता है। भव्यत्व उत्पन्न नहीं होता है, बह तो अनादि कारूसे 


ण 








तथामज्यल्थ ] लकितबविस्तरा [ ११७ 


(ल०---तथाभव्यत्व स्वरूपसू--) तथाभव्यत्वमिति च विचित्रमेतत्‌, कालादिभेदेना- 
स्मनां बीजादिसिद्धिभावात; स्वेया योग्यताऊभेदे तदभावाव | 
(पं०---) एवं ख्वामान्यतो मव्यत्वमभिधायाथ 'तदेव प्रतिविशिष्टे सत्‌ तथाभव्यत्वम्‌--इत्याह तथा- 

भव्यत्वमिति च। “तथा'>तेनानियतप्रकारेण, 'भव्यत्व'मुक्तरूपम्‌ ,.'इति'शब्दः स्वरूपोपदर्नाथ:, “च! 
कारोअधारणाथों मिन्नकमः ततश्-यदेतत्‌ तथाभन्यत्व॑ तत्‌ किम : इत्याह 'विचित्रं-नानारूपे सद एतद” 
एवं भव्यत्व॑ तथां भव्यत्वमुच्यते | कुत इत्याह काछादिभेदेन'-सहकारिकालक्षेत्रगुर्वादिदव्यवैचित््येण, 
आत्मनां जजीवानां, बीजादिसिद्धिभावात, “ीज॑'-धर्म्मप्रशंसादि, आदि! शब्दात्‌ धर्म्मचित्ता- 
श्रवणादिग्रहस्तेषां, 'सिद्धिभावात्‌”-सत्त्वात्‌ । व्यत्रिकमाह 'सब्बेथा योग्यता5भेदे!-सर्व्वे: प्रकार रेकाका- 
रायां योग्यतायां 'तदभावात्‌”-कालादिमेदेन बीजादिखिद्द्भावात्‌। कारणमेदपूवेकः कार्यमेद इति भावः । 
चला आता है। पहले से ही कोई जीब भव्य है ओर कोई अभव्य । अव्यत्व को पैदा किया जा 
सकता नहीं हे। इसीलिए उसे अनादि पारिणामिक भाव कहते हैं, अर्थात्‌ वह अनादि का एक 
जीव परिणाम हैं । 

प्र०--प्रिणाम' शब्द का क्‍या अथे है ? 

उ०--परि! का अथ है सर्वात्मना यानी समस्त ओर से; “शाम” का अथ है नमन होना, 
तद्रप होना । तो भव्यत्व नामका परिणास मानें जीव का एक ऐसा भव्यत्व स्वभाव जो कि जीव 
में सभी ओर से तट्ूप हो कर रहता है | वह अनादि परिणाम है छेकिन देवत्व-मनुष्यत्व आदि 
की तरह आदिमान परिणाम नहीं। वही अनादि परिणाम अनादि पारिणामिक भाव कहलाता है। 
तथाभब्यल्व का स्वरूप*--- 

इस प्रकार सामान्यरूप से भव्यत्व का स्वरूप कह कर अब तथाभव्यत्व का स्वरूप कहते 
हैं। भव्यत्व तो सिफे सिद्धिगसन की योग्यता रूप होने की वजह सभी सिद्धिगसन-योग्य भव्य 
जीवों में समान होता है। छेकिन वही जब प्रतिव्यक्ति देखा जाए तब विशिष्ट प्रकार का होने से 
तथाभव्यत्व कहलाता है। तथा” शब्द का अर्थ है उस उस अनियत प्रकार से, “'भव्यत्व” माने मोक्ष पाने 
की योग्यता | छल्तिविस्तरा में 'तथाभन्यत्वमिति च्‌ विचित्रमेतत(भसब्यत्वं)' कहा वहां 'च' का अर्थ 
अवधारण अर्थात्‌ ही? है, ओर उसे “इति के साथ नहीं किंतु भिन्न क्रम से अव्यत्व की साथ 
लगाने का हे। इससे अर्थ यह होगा कि तथाभव्यत्व क्‍या है? तो कहा जाय कि विचित्र यानी 
भिन्न भिन्‍न स्वरूपवाछा होता हुआ भव्यत्व ही तथाभव्यत्व है । 

प्र०---आप तो पहले भव्यत्व को समान यानी एकरूप कह आये, फिर वही भिन्न भिन्‍न 
स्वरूपवाला केसे कह खकते ? 

उ०---ठीक दे, यों तो भव्यत्व साम्रान्य रुपसे मोक्षप्राप्ति की योग्यता रूप होने से एक-सा 


श्श्८ छलितविस्तश [ लोगशम्राणं 


(छ०---) तत्सहकारिणामपि तुल्यत्वभाप्ते;, अन्यथा योग्यताइभेदायोगात्‌ तदुपनिषाता. 
क्षेपस्यापि तन्निबन्धनत्वात। निश्रयनयमतमेतदतिसक्ष्मबुद्धिगम्यम। इति छोकोत्तमाः ॥१०॥ 

(पं०) पारिणामिकह्देतोभव्यत्वस्थामेदेईपि सहकारिभेदात्‌ कार्यभेद इत्याशड्भानिरासायाह, 'तत्सह- 
ग़ारिणामपि'ं तस्य/>मव्यत्वस्थ, 'सहकारिणः>अतिशयाधायकाः ग्रतिविशिष्टदव्यक्षेत्रादयः, तेषां, न 
केवल भव्यत्वस्पेति अपि'शब्दार्थ:। किमित्याह 'तुल्यत्वपाप्तेः'-साह्श्यप्रसज्नात्‌ । अत्रापि व्यतिरिकमाह 
अन्यथा >सहकारिसास्श्याभावे, “योग्यतायाः>मव्यत्वस्थ, . अभेदायोगाद-एकरूपत्वाघटनात्‌ | 
एतदपि कुत इत्याह 'तदुपनिषाताक्षिपस्यापि,” “तेषांसहकारिणास्‌, 'उपनिषातो-भव्यत्वस्य समीष- 
बृत्ति, तस्य आक्षेपो/-निश्चितं स्वकाल्मवन, तस्यथ। न केवल प्रकृतबीजादिसिद्धिभावस्येति “अपि- 
रब्दाथ:। तन्निबन्धनत्वाद-योग्यताहेतुत्वात्‌ । ततो योग्यताया अमेदे तत्सहकारिणामपि निश्चतमभेद 
इति युगपदुपनिषात ग्राप्नोतीति। “निश्चयनयमतत'>यरमाथनयाभिग्राय:, 'एतद्‌” यदुत भव्यत्व॑ चित्रमिति | 
व्यवहारनयाभिग्रायेण तु स्थादपि तुल्यत्वं तस्य साचश्यमात्राश्रयेणेव प्रवृत्तत्वात्‌ । 
ही है; फिर भी एसा नहीं कि सभी भव्य जीव एक ही प्रकार से मोक्षगमन करते हैं । एवं मोक्ष 
प्राप्त करने के छिए जो साधना की जाती है वह भिन्न भिन्‍न व्यक्तियों में किसी एक ही प्रकार 
से नहीं बनती है, किन्तु अछग अछग रूप से होती है। कारण यह है कि मोक्ष के उपायमूत 
धर्म की प्रशंसा, ध्मंचिन्ता, धर्मश्रवण, वगेरह जो कि धरम के बीजवपन, अंकुरनिर्माण. . .इत्यादि 
स्वरूप है, उनके सहकारी कारण, जैसे कि काछ, क्षेत्र, गुरु आदि द्रव्य, जीबों को जो प्राप्त होते 
हैं, वे एक ही रूप के नहीं छेकिन विचित्र विचिन्न रूप के होते हैं । अथात्‌ कोई जीव किसी 
काल ओर क्षेत्र में उन्हें प्राप्त करता है तो दूसरा जीव दूसरे ही काल-द्षेत्र में प्राप्त करता है। 
यों, अम्रुक जीव को किसी गुरु द्वारा, ओर अन्य जीव को दूसरे ही गुरु द्वारा मिलता है।इस 
प्रकार कोई जीव अमुुक अमुक धर्मस्थान, धर्मसामग्री, वगैरह द्वारा, और दूसरा जीव अन्य ही द्वारा 
उनमें चड़ता हूँ। जीवों की उनमें प्रगति भी अन्यान्य वेग से होती है। यह सब देखने से पता 
चलता हे कि धर्मसाधना यानी मोक्ष के प्रति प्रयाण विविध रूप से होता है। यह श्रयाण योग्य 
यानी भ्रव्य जीवों में ही हो सकता है, छेकिन वह विविध रूप का होने में जीवों में विविध 
योग्यता आवश्यक है। क्‍यों कि योग्यता अगर एक ही रूप की हो, तो धर्मबीजादि की सिद्धि 
एक ही रूप की अर्थात्‌ एक ही काल-श्षेत्रादि सामग्री पाकर होगी, भिन्‍न भिन्न काछादि पाकर 
नहीं। योग्यता कारण है; बीजादि-सिद्धि कार्य है। कार्य में मिन्‍नता कारण की भ्िननतापूवक ही 
होती है यह तात्पये है । 
सहकारी का भेद भी योग्यताभेद पर निभेर-- 


प्र०- भव्यल्व में अनेक भेद क्‍यों माना जाएँ ? क्‍यों कि वह तो माक्ष के प्रति पारिणामिक 
कारण है अर्थात्‌ बहा योग्यता अन्त में जा कर मोक्ष रूप एक ही काय में प्रिणत होती हे । 
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यों यदि कार्य एक सरीखा, तो कारण भी एक शरीखा होना चाहिए | हां, मोक्ष-प्रयाण स्वरूप 
काये में जो फर्क पढ़ता है वह सहकारीं कारणों की भिन्‍नता से; किन्तु नहीं की योग्यता के भेद 
से; एसा क्‍यों न मानना ? 

उ०- ऐसा नहीं माना जा सकता, क्‍यों कि यदि योग्यता यानी भव्यत्व एकरूप होता, तो 
सहकारी कारणों में भी भिन्‍नता नहीं बन सकती, समानता ही, हो जाती । ओर यदि समानता 
तो नहीं है किन्तु मिन्‍नता ही है तो भव्यत्व में भी एकरूपता नहीं घट सकती | इसका कारण 

यह है कि सहकारी कारणों की जो अम्मुक अमुक काल में ही भव्यत्व के निकटवर्तिता होती है 

वह भिन्न भिन्‍न निश्चित काल में होना यह वेसी वैसी योग्यता यानी भव्यत्व पर निभर है । सभी 
जीवों की भव्यत्व रूप योग्यता एकरूप होने पर सहकारी कारणों की भी निश्चित एकरूपता हो 
जाने से उनकी एकसाथ प्राप्ति हो जाती; फछतः सभी का एकसाथ मोक्ष हो जाता 

इस प्रकार भव्यत्वं प्रतिव्यक्ति भिन्‍न भिन्न होता है यह निश्चय नय यानी सूक्ष्मदर्शी परमार्थ 
नय का अभिप्राय है। व्यवहार नय के अभिम्राय से तो भव्यत्वों में समानता होती है, क्‍यों कि 
वह मय मात्र मोक्षेगमन रूप साहश्य को छे कर प्रवृत्त होता है तो कह सकता है कि मोक्षगमन 
की योग्यता सभी भव्यों में समान है । 


१२० ] रूलिशबिस्लरा [ कछोगनाहाणं 


११, लोगनाहाण (लोकनाथेम्य) 


(ल०--नाथलक्षणम्‌ ) तथा 'लोकनाथेश्य इति। इह तु लोक बरी अर ह्तरभेदाधि 
शिष्ट एव, तथारागाहुपद्रवरक्षणीयतया बीजाधानादिसंविभक्तो, भव्यलोकः ; अनी- 
इृक्षि नाथत्वालुपपत्तेः। येगस्षेमकृदयमिति विदत्मवादः । 

(पं०--) तथा 'तथे'ति समुदायेष्वपि ग्रवृत्ता....इस्यादिसूत्र वाच्यमिति 'तथा' शब्दाथे: । एबमुत्तर- 
सूत्रेष्विति 'तथा'शब्दा्थों वाच्य इति। 'तथेतरभेदात', तथा/-त्तअकारो भव्यरूप एवं य इतरमेदो” भव्य- 
सामान्यस्य बोजाधानादिना संविभक्तीकत्तमशकितस्तस्माद “विशिष्ट एव-विभक्त एवं, 'तथा'>तेन तेन 
प्रकारेण, 'रागाद्युपद्रवरक्षणीतया>रागादय एवं तेम्यो वा उपद्रवो रागाब्युपद्रवः, तस्माद्‌ रक्षणीयता- 
तद्िषयभावादपसारणता, तया “बीजाधानादिसंविभक्तो'-धम्मंबीजवपनचिन्तासकृत्यादिना कुशलाशय- 
विशेषेण सब्वेथा स्वायत्तीकृतन 'संविभक्त:-स्रमयापेक्षया संगतविभागवान्‌ कृत:, भगवत्मखादलम्यत्वात्‌ 
कुशछाशयस्य, 'भव्यलोकः” उक्तस्वरूपः, 'परिशह्यते'-आश्रीयते, कुत इत्याह 'अनीहशि'-बीजाधानाथ- 
संविभक्ते अविष्यभूते 'नाथत्वानुपपत्तेः'--भगवतां नाथभावाघटनात्‌। कुतः? यतो यागफ्षेमकूद- 

योगक्षेमयो: कर्ता, अयमिति'-नाथ हत्येवे 'विद्वत्मवाद:-प्राज्प्रसिद्धि: । 


११ लोगनाहाणं (बीजाधानादि-योग्य भब्पों के नाथ) 
यहां लोग 'का अथे बीजाधानादि-योग्य भब्य जीव३-- 


यहां तथा” शब्द से जो भ्रारंम करते हैं उस तथा” शब्द का अर्थ यह है कि समुदाय के 
निवेचन में प्रवतेमान शब्द एक देश में भो प्रवृत्त होता है इस भावका पूर्बोक्त सूत्र यहां भी पढ़ना, 
ओर आगे सूत्रों में भी पढ़ना, यही तथा” शब्द का अर्थ है । तो यहां “लोगनाहाणं! पद में 
“लोग” शब्द से उस प्रकार विशिष्ट ही भव्य छोक गृहीत करने का है । सामाभ्यतः सभी भव्य 
बीलाधानादि से विभाग करने शक्य नहीं हैँ, अर्थात्‌ सभी भव्यों में एकसाथ धर्म बीज के 
आधानादि कराना शक्य नहि हे कि जिखसे भगवान उन सभी का नाथ हो सके । अतः जिन 
भव्यसमूह अभी बीजधानादि के द्वारा विभक्त करना शक्य नहीं है ऐसे, दूसरे प्रकार के भव्य 
खामान्य से विशिन्न भव्यसमूह यहां विशिष्ट भव्यछोग कर के छेना । वे द्वी रागादि स्वरूप या रागादि 
के उपद्रवों से उस उस प्रकार रक्षणीय हैं अर्थात्‌ रागादि आन्तर उपद्रवों के विषय न हों इस 
प्रकार इन से दूर कराने योग्य हैँ । इस से वे भव्य जीव धम्म-बीजाधानादि द्वारा दूसरों से 
संविभक्त होते हैं । तात्पये, धम्मं्रशंसा स्वरूप धर्मबीजका बपन, और धघर्म-अभिरछाषा सम्यग 
घमे-भ्रवण इत्यादि रूप अछुरादि-सजन, जो कि आन्तरिक रूप में विशिष्ट प्रकार का कुशल आशय 
स्वरूप है; इन्हें परमात्मा भव्यों को सर्वथा स्वाधीन कराते हैं । फलतः ये भव्य जीव संविभक्त 
यानी उस काछ की या शाक्ष की अपेक्षा से दूसरे धव्यों से सक्षत विभागवाक्ले किये जाते हैं 
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(ल०-बिना योगक्षेमी न नाथता) न तदुभयत्यागाद आश्रयणीयो5पि, परमाथन 
तल्लक्षयायोगात्‌ । इत्यमपि तद॒मभ्युपगमेडतिपसज्ञात्‌, मह्तमात्रस्येहाभयोजकलात, विशिष्ठो- 
पकारक्ृत एवं तखतो नाथत्वात्‌। 

(पं०)-योगक्षेमयोर्यतरक्त्‌ , स्वेथा तदकर्त्ता वा, नाथः स्थादित्याशझ्ञानिरासायाह न>नैव 'तहु- 
भयत्यागात्‌'तदुभय॑ योगक्षेमोमय सवेथा तत्परिहाराद, अनयेरिवान्यतराश्रयणाद्य, 'आश्रयगीयो5पि ८ 
ग्राह्ोपि, अर्थित्ववशान्नाथ; कि पुनरनाश्रयगीय इति अधिःशब्दाथः | कुत इत्याह 'पिश्माथेनारूनिश्चय- 
प्रश॒त्या, 'तद्धक्षयायोगात्‌/--नाथरुक्षणायोगात्‌ । उमयकरत्वमेय तहक्षणमित्युक्तमेव | विपक्षे बाधकमाह 
इल्थमपि!-तहक्षणायोगे5पि, तह्॒क्षणयोगे तु प्रसज्यते एवेति अपि'शब्दाथ:। अतिप्रसन्नाद'नन्भकि- 
खिकरस्य कुड्यादेरपि नाथत्वप्राप्ते: | तहिं गुणैश्वर्यादिना महानेव नाथ इति नातिप्रसद्गः, इत्याराइयाह 
'महत्तमात्रस्य >-योगक्षेमरहितस्य महत्वस्यैव केवढस्थ 'इह!-नाथत्वे अपयोजकल्वाद'-अहेतुकत्वात्‌, 
कुत इत्याह “ विशिष्टोपकारकृत एवं न्योगक्षेमलक्षणोपकारकृत एवं नान्यस्थ, (प्र०....नान्यथां), 
तत्व॒तो'“निश्चयन, नाथत्वात्‌'न्वाथभावात्‌ | 

वे यहां 'छोग शब्द से ग्राह्म हैं। ऐसा परमात्मा द्वारा हो सकने का कारण यह है कि शुभ 
आशय, भगवान के प्रसाद से अर्थात्‌ अहँत प्रभु के प्रभाव से, छभ्य है। इस से यह सूचित होता 
है कि शुभ आशय होने में जीव का पुरुषार्थ ओर अन्य निमित्त कारणभूत होते हुए भी भगवान 
की कृपा, भगवानका प्रभाव बड़ा कारण है । इसलिए यह ख्याल कि-भगवान तो बीतराग होने 
से कुछ सामथ्य वाछे नहीं, हमें जो शुभ प्राप्त होते दूँ इनमें हमारा पुरुषार्थ ही कारण है- 
यह ख्यारू अ्रमपूर्ग है | इसलिए धर्मीजादि सब होने में परमात्मा का अत्यन्त उपकार मानना 
यह कृतज्ञता पालित होती है ओर बह अत्यावश्यक एवं अधिकाधिक शुभ भावों की वर्धक है । 

प्र०० भगवान में एसा सामथ्य न माने तो क्या हानि है ? 

उ०- हानि यह है कि तब तो भ्रगवान में नाथता नहीं उपपन्न हो सकेगी। भगवान विशिष्ट 
भव्य जीवों को घीजाधान कराना वगेरह द्वारा उन्हें अन्य भव्यों से प्रथक करानेवाके अगर न हो तो उनमें 
नाथपन कैसा ? अर्थात्‌ ऐसे विभाग के विषयभूत उन भव्य जीवों के प्रति भगवान में नाथपन 
नहीं घट सकता । कारण, सच्चे नाथ वही है जो योग-क्षेम करनेवाले होते हैं, ऐसी प्राज्ञ पुरुषों 
की प्रसिद्धि है । योग” का अर्थ नयी प्राप्ति होता है, ओर '्षेम” का अर्थ प्राप्त का रक्षण 
होता है। बीज-बपनादि जिन्हें प्राप्त नहीं है' उन्हें प्राप्त कराना, यह योग है; ओर जिन्हें प्राप्त है उनके 
उसका रक्षण करना यह श्षेम है। विद्वज्जनों द्वारा, योग ओर क्षेम करनेवाला ही नाथ कहलाता है। 
योग-क्षेमसे ही नाथता $- 

प्र०--जो योग, श्षेम, दोनों में से एक ही करता हो या सव्वेथा एक भी न करता हो तो' 
क्या वह नाथ नहीं बन सकता है ! 

उ०--नहीं, योग क्षेम दोनों के त्याग से या एक ही करने से वह, चाहे स्वाथे वश आश्रय 
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( ल०-योगक्षेमदब्दार्थ/ ) ओपचारिकवासतेश पार्माथिकस्तवल्वासिद्धिः तदिह येषा- 
मेव बोजाधानोदभेदपोयणेयोंगः क्षेम वे तचदुपद्रवाधभावेन, त एवेह भव्याः परिशहान्ते। 
(पं-) उपचारतसत्िं महात्राथो मविष्यतीत्याशह्॒याह औपचारिासउत्तेश्व/-यउपचारेणानाथे आ- 

विक्यसाधर्म्यान्नाथवर्माध्यारोपेणग भवा ओपचारिकी, सा चासो वाखत्तिश्व, तस्या:; च४ पुनर्थे। पारमा- 
थकस्तवल्वासिद्धि।>सदमतार्थस्तवरूपासिद्धि:; इत्यनीदशि नाथत्वानुपफ्तेरिति पूव्वेण योग:। तल 
तस्माद, इहल्यूत्रे, येवामेवस््वक््यमाणक्रियाविवयभूतानामेव, नान्ये्ं, 'वीजाधानोद्भेदपोषणः 
धर्मबोजस्य आधानेन>प्रशंसादिना, 'उद्भेदेनऋविन्ताइकुरकरणेन, पोषणेन'>सतश्र॒व्यादि फ़ाण्डनाला- 
दिसम्पादनेन, 'योग>भग्रापत्ञाभछक्षण:, 'क्षेम/चलब्धपालनलक्षण, तत्तदुपद्रवाद्यमावेन * “तत्तदु- 
पद्वा:-विंत्ररपागि नरकादिव्यसनानि * आदि 'शब्दात्‌ तन्रिबन्धनमूतरागादिग्रह:, तेषाम्‌ अभावेना- 
अत्यन्तमुच्छेदेन, त एव नतान्ये, 'भव्या!' उक्तरुपाः, परिशहान्ते' । 
किया भी जाता हो तो भी, नाथ नहीं बन सकता है; आश्रय न किये जाने वाके की तो बात 
ही क्‍या ? नाथ न बन सकने का कारण यह है कि परमार्थ से यानी निश्चय नय से,-अथीत 
व्यवहार मात्र से नहि किन्तु 'नाथ!पदार्थ की दृष्टि से,-नाथ” का छक्षण उसमें नहीं घटता है । 
योग ओर क्षेम दोनों का कतृत्व, यह नाथका लक्षण कह आये हैं । 

ग्र०--लक्षण न घटे फीर भी नाथ कहें तो क्‍या हानि है। 

उ०--छक्षण न घटने पर भी नाथ कहेंगे तो इस ग्रकार अतिप्रसज्ञ आयेगा,-भींत आदि 
वस्तु जो कुछ नही करती हे उस में भी नाथता प्राप्त होगी ! छक्षण के अनुसार चछने पर तो भींत 
बंगेरह नाथ नहीं कही जा सकती, किन्तु बिना लक्षण चलने पर वह नाथ क्‍यों न कही जाए? 

प्र०--इस अतिप्रसज्ञ को निवारणाथ तो ऐसा क्‍यों न कहे कि नाथ वही है जो गुण- 
समृद्धि से महान है ! भात एसी नहीं होने से नाथ नहीं कही जा सकती । 

उ०--नाथता के ग्रति योग-शक्षेम रहित केवछ महत्त्व प्रयोजक नहीं हो सकता है। गुण- 
समृद्धि आदि द्वारा महान है इसी लिए नाथ है एसा नहीं कहा जा सकता; क्यों कि योग- 
क्षेम स्वरूप उपकार करने वाले में ही वास्तविक नाथता होती हैं। एसा उपकार किये बिना 
नाथता किस ग्रकारकी ! 
ओपवचारिक क्या? योग- 

प्र०--ठीक हैं, योगक्षेम करने वाढा मुख्यतः नाथ हो परन्तु जो महान है, उसे भी उपचार 
से तो नाथ कहा जा सकता है न! 

उ०---इस प्रकार कहने में कोई विशेष अथ सिद्ध होता नहीं है। क्‍यों कि ओपचारिक 
अर्थीत्‌ गोणभाव के बचन प्रयोग द्वारा वास्तविक स्तवना सिद्ध नहीं हो सकती है। जैसे सच्चे 
नाथ में अन्य की अपेक्षा अधिकता होती है, बैसे योगक्षेम नहीं कर सकने वाले में भी, दूसरी 
तरह की गुणसमृद्धि आदि की महत्ता को ले कर, अन्य की अपेक्षा अधिकता तो है, परन्तु इस 
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( छ०-सर्वभव्यनाथत्वे आपत्तिः)--न चेते कस्यचित्सकलभव्यविषये, ततस्तत्पाप्त्या 
सबंषामेव मुक्तिप्सन्ात्‌ । तुल्यग॒णा होते परायेण, ततथ्॒ चिर्तरकाछातीतादन्यतरस्माद भग- 
वतो बीजाधानादिधिद्धेरल्पेनेद कालेन सकलभव्यमुक्तिः स्थात । 

(पं०)--स्थान्मतम्‌ 'अजिन्त्यशक्तयो भगवन्तः सब्वंभव्यानुपकत्त क्षमा, ततः कृथमय्य विशेषः !' 
इत्याह न च>नेव, एते'न्योगश्षेमे, कस्यचित्‌'-तीथेक्तः, सकलभव्यविषये'त्सब्वेभव्यानाश्रित्य 
प्रवत्ते | विपक्षे बाधकमाह 'ततो'-विशिशत्तीथकरात्‌, तत्याप्थ्यानयोगक्षेमप्रात्या, सकलमब्यविषयत्वे 
योगक्षेत्यो:, स्मेषामेव/-भव्यानां, भ्ुक्तिपसज्ञात्‌/रयोगक्षेमसाध्यस्य मोक्षस्य ग्राप्ते। एतदेव भावयन्नाह 
“तुल्यगुगा:-सच्शज्ञानादिशक्तयो, (हि! यस्मादर्थ, एवे/-तीथकराः:, प्रायेण/-बाहुल्येन, शरीरजीविता- 
दिना त्वन्यथात्वमर्पति प्रायग्रहणम्‌ | ततः '>तुल्यगुणल्वाद हेतोः, “चिर्तरकाछातीतात्‌ '-पुदगलपरा- 
वत्तपरकालमूताद , अन्यतरस्माद*-मरतादिकम्ममूमिमाविनो, 'भगवतः/>-तीर्थकराद, 'बीजाधानादि 
सिद्धे//-बोजावानोदमेदपोषणनिष्पत्तेरक्तरूपाया:. अल्पेनेव कालेन! पुद्वलपरावत्तमध्यगतेनेव, 'सकलभ- 
व्यम्नक्ति; स्पात/्सर््वेंडपि भव्या: सिध्येयु: । 
प्रकार की अधिकता मात्र की समानता पर ओपचारिक नाथपन का आरोपण करना ओर नाथ 
के रूप में स्तवना का वचन-व्यवहार करना, इससे वह स्तवना वास्तविक अथेवाली स्तवना के 
समान नहीं बन सकती है। अतः ऐसी स्तवना का क्‍या विशेष अर्थ हो सकता है ?। इसी 
' लिए पहले कहा गया कि योगक्षेम रहित में नाथत्व संभषित नहीं है। अरिहंत परमात्मा में 
दूसरी प्रकार की कितनी ही गुण-सम्रद्धि की महत्ता हो, परन्तु उन्हें नाथ तो तभी कहा जा 
सकता है कि वे योग्य भव्य जीवों को योगक्षेम करते हों । और तभी उनकी नाथ स्वरूप की 
सस्‍्तवना, ओपचारिक नहीं परन्तु वास्तविक मानी जा सके | इसी लिए “लोकनाथेभ्यः” सूत्र में 
लोक शब्द से उन्हीं भव्य जीवों को छेना है कि जिनमें अहंत्मभु द्वारा धर्मबीज का आधान, 
बीज में से अंकुरादि का निष्पादन, पोषण,....इत्यादि अप्राप्य की प्राप्ति स्वरूप योग” कराया जाता 
हो तथा विविध नरकादि दुःख रूपी उपद्रवों ओर उनके कारणभत रागादि दोषों के निवारण द्वारा 
घसमवीजादिके संरक्षण स्वरूप क्षिम' किया जाता हो। यहाँ धर्मप्रशसादि यह धर्मबीज का आधान 
है। धर्मचिता अर्थात्‌ धरम की सच्ची सतत अभिलापा आदि यह अंकुर है। ओर घर्मका सम्यक्‌ 
श्रवण इद्यादि यह मूल ओर शाखादि के छझूपमें है। 

उसमें से दो निष्कृप निकलते हैं। एक तो, श्री तीथकर भ्रगवान वास्तविक नाथ है; ओर 
दूसरा, नाथ भा योगक्षेम के लिए पात्र ऐसे भव्य जीवों के ही होते हैं। 
सब भव्यों के नाथ क्‍यों नहि ?--- 

प्र०---तीरथंकर भगवान तो अचिन्त्य शक्ति-सम्पन्न होने से सभी जीवों पर उपकार करने 


के छिए समर्थ है, तो फिर ये सभी भव्य जीवों का नहीं, परन्तु कुछ भव्य जीवों का ही 
योगक्षेम करते हैं ऐसा क्‍यों! 
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(छ०--बीजाधानादनु मोक्षकालनियमः) बीजाधानमपि हापुनवेन्धकस्य। न चास्यापि 


पुद्गलपरावत्तेससार इति कृंत्वा। तदेव छोकनाथाः । 

(पं०---) नन्वनादावषिं काढे बीजाधानादिसम्भवात्‌ कथमल्पेनेव कालेत सर्वभव्यमुक्तिप्रसन्न 
इयाशइक्याह ' वीजाधानमपि '>यर्ममप्रगंसादिकमषि, आस्तां सम्यक्त्वादीति “अपि 'शब्दार्थ: “हिं!:- 
यर्माद , अपुनबन्धकस्य !-पाप॑ न तीतभावात्‌ करोती व्यादिकक्षणस्थ “न चजनेव “अस्यापि '- 
अपुनर्बन्धकस्यापि, आस्तां सम्ब्दध्ययादे,, ' पुद्गलपरावत्त: ! समयसिद्र:, “संसार इति दंमारकारू, 
“इति कृत्वा >'इति हेतोः, अल्पेनेव कालेन सर्वमव्यमुक्ति: स्यादिति योगः । 


उ०--कारण यह कि है कोई भी तीथंकर समस्त भब्य जीवों का योगक्षेम कर 
सकते उहीं हैं। यदि सर्व सम्बन्धी योगक्षेम हो सकता हो तो किन्हीं एक तीर्थंकर प्रभु द्वारा 
सभी भव्य जीवों को योगक्षेम का छाभ् मिल जाने के कारण सभी भव्य जीवों की मुक्ति हो 
जाती; क्‍यों कि योगक्षेम से मुक्ति साध्य होती है। फिर यह भी नहीं हैं कि कोई एकाध तीथ- 
कर ऐसे समर्थ न होने से ऐसा कैसे हो सकता है? क्‍यों कि सवे तीर्थंकर परमात्मा प्रायः 
समान ज्ञानादि शक्तियों से विभूषित होते हैं। ( यहाँ प्रायः” शब्द इसलिए उपयोग में लिया गया 
है कि शधर, आयुष्य आदि में विषमता होती है ।) अब समान शक्ति के हिसाब से तो बहुत 
पहले के भूतकालमें अर्थात्‌ एक पुदुगल पराबते पहले के काल में भरत क्षेत्रादि कर्मभूमि में 
हुए किन्‍्हीं तीथंकर भगवान द्वारा सबे भव्यों को पूर्वोक्त बीजाधान अंकुरोत्पत्ति-पोषण इत्यादि का 
योगक्षेम हो जाने से तत्पर्चात्‌ क्रमशः अल्पकाल में ही अर्थात्‌ एक ही पुदूगछ पराबर्त के 
भीतर-भीतर सबब भव्य जीवों की मुक्ति हो गई होती । 
धर्मबीनाधान के वाद कब मोक्ष (-- 

प्र«--संभव है बीजाधान इत्यादि तो अनादि कार पर हुए हों केकिन अभी भी वे जीव 
संसार में हो सकते हैं। तो अल्प यानी एक पुदूगछपरावतें काछ के अन्शर अन्दर ही सर्व 
भव्यों का मोक्ष हो ही जाता है, यह नियम कहाँ रहा! 

उ०--ऐसा नहीं है। बीजाधान के बाद कब मोक्ष, उसका भी नियम है। कारण कि 
सम्यकूलादि उच्च धम की तो बात ही क्‍या की जाय ? क्योंकि उसे धारण करनेवाले जीव को 
तो पीछे अधे पुद्गलपरावते जितना भी संसारकाल रोष नहीं रहता। परन्तु धर्मग्रशंसादि रूप 
धर्मवीज भी अपुनबेन्धक आत्मा को ही प्राप्त हो सकता है; और उसे भी पूरा एक पुद्गलपरा- 
वर्ते जितना संसार-काल भी बाकी नहीं रहता है। इसीलिए कहा जा सकता है कि अहंत्मभ 
ह्वारा सभी भव्यों को योगक्षेम करने में तो पुद्गलपरावर्त पहले के काल के तीर्थंकर मगवानने 
सर्वे भव्य जीवों का योगक्षेम किया होता, ओर इसीलिए अल्पकाल में सर्व भव्यों का मोक्ष हो 
गया होता। परत ऐसा हुआ तो नहीं है; यही उसका सूचक है कि भगवान सबों को नहीं परन्तु 
योग्य भव्य लोगों को योगक्षेम करनेबाक्े होते हैं। इस प्रकार वे छोकनाथ हैं । 
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१५, छोगहिआएणं ( लोकहितेभ्यः ) 

(ल०--सर्वेजीव-पश्चास्तिकायार्थक! लोकशब्द:--) तथा 'लोकहितेम्यः । इह छोक- 
शब्देन सकलसांव्यावहा रिकादिभेदमिन्न। प्राणिलोकों शद्यते, पश्चास्तिकायात्मको दा सकल 
एव्े। एवं चालोफस्यापि छोक एवान्तर्भाव:, आकाशास्तिकायस्योंमयात्मकलातू। . छोकादि- 
व्यवस्थानिबन्धन तृक्तमेव । 

(पं०---) “ सांव्यावहारिकमेद भिन्न ' इति; नरनारकादिलोंकप्रसिद्रो व्यवहार: संन्यवहारस्तत्र भवा: 
सांव्यवहारिकाः। “ आदि * रब्दात्‌ तद्रिपरीता नित्यनिगोदावस्थाः असांब्यवहारिक्रा जीवा गृद्यन्ते। त एव 
भेदौ प्रकारो ताम्यां भिन्न इति। 


१२. लोगहिआणं 
'लोक'का अर्थ समस्त प्रागिलोक या पंचास्तिकाय/--- 


अब “ छोगहिआणं ” पद्‌ में छोक शब्द सभी साँव्यवद्मारिक अर्थात्‌ व्यवद्यारिक राशि के और 
असांव्यवहारिक अर्थात्‌ अव्यवहार-राशि के जीवों को छेना है अथवा समस्त पंचास्तिकाय लोक 
लेना है। इससे अछोक आकाश का भी छोक में ही अन्तर्भाव होता हे क्योंकि पशन्नास्तिकाय 
में अस्तभूव आकाशास्तिकाय छोकाकाश, अछोकाकाश, उभय खरूप है। छोक-अलोक की व्यवस्था 
में क्या निमित्त है यह कह ही आये हैं। 


सांव्यवहा रिक ; व्यवहारराशि के जीव+-- 


८ सांव्यवहारिक यानी व्यवहार राशि के जीव, ? संसार के वे जीव हैं, कि जो भनुष्य, 
नारक, प्रथ्वीकायिक इत्यादि छोकप्रसिद्ध व्यवहार में आ चुके हैं । संसार में जीवों की राशि याने 
समूह के दो प्रकार हैं--(१) अव्यवद्यार राशि ओर (२) व्यवहार राशि। अनादि काल से तो 
जीव एक मात्र निगोद यानी साधारण बनस्पतिकायिक जीय के रूप में जन्म ओर म॒त्यु पाया 
करते हैं । संसार में ऐसे अनंतानंत जीव हैं कि जो अभी भी केवल निगोद अब्स्था में ही घूमा 
करते हैं। बस इन जीवों का दुसरी तरह से व्यवहार नहीं हुआ है, अर्थात्‌ वे एथ्वीकायिक, 
अप्कायिक,. . .द्वीन्द्रिय, . . .पंचेन्द्रिय ति्यच, सजुष्य, देव इत्यादि अवस्था नहीं पाये हैं। अतः उनको 
अव्यहार राशि के जीव यानी असांव्यवह्रिक जीव कहा जाता है। अब उनमें से निकल 
कर जो जो जीव प्रध्वीकायिकपन इत्यादि पाते हैँ वे व्यवहार्क्रि राशि के अथौत्‌ सांव्यवहारिक 
जीव कहे जाते हैं । व्यवहार राशि में भी जीव अनंत हैँ । 
जीवों के प्रकार ।-- 

 ज्ञुज दशन जीवों के विभाग इस अ्रकार बताते हैं :-सब से पहले तो जीवों के मुख्य दो 
प्रकार हैं।. एक, संसारी; और दूसरा, मुक्त । मनुष्य, तिर्येच इत्यादि गतिमें जो संसरण अर्थात्‌ 
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" परिप्रमण करते है, थे संसारी हैं, ओरः जो संसार से, मुक्ता, हो गए हैं, वे मुक्त याने मोक्ष के 
जीव हैं। संसारी जीवों, के भी दो अकार. हैं, तस ओर, स्थावर । स्वेच्छा से हलन-चलन करने 
वाले जीव त्रस जीव हैं, और जो स्वयँ अपने आप, हछन चलन नहीं कर सकते हैं, वे स्थावर 
जीव कहे जाते हैं। इन स्थावर जीवों को पाँच इन्द्रियों में से मात्र एक स्पर्शन्द्रिय बाला शरीर 
होता है। अतः इन जीवों को मात्र स्पश का अनुभव होता है, परन्तु स्वाद आर का अनुभर्व नहीं 
होता है। जब, त्रस जावों को रसनेन्द्रिय इत्यादि ओर भी इन्द्रिय प्राप्त होती है। अतः, 
तसजीव के ४ भेद होते हैं; ता 

(१) द्वीन्द्रिय जिसे स्पशन ओर रसना, इस प्रकार दो ही इन्द्रियों वाछा शरीर मिला है, 
-उदाहरण के रूप में समुद्र में शंख, कोडी, जोंक, जलूज॑तु इत्यादि, वे वस्तुका रस भी समझ 
सकते हैं परन्तु गंधका अनुभव नहीं कर सकते हैं। 

(२) च्रीन्द्रिय ये जीब हैं कि_ जिन्हें उक्त दो इन्द्रियों के उपरान्त तीसरी धाणेन्द्रिय वाला शरीर 
मिला होता है; उदाहरण के तोर पर चीटी, खटमलछ, मकोड़े, जू, धान्यकीट इत्यादि असंख्य 
कौड़े जो चीज़ की गंध को भी परख सकते हैं, परन्तु चोज़ को दृष्टि से देख सकते नहीं हैं । 
,-.. (३) चतुरिन्द्रिय जिन्हें उपयुक्त तीनों इन्द्रियों के अछावा चल्लुइन्द्रिय वाला शरीर मिला 
है, जैसे कि मक्खी, भ्रमर, मच्छर, टिड, बिंछू इत्यादि, वे देख. सकते हैं, परन्तु सुन सकते 
नहीं हैं । ह ह 

(४) पंचेन्द्रिय जीव, अर्थात्‌ जिन्हें उक्त चार इन्द्रियों के उपरान्त पांचवी श्रोत्र-इन्द्रिय वाला 
शरीर मिला है, जैसे कि नारक तियच, मनुष्य ओर देव; ये जीव देखने के उपरान्त सुन भी 
सकते हैं। इन में मनुष्य ओर तियचों के दो-दो प्रकार हैं। संज्ञी ओर असंज्ञी । संज्ञी अर्थात्‌ 
जिन्हें संज्ञा यानी विचारशक्ति वाला मन मिछा है; जब कि असंज्ञी को मन नहीं होता हैं। 

स्थावर जीव कि जिन्हें एक मात्र स्पशेनेन्द्रियः चाछा शरीर और स्वेच्छासे न हिल सके 
ऐसी 'स्थिर स्थिति मिली है, इन जीवों के ५ भेद होते हैं। (१) प्रथ्वीकायिक, यानी प्रथ्वी 
ही जिसकी काया है। मिट्टी, पत्थर, धातु, नमक या, रत्न इत्यादि क्रो ही शरीर के रूपमें धारण 
करनेवाला जीव । (२) अपकायिक जीब, अर्थात्‌ पानी को ही शरीर के रूपमें धारण करने वाला 
जीव, जैसे कि वर्षा का पानी, कुएँ; नदी, ससुद्र का पानी, बर्फ, कुहरा इत्यादि। ( ३) तेज- 


४ 


: स्क्रायिक अर्थात्‌ अग्नि, विद्युत, दीप, चिनगारी इत्यादि शरीर है जिनके ऐसे जीव । (४) बायु- 
कायिक जीव, यानी पवन, हवा, झंझावात इत्यादि जिसका शरीर है, वह जीव । (५) वनस्पति- 
कायिक जीव अथोत्‌ बीज, वृक्ष, पत्र, पुष्प, 'फल; धान्य, साग, ईत्यादि को ही शरीर रूप से 
घारण करनेवाले जीव। वनस्पतिकाय जीव के दो प्रकार हैं:-(१) एक एक जीवका एक शरीर हो 

, बह अल्येक बनस्पतिकोयिक, और (२) जो अनंतोनंत जीकों का एक एक साधारण शरीर हो, वह 

“साधारण बनस्थतिकाधरिक जीवु।,लैसे कि कंदमूल, सेवाल, फूग इत्यादि । 
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प्रत्येकवनस्पति-कायिक सिवाय पांचों स्थावरकाय जीव, सूक्ष्म ओर बादर (स्थूछ) इस 


प्रकार, दो श्रकार के होते है । इन पांचों सूक्ष्म स्थावरकाय जीवों से सारा विश्व हमेशा भरा हुआ 
रहता है । सूक्ष्मसाधारण वनस्पतिकायपन में जो जीव अनादिकारू से जन्म-म्र॒त्यु पाते हैं और 
अद्यापि अन्य किसी जीव-विशभ्ााग में नहीं गए हैं, उन्हें असांव्यवहारिक अथौघ्‌ -अध्यवहार राशि 
के जीव कहा जाता है। परन्तु जो जीव इससे छूट कर प्र॒ध्वीकायिकादि अवृस्था में आये,-बहां 
तक को वे फिर सामान्य वनस्पतिकाय में गए भी हों, फिर भी एक बार. दूसरे व्यवहार में 
आ गए होने से, उन्हें व्यवहार राशि के ही जीव कहा जाता है। 

अरिहंत परमात्मा समस्त सांव्यवहारिक, असांव्यवहारिक ओर मुक्त जीवों के अर्थात्‌ जीब 
मात्र के हितभूत हैं, मात्र जीवों के छिए ही नहों परन्तु समस्त जीब ओर अजीब याने पांचों 
अस्तिकाय स्वरूप लोक के हितकारी हैं। अस्तिकायों का वणन पहले किया गया है । इनमें सत्‌ 
वस्तु मात्र अर्थात्‌ सारा विश्व आ जाता है। 
काल अस्तिकाय या स्वतंत्र द्रव्य नहीं;-- 

प्रभः--पहले तो जीव, धम, अधर्म, पुदूगल ओर काल, इस प्रकार छः द्रव्य बंताये थे; 
यहाँ पांच द्रव्य क्‍यों लिए गए ? क्‍या कार अस्तिकाय नहीं है ? क्या वह विश्व में नहीं हैं ! 

उ०--काल अस्तिकाय नहीं है । यह इसलिए कि अस्तिकाय है प्रद्शों का समूह; (“अस्ति*- 
प्रदेश, सूक्ष्म में सूक्ष्म अंश; ओर उनका कार्याससमूह |) काल में सूक्ष्म में सूक्ष्म अंश समय है । 
परंतु जब देखा जाय तब वर्तमान एक ही समय उपस्थित होता है, समयों का समूह नहीं । 
क्यों कि वतेमान समय के सिवाय के पहले के समय नष्ट हो चुके हैं ओर भावी समय अभी 
उत्पन्न ही नहीं हुए हैं, फिर वे केसे समुदाय रूप में हो सके ? इसी छिए कहा गया है कि 
विश्व में कभी भी लभ्य ऐसा कार तो समय स्वरूप, ही होता है, नहीं कि समयों का समूह 
अथात्‌ अस्तिकाय स्वरूप। जब कि जीव, धर्म, इत्यादि तो अस्विकाय रूप ,में मिलते हैं। फिर 
भी नय विशेष से अर्थात्‌ अमुऊ दृष्टि से कार ख़तंत्र द्रव्य स्वरूप भी है; अथवा वस्तुका पर्याय 
स्वरूप भी हैं, जिस की वजह जीवादि पद्मर्थों में छोटी उम्र-बडी उम्र, नयापन-प्रुरानापन, समय, 
क्षण, प्रहर इत्यादि बतनाएँ हुआ करती हैं । 

इस पंचास्तिकाय छोक में अछोक का भी समावेश हो जाता है। 

प्र०---अछोक का अथ तो लोक नहीं, फिर उसका छोक में समावेश किस प्रकार" होता है ? 

उ०--पाँच अस्तिकाय छोक में आकाशास्तिकाय तो गिना ही है । उस में ही छोकाकाश ओर 
अलोकाकाश अर्थात्‌ छोक ओर अछोक दोनों मिल जाते हैं। इसी लिए पंचारितकाय लोक में 
अलोक का भी समावेश हो जाता है। फंके केवछ यही रहता है कि पंचास्तिकाय छोक में 
'छोक'शब्द का अर्थ है "जिसका अवलोकन हो, ज्ञान हो, वह वस्तुमात्र)। यही छोक. शब्द का 
व्युत्पत्ति-जथ है। छकेकिन इस पंचास्तिकाय छोक में समाविष्ट अछोकका “वाचक “अछोक” शब्द 


है. 


कक के 


१५८ | ललितविस्तरा [ लछौगहिआएंं 


(छ०--हित' शद्धारयः-) तदेव॑विधाय छोकाय हिताः। यथावस्थितदशनपूर्वेक सम्य- 
कपरुपगाचेह्टया तदायत्यवाधनेनेति च। हह यो ये याथात्म्येन पश्यति, तदलुरुप च चेह्ठते 
प्राव्यपायपरिद्य रसारं, स तस्में तचतो हित इति हितार्थः । 

(१०) यथावस्थितेत्यादि, 'यथावस्थितं>अविपरीतं, द्शैन-वस्तुबोध:, धपूब/-कारणं, यत्र तद्‌ 
यथावस्थितदरीनपूर्वक, क्रियाविशेतगमेतत्‌ । 'सम्यकृमरूपणा वेष्टया >सम्यकूप्रज्ञापनाः बापारेण, 'तदा- 
यत्यवाधनेन' तस्पा-प्तम्यगदशी पूर्वक प्रज्ापितस्य,आयतो'>आगगामिनि काछे,अब्राघ नेन-अपीडनेन, 
(ति चनभनेन च हेतुना, हिता इति योगः। एतदेवमावयन्नाह हिह/॑जगति, य>ऊर्ता,य<कम्मतारूपं, 
थायात्म्रेन|>सवलवछूपानतिकमे ग, 'पश्य ति/>अवलोऊते, 'तदनुरूप च॑ःउरीनानुरूप च, चिष्टते८ 
व्यवहरति, 'भाव्यपायपरिदारसारम अनुरूपचेटनेडपि भाविनमयाय परिहरन्नित्यथ:; न पुनः सत्यभाषि- 
लौकिककौशिकमुनिवत्‌ भाव्यपायहेतु: । स'८एवंरूप: तस्मे >्यथात्म (पत्यन्तरे.....याथात्म्य) दरीनादिविषयी- 
कृताय, 'हितः>मनुग्रहहेतु# इति'>खं, 'हिताथों?८हितशब्दाथे; । 

. उसका निषेध खरूप नहीं परन्तु रद लोक शब्द के निषेधस्वरूप है, अतः कोई विरोध नहीं हैं। 


इस .रूढ़ लोक की व्यवस्था पहले कही गयी इस प्रकार है, जितने आकाश भाग में अन्य द्रव्य 
रहते हैं, उतना भाग छोक है । 
परमात्मा वसस्‍्तुमात्र के हितरतरूप केसे? 

प्र०-परमात्मा असांव्यावहर्तरेक जीव छोक के, मुक्त जीव छोक के, ओर आगे बढ़ कर 
पंचास्तिकाय में से अजीत द्रव्यों के हित स्वरूप कैसे ? 

उ०-परमात्मा जीवों का और पंचास्तिकाय समस्त का यथावस्थित दर्शन करते हुए सम्यक्‌ निरू- 
पण करने की क्रिया करते हैं इसलिए, ओर सम्यगशन द्वारा उपदिष्ट किये पदार्थों को भावीकाल में 
कोई बाधा नहीं पहुँचाते हैँ इसलिए, उनके हितत्वरूप हैं। परमात्मा सर्वज्ञ, सर्वद्शी होने से उन 
को समस्त वस्तुओं के स्वरूप का यथार्थ दृशन है, यथास्थित प्रत्यक्ष ज्ञान है। इसीलिए वे वस्तु 
की सम्यक प्ररूपणा (उपदेश) करते हूँ। यदि दशन यथार्थ न होता तो निरूपण भी सम्यकू न 
होता ओर गलत निरूपण से श्रोताओं को श्रवण के बाद वस्तु की उछटी समझ कराते और बस्तु 
को अन्याय करते फछतः वे हितरूप नहीं बन सकते । हित का अर्थ यह है, कि इस जगत में 
जो पुरुष जिस वल्तु को, उसका खहूप न चूहते हुए यथार्थ खहय में देखता है, और देखने 
के अनुरूप व्यवहार करता है-यह व्यवहार भी आगामी अनर्थ को रोकनेबाला होता हो, बह 
पुरुष उस दशेन के विषय के प्रति अनुग्रह का हेतु बनता है। इस से यह स्पष्ट है कि सत्य- 
भाषी माने जाते छोकिक कोशिकऋषि की तरह जो भावी अनर्थ में कारणभूत है वह उसे हित 
रूप नहीं हे उस के प्रति अनुमरहका कारण नहीं कहा जा सकता, क्‍यों कि उसमें वास्तव 


यथार्थ दशन ही नहीं है । 


प्रथ्यदृष्टान्त _] लल्ितबिस्तरा [ १५९ 


(छ०-इष्टव्याख्या-प्रकारोई-) इत्थमेव तदिष्टोपपत्तेः। इष्टं च सपरिणामं हित, स्वा- 
दुपथ्याननवद॒तिरोगिण: । 

(पं-) इत्थमेव/-अनेनेव यथाव्म(प्रत्य० ....याथात्म्य)दरनादि प्रकारेण, 'तस्य-सदमभूतदरीनादि- 
क्रियाकत्तु:, इ्ोपपत्तेः/-इश्स्य क्रियाफलस्य चेतनेष्वचेतनेषु वा विषये क्रियायां सत्यां स्वगतस्य, चेतन विशे- 
षेवु तु स्वपरगतस्य वा घटनातू | इश्मेव व्याचष्टे,-दृष्टं पुन; सपरिणामम्‌-उत्तरोत्तरशुभफलानुबन्धि, 
“हिते!-सुखकारि, प्रकत हितयोगसाब्यो5नुप्रह इति भाव:। व्थन्तमाह स्वादुपथ्यान्षत्रत्‌*-खादुश्व जिहवे- 
व्वियप्रीणकं, पन्‍था इव पन्‍था: सततोलइनीयत्वाद भविष्यत्काढ: तत्र साधु, पथ्यं च स्वादुपथ्यं, तच्च तदन्नं 
च, तद्बत्‌ । अतिरोगिणः"अतीतग्रायरोगवतः; अमिनवे हि रोगे 'अहितं पशथ्यमप्यातुरे! इतिवचनात्‌ पथ्या- 
नधिकार एवेति | इतिरोगिणः' इति पांठे, 'इति- ंग्रकारः स्वादुपध्यान्नाहों यो रोगस्तद्गत इति। स्वादु- 

' ग्रहण तत्कालेडपि सुख्हेतुत्वेन विवश्षितत्वात्‌ । अस्वादुत्व च पथ्यस्याप्यतथामूतत्वान्नैकान्तेनेश्व्वमिति । 
उपंचारतश्व स्वादुपथ्यान्नस्थेष्ठत्वं, तज्जन्यानुग्रहस्यैवेष्टत्वाद , यथोक्ते :--- 

“कज्ज इच्छेतेण अणंतरं कारणंपि इद्ठति | जह आहारजतित्ति इच्छंतेणेह आहारो ॥ * 

- एवमिष्टहेतुत्वादिय क्रियाईपि हितयोगलक्षणा इश सिद्धित्यत एवं। 
दो अकार का इृष्ट३- 

हित रूप का तात्त्विक अर्थ यही है कि यथार्थ दशनादि करते हुए भावी अनर्थ को पैदा न 
करना । सच्चे वस्तुदशनादि क्रिया करने वाले का इष्ट इसी श्रकार, यानी यथाथे दशेन, यथार्थ निरू- 
पण, इत्यादि प्रकार से ही संपन्‍न हो सकता हे । इस में इष्ट दो तरह का हो सकता हैः- 

(१) यथाथ दश्नादि क्रिया, जो चाहे सामान्यतः चेतन जीव सम्बन्धित हो, या अचेतन 
जड़ वस्तु सम्बन्धित हो, छेकिन उस .क्रिया से मात्र अपने में पापनिरोध स्वरूप संबर आदि का 
जो इष्ट छाम होता है, वह एक प्रकार का इष्ट है; जैसे कि सिद्ध भगवान सम्बन्धी सत्य भाषण 
करने में सिद्ध भगवान को तो नहीं परन्तु वक्ता को संवरादि का छाभ होता है । 

(२) यदि वह यथाथ दरशनादि क्रिया अमुक विशेष जीव सम्बन्धी हो, तो इस क्रिया से अपने 
ओर सामने वाले के लिए जो लाभ हो वह दूसरे प्रकार का इष्ट है; जैसे कि वनस्पति में जीव है?, 
ऐसा सत्य दर्शन ओर सत्य भाषण किया जाय, तो इस से अपने को संवरादि का छाभ होता है, 
ओर बनस्पतिकाय जीव को जीव के रूप में परिचय देने से, अन्य छोग उस की हिंसा नहीं 
करेंगे, इस दृष्टि से उस जीव को भी अभय, अक्लेश को लाभ होता है । इस प्रकार दो तरह 
का इष्ट यधाथ दशनादि पर ही घट सकता है । 

इष्ट इस प्रकार भावी अनर्थ को रोकने वाढा है यह तभी कहा जा सकता है जब कि 
वह सपरिणाम हित हो, अथोत्‌ वह इष्ट तत्काल भी सुखकरारी हो यानी कल्याण प्रवृत्ति से 
साध्य उपकार रूप हो, एवं उत्तरोत्तर भी शुभफल की परंपरा का सजक हो। जैसे कि, जिसे रोग 





१३० ) लल्लितविस्तरा [ लोगहिआएं 


(ल०-बिपरी तबोधारवब्य॑पापबन्ध/)-अतो5न्यथा तदनिष्टल्वसिद्धि।, तत्कतुरनिष्टा- 
प्हेतुत्वेन; अनागम पापहेतोरपि पापभावात्‌। 

(पं०) एवं व्यतिरिकमाह 'अत;'5उत्तरूपाद यो य॑ याथात्येन पश्यतीत्यादिकात्‌ ग्रकारात्‌, 'अन्य- 
था”-प्रकारान्तरेण चेष्टायां, 'तदनिष्ट्वसिद्धि,: तस्याः>्वेष्टयाः-अनिष्टल्वम-असुखका रित्वं, तस्य 
सिद्धिः-निष्पत्ति: | कथमित्याह तत्कतुं-अकारान्तरेण चेष्टकर्तुः, अनिष्टाप्रिहेतुत्वेन! अनिष्टे चेहा- 
ज॒ुर्भ कम, तस्य आप्नि/-्अन्धः, तस्या हेतुलेन प्रकारान्तरचेष्टायाः। अयममभिग्रायो, विपयस्तबोधो विपरीत- 
प्रज्ञपनादिना चेतनेष्वचेतनेषु वाननु (वानु० ....प्र०) रूप चेष्टामानोडनुरूपचेष्टनेडपि भाविनमपायमपरिहर- 
न्नियमतो5श्ुभकम्मेणा बध्यते । परेषु त्वनिष्टापिहैतु: स स्थान्नवेत्यनेकान्त:; अचेतनेषु न स्थाच्चेतनेषु तु 
स्थादपीति भाव: । 





नष्ट प्राय हुआ हो, ऐसे पुरुष के लिए जिहवेन्द्रिय को रुचिकर स्वादिष्ट पथ्य अन्न वर्तमान 
काल में तो सुखकारी छगता ही हे, परन्तु उत्तरोत्तर भी पुष्टिवधक घनता जाता है । 'पशथ्यः 
का अथ है पथ में योग्य । पथ का अर्थ सतत प्रसार करने योग्य ऐसा भावी काल होता है; तो 
जो भावी काछ के लिये योग्य हे वह पथ्य है। जिसे रोग नया याने अभी अभी शुरू हुआ हो, 
ऐसे मनुष्य के लिए, 'अहितं पथ्यमप्यातुरे! इस बचन से पुष्टिकारक पदार्थ भी अधहितकर बनता 
है। अतः उसको पथ्य के छिए अधिकार ही नहीं है | (यहाँ छलितविस्तरा में “अतिरोगिणः” 
पाठ के बदके “इतिरोगिणः? पाठ भी मिछता हे, वहाँ अर्थ होगा कि वथाप्रकार के रोग वाले 
को अर्थात्‌ जो रोग स्वादिष्ट पथ्य अन्न ही के छिए योग्य है, ऐसे रोग वाले को ऐसा पथ्य हित 
रूप बनता है । ) इस में पथ्य को स्वादिष्ट लेने का तात्पय यह है कि वह तत्काल में भी सुख- 
कारी होगा। यदि पथ्य स्वादिष्ट न हो तो वह वर्तमान में सुख का कारण न बनने से एकान्त 
रूप से इष्ट नहीं कहा जा सकता । यहाँ इतना ध्यान रखा जाय कि यह स्वादिष्ट पथ्य अन्न 
को जो इष्ट कहा, वह उपचार से इष्ट समझता; क्‍यों कि सचमुच इष्ट तो इससे जो उपकार होता 
है, वही है। कहा गया है कि, :--- 

कर्ज्ज इच्छंतेणं अणंतरं कारण पि इट्नंति। जह आहारजतिति इच्छतेणेह आहारो ॥ 

अथौत्‌ कार्य की इच्छा वारढे को उसके पूर्व का कारण भी इष्ट होता है । जैसे कि यहाँ 
आहार से होनेवाली ठ॒प्ति की जिसे इच्छा है उसे आहार भी इष्ट होता है। इस प्रकार कल्या- 
णप्रवृत्ति स्वरूप यह क्रिया भी इष्ट का कारण होने से इष्ट स्वरूप सिद्ध होती है । इसीलिए 
ऐसी क्रिया को भी इष्ट कहा जाता है । 
विपरीत दशनसे अहित केसे !:-- 

प्रस्तुत में-पहले जो कहा गया कि वस्तु को जो यथार्थ स्वरूप में देखता है, और उसके 
अनुरूप वर्ताव करता है बह उस वस्तु के प्रति हितहप है; इसीको निषेध रूपसे ऐसा कहा जा 
सकता है कि इस प्रकार को छोड़कर अन्य रीति से दशन ओर बर्ताव करने से अनिष्टता, असुख- 


आगमविरुद्ध प्रवृत्तो पापभाव: ] ललितविस्तरा [ १३१ 


ननु परेष्वहितयोगस्पानेकान्तिकले कर तत्कत्तुरनिष्टापिहितुत्वमनेक्रान्तिक प्रक्ारान्तरचेष्टनस्थे- 
व्याशडूबाह अनागम्मा-्आगमादेशमन्तरेग, पापहेतोरप्-अयथावस्थितदशनादेरकुशलकम्मेकारणात्‌ 
'पापभावाद--अकुशलकम्मभावात्‌ । पापहेतुकृतात्‌ पुनः परेष्वपायात्‌ पापभाव ्वेति अपि! दब्दार्थः । 
अयममिप्रायः,-आगमादेशेन क्वचिद॒पवादे जीववधादिषु पापहेतुष्वपि प्रवृत्तस्य न पापभावः स्थाद ,अन्यथा तु 
प्रवृत्तों परेषु ग्रत्यपायाभावेडपि स्वप्रमाददोषभावान्नियमत: पापभाव इति तत्कत्तेरनिष्टाएिहितुत्वमैकान्तिकमिति | 


कारिता उत्पन्न होती है। क्‍यों कि वह अन्य प्रकार का दशन-बताव उस के कती को अशुभ कम 

का बंध कराने में कारणरूप बनता हे। अभिप्राय यह है कि जो यथार्थ दशेन न करते हुए विपरीत 
दशन करता है, वह बाद में उसके अनुसार विपरीत प्ररूपणा करते हुए चेतन या जड़ के प्रति 
अनुचित बनौव करता है अथवा एकाध बार उचित बर्ताव करता भी हो तो भी विपरीत दशन के 
कारण वह भावी अनर्थ को रोक सकता नहीं है । इससे वह स्वर्य अशुभ कम से बन्धा जाता 
है; ओर विशेष में अन्य के प्रति अनिष्ट का कारण बननेका संभव है, शायद्‌ न भी बने, एकान्त 
नहीं हे, सामनेवाला जड़ पदार्थ हो तो उसे कुछ भी अनिष्ट याने दुःख होने वाला नहीं है, 
परन्तु यदि चेतन हो तो अनिष्ट हो भी सकता है । 

प्र०-यथार्थ दशेनादि से विरुद्ध बताव करने में यदि अन्य को अनिष्ठ का योग होने का 
निश्चित न हो तो उस विरुद्ध बर्ताव करने वाले को निश्चित अनिष्ट प्राप्त होगा, यह भी कैसे 
कृहा जा सकता है ? 
आगमविरूद्धावरण ही मुरूय पापहेत॒ ;-- 


उ०--कहने में कारण यह है कि आगमशासत्र के आदेश को छोड कर पाप के हेतु में 
प्रवतने से पाप लगता ही हैं। विपरीत दशेनादि करने पर अशुभ कर्मोपाजन अवश्य होता 
है; अर्थात्‌ अयथार्थ दशनांदि करने वाहे को तो अशुभ कमे छरूग ही जाता है । फिर इससे 
प्रतिब्यक्ति को भी कुछ अनिष्ट होता हो तो इसकी वजह मी पाप लगता ही है। अभिप्राय यह 
हैं कि जहाँ आगम द्वारा किसी संयोग में अपवाद रूप से जीवहिसादि विहित किया गया हो 
वहां उस में प्रव्नत होने से, पापमात्र नहीं होता हैं | उद्तदृण्णार्थ, साथु शाब्लाज्ञानुप्तार नदी 
पार करे या श्रावक्र अभिषेक्वादि जिनयूजा करे तो उद्त में पाव नहीं छगता है । ऐसे तो 
हिसा पाप का कारण है, फिए भी यहां शाल्षविहेत आयउचाद होते से इससे अशुभक्रम का 
बंध नहीं होता है । इससे विपरीत शाल्लाज्ञा-विरुद्ध व्ताव करे तो पाप जहर छागता है; जसे 
कि साधु नीचे देखे बिना चछे ओर उसमें किसी जीव का अनिष्ट याने हिंसा शायद न भी 
हुई हो, तो भी उसमें साधु की अपनी तो प्रमाद दशा ही होने से अपने लिए अशुभ कम का 
उपाजन अवश्य होता ही है। अतः कहा जाता है कि यथाथ दशना से विरुद्ध वतन करने 
वाह पुरुष अन्य के लिए अनिठ काता हो या न ऋता हो छकेकित अपने छिरए तो अनिट 
प्राप्ति में निमित्त बनता ही है । 





१३१ ] ललितबिस्तरा [ लोगदडि आएं 


(ल०--इतरेतरापेक्ष) कत्तेकममपकारः )) 

(पं०)--ननु इृदमपि कर्थ निश्चित यदुत अनागम पापदेतोरप्यवश्यं पापभाव इत्याशह़ुबह * इत- 
रेतरापेक्। >परस्पराश्रित:, “कत्तंकम्मेघकारः “>कारकभेदरक्षण: । कर्ता कम्मपिक्य व्यापारवान्‌ कम्मे 
च कृरत्तारमिति भाव: | यथा प्रकार्यं घटादिकरमपेक्य प्रकराशकः प्रदीपादि:, तर्स्मिश्व प्रकाशके सति ग्रका- 
श्यमिति, तथा विपर्यस्तबोधादिपापहेतुमान्‌ पापकर्ता पुमानवरश्य तथाविधकायेरूपपापभाव एव स्थात्‌, पाप- 
भावोडपि तस्मिन्‌ पापकत्तेरीव्यतः स्थितमेतद्‌ यद॒त प्रकारान्तरचेष्टनस्थानिश्व्वसिद्धि:, हितयोगविपरीतत्वात्‌ 
विषय ग्रत्यहितयोगत्वं चेति | 

कतभाव-कर्मभाव परस्पर सापेक्ष है।-- ु 

प्रण--यह निश्चित रूप से केसे कहा जाय कि आगमबाद्य पापजनक बर्ताव करने से 
पापभाव ही होता है ! 

उ०--कतु-कर्मभाव अर्थात्‌ कतत्व ओर कर्मत्व परस्पर आश्रित है | क्रिया का कोई भी कर्ता 
है तो उसकी अपेक्षा से कम है; ओर कम है तो कोई कर्ता भी है। दृशान्त के लिए, प्रकाश 
क्रिया का कम घट इत्यादि है तो उस कम घट आदि की अपेक्षा से कर्ता दीप प्रकाश देने की 
क्रिया करने वाछा भी है। ऐसे प्रकाश करने वाके दीप की अपेक्ष। से प्रकाइय घट इत्यादि कर्म 
भी है। इसी प्रकार प्रस्तुत में भी शाल्र से विपरीत बोध, विपरीत उपदेश, इत्यादि पापहेतु 
वाला पुरुष पापहेतुभूत पापक्रिया का कर्ता तभी कहा जा सकता है कि जब उस क्रिया के 
कम के रूप में तथाविध कार्यस्वरूप पाप है। तथा पाप भी क्रिया के कर्म के रूप में तभी 
गिना जा सकता है कि पापक्रिया का कर्ता यदि कोई है। सारांश कि आगम के आदेश को 
छोडकर की जाती दूसरे प्रकार की वस्तुद्शनादि-प्रवृत्ति अयथार्थ होती हुईं अवश्य पापजनक होने 
से अनिष्ट रूप है। क्‍यों कि वह यथार्थ द्शनादि रूप ख्बहित की प्रवृत्ति से विपरीत है । उतना 
ही नहीं परन्तु जिस विषय में विपरीत दशन आदि प्रवृत्ति की जाती है, उस विषय के प्रति 
भी वह कई बार अहितकारी बनती है। जैसे कि प्रथ्वीकायादि स्थावरजीव का जीव के रूप 
में यथार्थ दर्शन न करे ओर जड के रूप में मिथ्यादशन, एवं मिथ्याधभाषण करे, तो फलतः 
श्रोताओं में उन जीवों की हिंसा की प्रवृत्ति जे। होती है, उससे उन जीवों को भी अहित- 
अनिष्ट पहुँचता है। तब यहाँ प्रश्न उठेगा कि :--- 

प्र०---अयथाथ' दर्शनादि यदि किसी जड़ सम्बन्धी हो, तो उस में उस जड़ का क्‍या 
अहित होगा ! क्‍यों कि जड़ वस्तु के लिए तो इष्ट-अनिष्ट का प्रइन ही नहीं उठता है। अतः 
ऐसे मिथ्यादशनादि के बाद जो क्रिया प्रवर्तित होगी, उसके फलस्वरूप कोई अनिष्ट उस जड़ को 
तो स्पश करने वाला है नहीं । फिर यदि कहेंगे कि वहाँ अहित का योग औपचारिक रूप 
से कहते हैं, तो समान न्यायसे यथार्थ दरीनादि करने वाढे में भी हितका योग औपचारिक 
रूप से खडा होगा, छेकिन वह ठीक नहीं है। क्‍यों कि ऐसे औपचारिक गुण पर वास्तविक 


कर्तकरम भावी सापेक्षौ ] ललितविस्तरा [ १३३ 


(ल०--जडाहितयोगः नोपचारिक/-) नावेतनाहितयोग उपचरितः, पुनरागमकम्म 
कत्वेन। ह 

(पं०-)नन्वेब॑कथमचेतनेष्वहितेयोग:, तस्साध्यस्य क्रियाफल्स्यापायस्य तेषु कदाच्िदप्यमावात्‌ | 
यदि परमुपचरित; तस्य चोपचरितित्वे हितयोगो<पि तेषु ताइश एवं प्रसजति | न च स्तवे ताद्शस्य प्रयोग:, 
सदमूतार्थविषयत्वात्‌ स्तवस्य । ततः कर्थ सर्वक्ोकहिता भगवन्त इत्याशड्ू॒याह 'न>नैव, अवेतनाहित- 
योगःअवेतनेषु-घधर्भास्तिकायादिषु, अहितयोग$--अपायहेतुर्ब्यपारो मिथ्यादशनादि:, 'उपचरित॥>-अध्या- 
रोपितोडग्निर्माणवक्र इत्यादाविवाग्नित्वम्‌। अत्र हेतुमाह पुनरागमकम्मेकत्वेन,' पुनरागमेन-”प्रत्याइत््य 
क्त्तेयेव क्रियाफडमूतापायभाजनीकरणेन, कम्म यस्‍्य स पुनरागमकम्मेकी अचेतनाडइितियोगः, तस्य भाव- 
स्तत््वे, तेत | उपचरितो5हितभावो न मुख्यमावकायेकारी मागवकाग्निवत्‌ । अचेतनाहितयोगस्तु ग्रंत्यावृत्त्य 
स्वकतेयव क्रियाफठमपायमुपरचयन्‌ , परवधाय दुःशिक्षितस्य शस्त्रज्यापार इव तमेव ध्नन्‌ , कथमुपचरितः 
स्यात्‌ ! | 


स्तुति प्रवृत्त हो सकती नहीं है। स्तुति का विषय तो वास्तविक होना चाहिए ।- फिर यहाँ तो 
अओपचारिक हितयोग एवं ओपचारिक लोकह्वितकारिता की आपत्ति आने से प्रश्न होगा कि अहँत्‌ 
परसात्मा वास्तविक सर्वेछोकहितकारी केसे ? 


जड़ संबन्धी विंपरीतदशनादि कर्तामें अहितप्रापक हैः- 


उ०>-प्रश्न ठीक है। परन्तु हम यहाँ हितयोग या अहितयोग की वस्तु को औपचारिक 
मानते नहीं है, धर्मौोस्तिकायादि जड़ पदार्थों के बारे में प्रवर्तित अ-यथार्थेद्शन, मिथ्या-अरू- 
पणा इत्यादि की क्रिया जे! अहितयोग कराने वाली क्रिया है वह उपचार से नहीं परन्तु मुख्यतः 
अथौत्‌ संचमुच अहित के योग कराने वाली क्रिया है| विशेष यह है कि जड़ सम्बन्धी ऐसी 
क्रिया से अलबत्त जड को अहित नहीं होता है फिर भा क्रिया का फलभूत अहित-परिणास 
कर्म में जाने के बदले परावर्तित होकर कर्तों को अपना भाजन बनाता है, अर्थात्‌ अहितयोग 
उस कमभत जड में नहीं, किन्तु विपरीत उपदेशादि के कती जीव में होता हे | तो अचेतन के 
अहित योग की क्रिया कती में आ कर फलदायी होने से अहितभाव ओपचारिक नहीं परंतु 
मुख्य हुआ। यदि ओपचारिक होता तो मुख्य रूप से काये नहीं कर सकता । दृष्टान्त से “यह 
माणवक नामक आदमी तो अंगार है” इस कथन में ओपचारिक ढंग से अंगारपन का पग्रतिपादन है 
क्यों कि वह अग्नि के मुख्य काय को करता नहीं है | परंतु यहाँ तो मुख्य रूपसे अहित का काये 
होता है; अतः ओपचारिक नहीं कहा जा सकता | विशेष इतना कि अहित कम को नहीं, कर्ता 
को होता है । जैसे कि शस्त्र चलाने वालेने यदि उछटी शिक्षा पायी हो तब वह रशस्त्र-प्रयोग तो 
प्रतिव्यक्ति के बध के लिए करेगा, किन्तु असल में तो वह अपना ही बंध कर बेठेगा; तब भा इस 
शस्त्र-पयोग को ओपचारिक नहीं कहा जाता है किन्तु सचमुच अमुकने अमुक के प्रति शस्त्र चलाया! 


१३४ | लल्ितविस्तरा (| छोगदिआणे 


(ल०--)सवचेतनस्यापि एवंविधस्पेव नायमितिदशनार्थ: । 

(पं०--)एवं तहिँ सचेतनेष्वप्यहितयोगः पुनरागमकर्म्मेक एवं ग्राप्त इति परवचनावकाशमारक्याह 
'सवेतनस्थापि'-जीवास्तिकायस्य इत्यर्थ, 'अहितयोग' इति गम्यते, अचेतनस्य त्वस्व्येवेति 'अपि! शब्दा- 
थे: । एवंविधस्पेव/-अचेतनसमस्यैव क्रियाफड़भूतेनापायेन रहितस्वैव इत्यथे नेंव, अयेचज्यक- 
तोंड्वेतनाहितयोग:, इति/-एतस्थ पूर्वोक्तस्याथस्य, दरशेनार्थ/'>ख्यापक इति भावः, अहितयोगाव्‌ सचेतने 
कर्मिंश्वित्‌ क्रियाफल्स्यापायस्यापि भावात्‌ | 


ऐसा ही कहा जाता है । वेसे यहाँ भी अचेतन संबन्धी अहित-योग परावर्तित हो कर जब 

कर्ता में सचमुच आता है. तब वह अहितव्यापार औपचारिक केसे कहा जाए ? यहां प्रश्न हो 
सकता है कि-- 

प्र०--यदि जड़ सम्बन्धी की गई मिथ्याबोधादि क्रिया उस के कमेभूत जड़ के बदले 
कतंभूत जीव में अहित करने वाली हो तो जीबर सम्बन्धी भी की गई मिथ्याबोधादि क्रिया 
कम में नहीं, परन्तु कर्ता में ही मुख्यतः अहित योग करे ऐसी आपत्ति क्‍यों नहीं ! 

उ०--एसा एकान्त नहीं है। बेशक जिस जीव संबन्धी, जेते कि मोक्ष के जीव के 
सम्बन्धी, मिथ्याबोधादि को क्रिया की गई, अथीत्‌ किसीने ऐसा मिथ्या मान छिया कि मुक्त 
जीव अणु है, वगेरह, ओर बैसी प्ररुपणा भी की, तो वह क्रिया उस सुक्त जीव को साक्षात्‌ 
अहित नहीं करती है, वहाँ वह जीव तो अहित योग रूपी फल पाने के लिए जड़ के समान 
ही होता है; अर्थात्‌ मिथ्याबोधादि क्रिया का अहित-योग रूपी फल जैसे विषयभूत जड़ में 
नहीं, उसी तरह उस मुक्त जीव में भी नहीं | अतः ऐसे ही जोब को, अचेतन-अहितयोग 
की तरह, साक्षात्‌ अहितयोग नहीं, फिर भी पूर्बोक्त जो वस्तु कि मिथ्यादशनादि क्रिया का अहित 
योग खरूप फल परावतेन हो कर कर्ता में होता है, इसलिए यह सूचक है कि वह क्रिया ओप- 
चारिक नहीं हैे। फिर कहीं अहित योग के पात्र बन सकने बारे जोब के सम्बन्धी मिथ्याबोधादि 
प्रवृत्ति तो उस प्रवृत्ति के कर्ता के अछावा उस पात्र में भी अहित-योग करता है. ओर वहाँ 
अहितियोग करने का मुख्य प्रयोग उस रीति से होता है । 
कमेत्य क्या फलाधायकल्वकों कि कतृव्यापार को सापेक्ष ?: 

प्र<---तो फिर क्रिया का फल अहित जब खुद जड़ में नहीं आता हे, तो वह जड़ वस्तु 
क्रिया का कम केसे बनती है ? कम तो उसे ही कहा जा सकता है कि जिस में क्रिया का 
फल बैठता है, जैसे कि बढई हवा को छीलता है, ऐसा नहीं कहा जा सकता; परन्तु छकड़ी 
को छीछता है इस प्रह्कार बोला जाता है । क्‍यों कि बढ़ई लकड़ी छीलता है, इस वाक्य में 
छीलना क्रिया का फल खरोंच लकड़ी में आता है; इसीलिए वाक्य में छकड़ी को कर्म कहा गया 
है । इस प्रकार प्रस्तुत में जड़ को विषय बनाकर इसके मिथ्याबोधादि क्रिया में प्रवर्षित होने से 

हि श्रोग़ रूप फछ यदि जड़ में होता हो तो उसके हिसाब से जड़ में कमेत्व आ सके न ! 





प्रिथ्याद्॒ष्टु: अद्वितयोग: ] ललितबिस्तरा ._ [ १६७ 


(ल०--फडडुकदृष्टान्तेन अयोग/--)कत्तृव्यापारापेक्षमेव तत्र कर्म्मत्वं, न पुनः स्ववि- 
कारापेक्ष, कड्डूडुऊपक्तावित्थमपि दशेनादिति छोऋहिता। ॥ १२॥ 

(पं--)ननु यद्यचेतनषु क्रियाफलमपायो न समस्ति, कर्थ तदाहुम्बनग्रवृत्ताहितायोगाक्षिप्त॑ तेषां 
कम्मैत्वमित्याह 'कत्तेव्यापारापेक्षमेव[-मिथ्यादरीनादिक्रियाकृतमेव, “तत्र/-अचेतनेषु, कृम्मेत्वम्‌! अवब- 
धारणफलमाह न पुनः स्रविकारापेक्ष'>न स्वगतापायापेक्षम | ननु कथमित्थ कम्मभाव इत्याशइूयाह 
कड़टुकपक्तावित्यमपि दशनादिति,' कड्डठुकानां-न्पाकानर्डागां मुद्गादीनां, 'पक्तौ-पचने, इत्थमपि-- 
स्वविकाराभावे5पि, <द्शेनाव्‌ -कर्म्मत्वस्य, 'कड्ृठुकान्‌ पचती ति प्रयोगप्रामाण्यादिति । एवं चाचेतनेबु हिंत- 
योगो5पि मुख्य एवं कतेम्यापारापेक्षय्रेति न तत्कारणिकत्वेन स्तवविरोध इति । 


१-० 3 उ०--नहीं, ऐसा कोई नियम नहीं हे, अपने में फठ न बेठता हो तो भी वह्द कतेक्रियां की 
अपेक्षासे ही, न कि अपने में कुछ विकार-परावतंन की अपेक्षासे, कम के रूप में प्रयुक्त होता है। 
जैसे कि प्रसंग पर कहा जाता है कि वह अच्छे मूँग नहीं पकाता, कछुटुक पकाता है । यह 
सही प्रयोग हैं। उस में, पाक क्रिया से होने बाठी नरमी का विकार जो फछ है, वह कहुदुक 
मूँग में बिलकुल आता नहीं है; क्‍यों कि कझ्ृंदुक पकता ही नहीं हे । फिर भी केवल कर्ता की 
प्रवृत्ति को छेकर वह कझ्वटुक को पकाता है? ऐसा प्रामाणिक प्रयोग होता हैं, ओर कड्डदुक 
क्रिया का कम बनता हैं। इसी ग्रकार मिथ्यातोध, मिथ्याभाषण इत्यादि क्रिया से अहित योग 
रूपी फल जड़ में न होने पर भी, उस क्रिया के कतों की ऐसी प्रवृत्ति के हिसाब से जड़ 
पदार्थ क्रिया का कम हो सकता है । 

ठीक, इसी प्रकार यथार्य दशनादि क्रिया से हित-योग भा जड़ पदार्थ में न होने पंर भी 
उस क्रिया के कर्ता की ऐसी प्रवृत्ति के द्विसाव से ही हित-योग जड़ वत्तु में उपचार से नहीं 
परन्तु - सुख्य रूप से कहा जा सकता हे । अतः स्तुती की गई कि अइंतू परमात्मा जड़ .चेत 
समस्त लोक के यवार्यरशनादि करते होने से, छोगों के हित स्यहुत्त ढे यह स्तुति वाक्य ययार्थ- 
दशनादि क्रियाके कर्ता का हित प्रवृति के हिसावसे ओपयचारिक नहीं परन्तु मुख्य रूप से है। 
अतः स्तुति में काई विरोध नहीं हैं । । 








2३६ ] ललितब्रिख्तरा [ होगपरूँवाण 


१३. लोगपहवार्ण (लोकप्रदीपेम्यः) 

(छ०-लोक/न्पकाशितज्ञेयमावों विशिष्ठसंज्िलोकः) 

तथा लोकप्रदीपेम्यः ” | अत्र लोकशब्देन विशिष्ठ एव .तदेशनायंशुभिमिथ्याल॒तमो5प- 
नयनेन यथाहे प्रकाशितज्ञेयभावः संज्ञिलोकः परिग्द्नते; यस्तु नेवेभूतः तत्र तल्वतः प्रदीपत्वा- 
योगाद अन्धप्रदीपदृष्टान्तेन यया हन्यस्य प्ररोपस्तसतो5्मदीप एव, ते प्रति स्वकार्याकरणात्‌ 
तत्काय॑क्ृत एव च प्रदीपत्वोपपत्ते; अन्यथा5तिम्सज्ञत््‌। अन्धकरपश्॒ यथोदितलकोकव्यतिरिक्तस्त- 
दन्यलोकः, तदेशनाथंशुभ्यो5पि तच्ोपलछम्भामागत्‌; समवसरणे5पि सर्वे्ां प्रबोधाश्रवणात्‌ ; 
इदानीमपि तहचनतः प्रवोधादर्शनात । 


कु भर अल हलक पुर हक हु  पलथशाप्तममम"सून्मकबयद सु 
१३, छ ( प्रकाश पानेवाले छोऊ के प्रति प्रदिषरप भगवान को नमस्कार ) 

अब “ लोगपईबाणं ” पद यहां ' छोग ' शब्द से समस्त जीव छोग नहीं किन्तु ऐसे विशिष्ट 
संज्ञी पंचेन्द्रिय जीब॑ लोग ही ग्राह्म है कि जिन्हें अहंत्‌ परमात्मा के देशना ( उपदेश ) स्वरूप 
किरणों से मिथ्योत्व-अन्धकार नष्ट होकर ज्ञलेय' पदार्थों, का यथायोग्य प्रकाश होता है। ऐसे लोगों 
के ही श्रति प्रभु पदीप रूप हैं; क्‍यों कि जो ऐसा नहीं है. अर्थात्‌ प्रकाश ग्रहण के लिए समर्थ 
नहों हे उस के 'प्रति अन्धप्रदीप के दृष्टान्त से बस्तुगत्या प्रदीपरपता नहीं बन सकतीं । 
डष्टान्द इस श्रकार हे,-जैसे अंबे के प्रति दीवा वंस्तुतः दीवा ही नहीं हैं; कारण, उस के प्रति वह 
वस्तु दरोन कराने का अपना कार्य ही करता नहीं है। दीपकपन तो, अपना' कार्य कर सके, उस' में 
ही सज्ञत हो सकता है। अंगर ऐसा न हो, तो अतिप्रसज्नः दोष छगेगा; अर्थात्‌ घड़ा,दींवार आदि 
भी वस्तु प्रकाक/ कराने: का काये न करते हुए भी दीपक क्‍यों न कहा जाए इस अकार पूर्वोक्त 
अकाश प्रहण समर्थ ब्रिशिष्ट संज्ञी छोक से मिन्‍न छीक अंधे समान है; क्‍यों कि उन्हें अहत पर- 
मात्मा के उपदेश-किरणों से तत्त्व का प्रकाश नहीं होता है। प्रभु की देशनाभूमि जो समबे- 
सरण, उस में आये हुए सभी को प्रतिबोध होता है ऐसा शाख्र में कहीं सुना जाता नहीं है। 
एवं अब भी शाल्व में संगृहीत किये प्रभववन से सभी को बोध होने का दिखाई पडता नहीं 
है। तो जहँत्‌ प्रभु ऐसे अंधे तुल्य छोक के प्रति प्रदीप रूप नहीं है । 
व्यवहार नये प्रदीप अर्थात्‌ से श्यवहर्‌ नये प्रदीप अर्थात्‌ से प्रति प्रदीप:-- 

प्र०--भगवान ग्रदीप जैसे हैं इस कथन से तो सहज यह माना जा सकता है कि वे 
सब के लिए प्रदीप जैसे हैँ। ऐसी मान्यता रखने में कोई आपत्ति हो सकती है ! 

उ०--हाँ, भगवान को अंध व्यक्तियों के प्रति प्रदीप माननेवा्ों की तरह सर्व के प्रति 


प्रदीप माननेवालों को भो यह आपत्ति आती है. कि फिर एसी स्तुति करने की भ्रश्नत्ति तत्तत-समझ 
रहित सिद्ध होगी। क्यों कि स्तुति योग्य परमात्मा में उसके अनुसार सत्र के प्रति प्रदीप का 


सर्वेप्रदीपत्यकथने गुद्लाघवामपेक्षा ] छूलितबिस्तरा [१३७ 


(छ०-) तदम्युपगमवतामपि तथाविधलोकदृहयत्ुतारपाधान्यादनपेक्षितगुरुलापव 
तच्ोपलम्भशुन्यप्रह्चतिसिद्धेरिति । तदेवभूते छोक॑ प्रति भगवन्तो5पि अग्रदीपा एवं, तत्कार्या- 
करणादित्युक्तमेतत । 

(पं०-) तदम्युपगमेत्यादि । “तदस्युपगमवतामपि '>सर्वश्रदीपा भगवन्तो, न पुनर्विवक्षितसंज्ञिमा- 
त्रस्थैवेत्यद्ञीकारवतामपि । न केवल्लं प्रागुक्तान्धकल्पलोकस्येति अपि' रब्दार्थ: | तत्वोपरम्भशून्यग्रवृत्तिसिद्वे- 
स्थित्तेण योग:। कुत इत्याह “तथाविधलोकदएयनुसारपाधान्यात्‌ ” “तथाविधः !>परमार्थतो5- 
सत्येषपि तथारूपे वस्तुनि बहुरूढव्यवहारप्रदृत्त: स चासो लोकश्व॒ तथाविधलोकः, तस्य हृष्ठिः-अभिग्रायो 
व्यवहारनय इत्यथेः, तस्य अनुुसार४-अनुवृत्ति;; तस्य प्राधान्यात्‌ | इदमुक्ते भवति-सर्वप्रदीपत्वाभ्युपगमे 
भगवतां लोकव्यवहार एव प्राधान्येनाम्युपगतो भवति, न वस्तुतत्वमिति। लोकव्यवहारेण हि यथा प्रदीपः 
प्रदीप एब, नाग्रदीपोषषि, कटकुडद्यादीनामेवाग्रदीपत्वेन रूढ्त्वात्‌, तथा भगवन्तो5पि सवेग्रदीपा एवं, न तु 
केषाबश्विदनुपयोगादगप्रदीपा अपि | ऋजुसूत्रादिनिश्वयनयमतेन तु यद्‌ यत्र नोपयुज्यते तत्‌ तदसपेक्षया न 
किश्विदेव; यथाह मद्नल्मुद्दिय भाष्यकार :-- 


काये करने का काये देखा नहीं है फिर भी सर्व के प्रदीप के रूप में स्तुति-अब्ृति की गई ! ऐसी 

स्तुति करने में तो छोक-दृष्टि ही मुख्यतः रहेगी । छोक दृष्टि कया है? परमाथ से असत्‌ वस्तु 
के ज्ञापक ऐसे अतिरूढ़ व्यवहार में प्रवतेक छोक का अभिप्राय। उसका अनुसरण करना यह मुख्य 
माना गया, परन्तु वस्तु-तत्त्व यानी वास्तविक वस्तुस्थिति को नहीं। वास्तविक वस्तुस्थिति तो यह 
है कि परमात्मा की वाणी का योग पा कर केवल विशिष्ट संज्ञी भव्य जीव ही बोध पाते हैं । 
अतः उसके लिए ही परमात्मा प्रदीप तुल्य हैँ। तो उसके अनुसार ही स्तुति करनी चाहिए। लेकिन 
यहाँ इस चीज को स्वीकार न करने वाह ओर सर्वप्रदीप रूप में स्तुति करनेवाला मनुष्य छोक- 
व्यवहार को ही मुख्य मानता हे, ऐसा माना जायेगा। क्‍यों कि छोक-उ्यवहार कहता है कि 
“ भाई ! दापक वह दीपक ही है, अदीपक नहीं हे । अदीपक के रूप में तो घट, दीवार इत्यादि 
ही प्रचछित हैं। इसी तरह यदि भगवान प्रदीप है तो सब के लिए प्रदीप ही हैं, तब जिन्हें 
उनका उपयोग नहीं है, उनके लिए भी प्रदीप ही हैँ अप्रदीप नहीं हैं |” यह्‌ व्यवहार नय की बात हुई । 
निश्रयनये प्रदीप अर्थात्‌ अंध के प्रति प्रदीप नहीं:- -- 

परंतु ऋजुसूत्रादि निश्चवनय मत के हिसाब से जिसका जहाँ कोइ उपयोग न हो वहाँ वह 
उसकी अपेक्षा से कोई वस्तु ही नहीं हैं। जैसे कि, मंगल को ले कर विशेषावश्यक भाष्य के रच- 
यिता कहते हैं कि “ ऋजुसूतच्र नयमत से तो जो मंगल अपना है, ओर वह भी वतेमान है, यानी 
सत्‌ है, वही एक मंगल हे, परन्तु परकीय मद्जल या भूत-भविष्य का असत्‌ मंगल वह मंगल 
नहीं हैे। जसे कि गधे का शींग बिलकुल असत्‌ है, अवतंमान है, तो वह अपने लिए कोई चीज 
नहीं है; एवं परधन अपने लिए अनुपयोगी होने से अपनी दृष्टि से कोई चीज़ नहीं है, अथौत्‌ 
वह धन ही नहीं है, अ-धन है; इसी प्रकार भगवान भी प्रदीप के रूप में मर्यादित संख्या के 
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४ उज्जुसूयस्स सर्य हंपय॑ च जं मंगल तय॑ एक। नाईयमणुपन्ने मंगछमिद परक् वा॥ 

नाईयमणुप्पन्नं, परकीय वा पओयणाभावा । दिड्ंतो, तो खरसिंगं, परथणमहवा जहा विहल्ं ? ॥ ति, 

ततो भगवन्तोडपि संलिविशेषव्यतिरिकेगान्यत्रानुपयुज्यमाना अप्रदीपा एवेति। कथमित्याह अन- 
पेक्षितगुरुलाघव -(१) गुरु: निश्चयनयः, तदितरों लघु: तयोर्मावो “शुरुढ्घवं ” सदमूताथविषयः 
सम्यकृस्तव'; गुरुपक्षश्व तत्राश्रयितु युक्तो, नेतरः, इति तत्वपक्षोपेक्षणात्‌ अनपेक्षितं गुरुछघवे यत्र तबथा 
भवतीति क्रियाविशेषणमेतत्‌ | (२) यद्या गुणदोषविषय गुरुलपवमपेल्य ग्रेक्षावतो5पि कुबचिद्‌ व्यवहारतस्त- 
त्वोपलम्भशून्या प्रवृत्ति: स्थात्‌। न चासावत्र न्यायोउस्तीत्यतस्तन्निषेधारथमाह अनपेक्षितगुरुझाघव मिति। 
तत्‌ करिमियाह “तचोपलम्भशुन्यप्रहत्तिसिद्ध./ तच्चोपलम्भशुन्या-त्यवहारमात्राश्रयत्वेन न स्तवनीय- 
स्वभावसंवित्तीमती, प्रवृत्ति१ प्रस्तुतस्तवछक्षणा, तस्या: सिद्धिः-निष्त्तेः | तदेशनार्चशुभ्योपि तत्त्वोपरम्भा- 

भावादिति पूर्वेण सम्बन्ध इति। 

अमुक संज्ञी जीवों के सिवा अन्य के उपयोग में न आने के कारण, अध के समान अन्य लोगों 
के लिए वे अप्रदीप ही हैं। इस वस्तुस्थिति का अनुसरण करना चाहिए,-ऐसा निश्चयनय का मत है । 
गुरु-लघु भाव का विचार:-- 

परन्तु इस वस्तु का अनुसरण न करें ओर भगवान्‌ को सब के प्रति प्रदीप मानने वाले 
व्यवहार नय का अनुसरण कर के यदि स्तुति की जाय, तो इससे एसा फछित होगा कि निश्चय-व्य- 
बहार के गुरु-लघु भाव का विचार न किया, किन्तु उपेक्षा की | गुरु-लघुभाव की उपेक्षा का ता- 
त्पय यह कि-उस में यह न देखा कि निश्चयनय का पक्ष गुरु है, उच्च कोटिका है, जब कि व्यवद्दार 
नय का पक्ष रूघु है ओर वह नीची कोटि का है । निश्चय पक्ष यह गुरु पक्ष यानी गौरव वाला 
पक्ष इसलिए है कि उसे वास्तविक वस्तु को ही विषय बनाने वाली सम्यक्‌ स्तुति मान्य है। ऐसे 
गुरु पक्ष का अवलम्बन करना युक्त है, लघु पक्ष का नहीं | फिर भी प्रभु की सर्वप्रदीप के रूप 
में स्तुति करने वाली प्रवृत्ति में तात्त्विक पक्ष की उपेक्षा होती है। इसीलिए ऐसी प्रवृत्ति तत्त्व- 
समझ रहित साबित होती है । गुरुठाघव को अन्य तरह से देखा जाय तो गुरु-लूघु भाव का अर्थ है. 
गुणदोषों का छोटा-बडपन । अर्थात्‌ किस कार्य में या किस वस्तु में लाभ अधिक और द्वानि कम 
है तथा उससे उलठा कहाँ हानि अधिक ओर छाभ कम है, उसका विचार करके अधिक छात्र 
बाले काये था वस्तु को ग्रहण किया जाय तो बह गुरु-लघु भाव की अपेक्षा रख कर किया 
गया, ऐसा कहा जायेगा । प्रेश्नावान अर्थात्‌ विचारक पुरुष भी उस अपेक्षा को रख कर शायद 
अधिक लाभ के हिंसाब से कही तात्तिकता को न देखने पर भी व्यवहार से प्रवृत्ति करते हैं, 
ऐसा बनता है; परन्तु वह भ्याय यहाँ गणधर महर्षि द्वारा की गई स्तुति-प्रवृत्ति में छागू नहीं हो 
सकता, क्यों कि उस स्तुति में भगवान्‌ को स्बे-प्रदीप कहने से, अन्ध जैसे लोगों के प्रति भी 
प्रदीप जैसे कहने का आता है ओर इस से कोई ऐसा विशेष छाभ नहीं है कि जिससे कहा 
जा सके कि ' भाई ! गुरु-लघु भाव की अपेक्षा से ऐसा कहने की आवश्यकता है? । फलछतः सर्व- 
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(छ०-सामथ्ये वस्तुस्वभावानुल॒ड्वि-) न चेवमपि भगवतां भगवच्ायोगः वस्तुस्वभाव- 
विंपयत्वादस्य; तदन्‍्यथाकरणे तत्तचायोगात्‌। स्वो भावः स्वभाव), आत्मीया सचा, स 
चान्यथाचेति व्याहतमेतत्‌॥ कि च, एवमचेतनानामपि चेतनाकरणे समानप्रेतदित्येवमेव 
भगवच्ायोगः, इतरेतरकरणे5पि स्वात्मन्यपि तदन्यविधानात्‌, यत्किश्विदेतद्‌, इति यथोदित- 
लोकापेक्षयेव लोकप्दीपाः १३॥ 

(पं०-) “ तदन्यथाकरणे तत्तसायोगादि 'ति, तस्य-जीवादिवस्तुस्वभावस्य अन्यथाकरणे- 
अस्वभावीकरणे भगवद्निः, तत्त्वायोगात्‌-तस्य वस्तुस्वमावस्य स्वमावत्वायोगात्‌ । “कि 'चेव्यादि, 
किब्वेस्यभ्युचये, “एवम्‌ '-अविषयेड्सामर्थ्यनाभगवत्वप्रसबझने, “अचेतनानामपि '>अ्म्मास्तिकायादीनां, 
कि पुनः प्रागुक्तविपरीतलोकस्याग्रदीपत्वे इति आपि' रब्दार्थः, “चेतना5$करणे '>चैतन्यवतामविधाने, 
४ समाने '>तुल्ये प्राकूप्रसअ्षनेन, ' एतद्‌ />अभगव्तप्रसञ्ञनम्‌, “इति '-अस्माद्वेतो, ' एवमेव '-अग्र- 
दौपत्वप्रकारेणेव, * भगवत्तायोग ' उक्तरूप: | अम्युपगम्यापि दूषयन्नाह इतरेतरकरणेडपि! इतरस्यः- 
जीवादेः, इतरकरणे5पि-अजीवादिकरणे 'अपिः” अभ्युपगमार्थे, 'स्वात्मन्यपि >स्वस्मिन्पि, तदन्यस्प- 
व्यत्तिरिक्तस्य महामिथ्यादश्यादे:, “विधानात्‌ '>करणात्‌ । न चैतदस्त्यतः “यल्किश्चिद! “ एतद्‌ '- 
अभगवत््वप्रसन्ननमिति । 

प्रदीप के रूप में स्तुति करने में तो केवल व्यवहार मात्र का आश्रय लिया ऐसा हुआ; ओर 
इसीलिए तो श्रस्तुत स्तुति-अबृत्ति स्तुतिपात्र के वास्तविक स्वभाव की समझ रहित सिद्ध होगी। 
अतः मानना होगा कि भगवान लोक-प्रदीप अर्थात्‌ विशिष्ट संज्ञी छोकों के प्रति ही प्रदीप हैं, 
अंध समान छोगों के प्रति प्रदीप नहीं है, क्‍यों कि ऐसे छोगों को प्रभु के देशनादि-किरणों से 
तत्त्वप्रकाश नहीं मिलता है । 

सारांश कि ऐसे छोगों के प्रति अनंत ज्ञान और अनन्त प्रभावशाली परम पुरुष अहंत्‌ 
परमात्मा भी प्रदीप स्वरूप नहीं हैं, क्योंकि प्रदीप का काये प्रकाश करने का है, वह वे करते नहीं 
हैं। यह वस्तु कही गई है। 
अनंत प्रभाव भी वस्तु स्र॒भाव को परिवर्तित नहीं कर सकता 

प्र०---तो फिर, भगवान में अमुक जीवों के प्रति प्रकाश सामथ्य न होने से, क्या उनमें 
अनंत प्रभावशालिता का अभाव माना नहीं जायेगा ! 

उ०--नहीं, अ्रभावशालित। का अभाव नहीं माना जायेगा। क्योंकि प्रभाव, यह वस्तु के 
स्वभाव को ही विषय बनाता हे। वस्तु का जो खभाव होगा, उसे अन्यथा न करते हुए ही कतो 
अपने प्रभाव से काय कर सकेगा, खभावविरुद्ध नहीं। जैसे कि निपुण कुम्भार मिट्टी में से घड़ा बना 
सकता हे, रेती या पानी में से नहीं। अन्यथा प्रभाव से यदि उस उस जीवादि वस्तु का 
स्वभाव ही बदल कर काये करेंगे तो फिर वस्तु का वह ख़भाव ही नहीं रहेगा। वस्तु के स्वभाव 
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से विरुद्ध काये करने पर तो वस्तु का स्वभाव ही उड़ जाता है। क्‍यों कि खभाव का अथ है स्व 
का भाव; अर्थात्‌ खकीय अस्तित्व याने अपनापन; अब उसे अगर बंदुछा जाय तो ऐसा बनेगा, 
_ कि वस्तु अपनापन वाली भी है. ओर विपरीतपन वाली भी है; जैस कि माता भी है ओर 
वंध्या भी है। लेकिन यह कहना व्याहत है, वदतो-व्याघात है | इसलिए मानना चाहिए कि किसी 
. समर्थ के द्वारा भा वस्तु का स्वभाव बदछा जा सकता नहीं है | इसीलिए अहँत्‌ प्रभु का प्रभाव, 
.. एसे खमाव वाले संज्ञी लोगों को ही, ज्ञान-अकाश देने का है, सबे जीवो को नहीं. । फिर भी _ 
_बहां अमुक जीवों को बोध न हो, इसमें परमात्मा के प्रभाव की कमी नहीं है, परन्तु उस 
उस जीव-वस्तु के खभाव को कमी है। सामशथ्ये या प्रभाव तो वस्तु-खभाव की अपेक्षा रख कर 
_कार्यकर होता है; यानी योग्य विषय की अपेक्षा रखता है । क्‍ द 


अनंत सामथ्य वाले क्या अचेतन को चेतन कर सकते हैं? ; क्‍ क्‍ 

.... ग्र०--तब तो प्रकाश के विषय न बनने वालों के श्रति तो प्रभ अप्रभावशाली यानी असमर्थ 
होंगे न ! 

; “जहीं, इस प्रकार यदि असमथ कहेंगे तो अभु में केवल अंध छोगों के प्रति प्रकाश 
करने की सामंथ्य के अभाव की क्‍या बात,एसे तो उनमें धमौस्तिकायादि जड चेतन द्रव्यों को 


... चेतन करने की सांमथ्ये भी न होने से समान दोष खड़ा होग। । अर्थात्‌ परमात्मा ज़िस प्रकार अंध _ 


छोगों के प्रति प्रदीप रूप बन सकते नहीं हैं बेसे अचेतन-जड़ को भी चेतन बना सकते नहीं 
. है; तो वे क्या असमर्थ, अप्रभावशाली, अभगवान्‌ कहे जायेंगे ? एसा नहीं है । अतः कहिये कि जो 
... कोई समर्थ हे, वह योग्य विषय के प्रति ही समर्थ हो सकता है । इस दृष्टि से अहत्‌ प्रभु विशिष्ट 


... संज्ञी छोक के श्रति प्रदीप रूप हैं। ओर इसीलिए अन्य अयोग्य जीव के प्रति प्रदीपरूप न बन 


सकने के कारण अभगवान-असमर्थ नहीं कहा जा सकता । यदि अयोग्य के श्रति भी एसी 


.. सामथ्ये मान लें तो तो इससे अचेतन को चेतन और चेतन को अचेतन करने वाढी साम 


.. थे क्‍यों न मानी जाय! और यदि एसा हो तो अपने को भी महा मिथ्यादृष्टि इत्यादि स्वरूप . 
हे तय के भी करने की सामथ्ये क्‍यों न सानें ? परन्तु ऐसा नहीं है | इसलिए, प्रभु को अमुक 
.. संज्ञी जीवों के प्रति ही प्रदीपरूप कहने में असमर्थता की यानी अ-भगवानपन की आपत्ति देना 









बह गलत त है । हे सिद्ध है कि अहेत्‌ परमात्मा पूर्वोक्त विशिष्ट संज्ञी भव्य जीवों की अपेक्षा... 
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१४. लोगपजोअगराणं (लोकप्रधोतकरेम्यः) 

(ल०-लोक/-उत्कृष्ठम तिश्रीगणधरा:/) तथा, “लोकप्रदोतकरेभ्यः !। इह यद्यपि छोक- 
शब्देन प्रक्रमाद्‌ भव्यलोंक उच्यते, “भव्यानामालोको वचनांशुभ्योषपि दशेन यसमात्‌। एतेपां 
_भव॒ति तथा, तद्भावे व्यर्थ आलोऋ॥॥” इति बचनात्‌; तथाप्यत्र लोकध्वनिनोत्कृष्मतिः भव्य- 

सचलोक एव ग्रह्मते, तत्रेव तखतः प्रधोतकरणशील्त्वोपपत्तेः 

(पं०-) “भक्रमाद ” इति आलोकशब्दवाच्यप्रदोतोपन्यासान्यथानुपपत्तेरिति, 'भव्यानाम्‌ इत्यादि, 

भव्यानां नाभव्यानामपि, ' आलोक; '5प्रकाश: सदरीनहेतु: श्रुतावरणक्षयोपरशाम: । इदमेवान्वयव्यति- 
रेकाम्यां भावयन्नाह “ वचनांशुभ्यो5पि '>््रकाशग्रधानहेतुम्य:, कि पुनस्तदन्यहेतुभ्य इति 'अपि'शब्दाथे:; 
*दशन '>प्रकाश्यावलोकनं, “ यस्मादि 'ति हेतौ,  एतेषां '>भव्यानां, “भवति”-वर्ततते, “तथा इति 
यथा दृव्यं वस्तु स्थितम्‌। ननु कथमित्थं नियमो, भव्यानामप्यालोकमात्रस्थ वचनांशुभ्यों भावात्‌ ? इत्याह 

तदभावे '>तथादशनाभावे, “व्यर्थ; -अकिद्धित्करस्तेषम “आलोक; ' । स आलोक एवं न भवति 
स्वकार्यकारिण एवं वस्तुत्वात्‌। “इतिवचनात्‌ '-खंमूतश्रतप्रामाण्यात्‌ । 


१४. लोगपजोअगराणं (गणधरजीवों को प्रधोतकारी को ) 


अब “ लोगपज्जोअगराण्ण ” ( छोकप्रद्योतकरेभ्यः ) पद्‌ में अलबत्त प्रकरण वश तो “ लोक ! 
शब्द से भव्य छांक लिया जाता है, अभव्य नहीं, क्‍यों कि अन्यथा 'प्रयोत” शब्द का उपन्यास 
सद्गत हो सकता नहीं है। ग्रयोत कहो या आलोक कहो, इसका अर्थ विशिष्ट प्रकाश होता है; 
ओर ऐसा विशिष्ट ज्ञानप्रकाश तो भव्य जीवों को द्वी हो सकता है। शाब्॑ं्रमाण भी ऐसा 
मिलता है कि 
। < भ्रव्यानामाछोको वचनांशुभ्यो5पि दशेन यस्मात्‌ । 

एतेषां भवति तथा, तदभावे व्यर्थ आलछोकः ॥ ? 

आलोक अर्थात्‌ प्रकाश, जो कि श्रुतज्ञानावरण कम का क्षयोपशम खरूप है ओर समीचीन 
दर्शन का कारण है, वह भव्य जीवों को ही होता है, नहीं कि अभव्य जीवों को | क्‍यों कि इस 
बात को अन्वय ओर व्यतिरेक से अथौत्‌ विधि एवं निषेघ-मुख से सोचते हुए कहते है कि, 
अन्य साधनों से तो क्या, लेकिन प्रकाश के मुख्य साधनभूत अहँदू-चचन रूपी किरणों से भी 
प्रकाश द्वारा यथार्थ दशन भव्यों को ही हुआ देखते हैं; दृश्य वस्तु जिस रूप में अवस्थित हे 
उस रूप में ही उन्हीं को दशन होता है। 

प्र०---इस प्रकार का नियम कैसे कि भव्यों को भगवदू-चचन से आलोक द्वारा सदू-दशन 
होता ही है? क्‍यों कि भव्यों को भी जिनवचन रूपी किरणों द्वास आछोक मात्र होना ओर 
दुशन न होना संभवित है न! 
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(छ०-) तथाप्पत्र लोकप्वनिनोत्कृष्टमतिः भव्यसखलोक एवं ग्रह्मयते, तत्रेव तक्वतः 
प्रयोतररणशी लल्वोपपत्ते; । 

(पं०-) “तथापि >एवमपि, सूत्र, 'लोकध्वनिना '>छोकरब्देन, “उत्कृष्टमति३ '- 
औत्पत्तिक्यादिविशिश्बुद्विमान्‌ गणधरपदग्रायोग्य इत्यथः। 'भव्यसखलोक एवं न पुनरन्‍्यः। यो हि प्रथम- 
समवसरण एवं भगवदुपन्‍्यस्तमातृकापदत्रयश्रवणात्‌ प्रद्योतग्रवत्तौ इृष्समस्तामिलाप्यरूपग्रय्ोत्यजीवादिसप्त- 
तत्वो रचितसकलश्र॒तग्रन्थ: सपदि सज्ञायते स इह गृह्मते इति। कुत एतदेवमित्याह “ तत्रेव '- 
मतावेब भव्यलोके,  तत्वतो “-निश्चयव्त्या, “प्रदोतकरणशीलत्वोपपत्ते; “-(१) “ उप्पन्ते इ वा, (२) 
विगमे इ वा, (३) धुवे इ वा” इति पदत्रयोपन्यासेन प्रद्योतस्य प्रकृष्प्रकाशरूपस्य तच्छीरृतया विधानप- 
टनाव्‌। अोतकशक्तेस्तत्रैव भव्यलोके कारत्ल्येनोपयोग इतिकृत्वा । 


उ०--नहीं, आलोक हो, और सदूद्शन न हो, वैसा बन सकता नहीं है। क्‍यों कि यदि उन्हें 

बैसा दशन न होता हो तो फिर उनका आछोक व्यथ जाएगा; वह आलोक ही न होगा ! वस्तु 
वही है जो अपना कार्य करती है। आछोक का कार्य सद्‌ दशन पेंदा करना है। वह अगर 
आहछोक से पेदा न होता हो, तो आछोक आलोक कैसे कहा जाए ? अतः भव्यों को आलोक 
होने पर दर्शन होता ही है। ल्‍ल्‍ 5; 

सारांश कि, अलबत्त “ लछोकग्रयोतकर ? पद में 'लोक' शब्द से भव्य को लेना है, फिर भी इस 
सूत्र में छोक शब्द से उत्कृष्ट सति वाला ही भव्य जीवलांक लेना है, किंतु अन्य नहीं । “उत्कृष्ट मति 
वाला से तात्पय है. ओत्पातिकी इत्यादि विशिष्ट बुद्धि बाढे ऐसे गणधर-पद्‌ के योग्यको लेना । 


चार प्रकार की बुद्धिः-इन्द्रिय और मन से होने वाले २८ भेदवाले मतिज्ञान के अलावा ओत्पातिकी 
आदि चार प्रकार की प्रकट होने वाली बुद्धि भी मतिज्ञान में मानी जाती हैः-(१) ओत्पातिकी 
बुद्धि अर्थात्‌ बहुत विचारपस्श्रिम के बिना सहज स्वभावतः तत्क्षण प्रकट होने वाली हाजिर-जवाबी 
योग्य बुद्धि। (२) वेनयिकी बुद्धि अथौत्‌ गुरु आदि के विनय से प्रकट हो वस्तुखरूप के मर को 
घराबर पकड़नेवाली बुद्धि। (३) कार्मिकी बुद्धि याने शिल्प इत्यादि कमे के बार बार अध्ययन 
से प्रकट हुई हो ओर कुशाम्र हो, ऐसी बुद्धि। (४) परिणामिकी बुद्धि वह कही जाती है कि 
जो अन्तिम परिणाम पर दृष्टि डा कर व्यवस्थित रूप से प्रकट होती है। 


गणघर कोन ?;--(१)इन ओत्पातिकी आदि विशिष्ट बुद्धि जिन्होंने आत्मसात्‌ की है 
तथा (२) जिनको आत्मा में अरिहंत प्रभु द्वारा प्रथभ समवसरण में ही बताए गए तीन माठ्का 
पद (मूलभूत तीन पद-त्रिपदी) को सुनकर प्रद्योत जर्थात्‌ उत्कट प्रकाश ग्रवर्तित होता है, 
(३) इससे प्रयोत के विषयभूत जीव, अजीव इत्यादि सात तत्त्ों में समाविष्ट होने बारे समस्त 
ख्रिछाष्य (शब्द से बताया जा संके एसे) पकार्थो' का जिन्हें दरान हुआ है, विशिष्ट बोध हुआ है, 
तथा (४) इसी से जो तत्कारू सकल श्रुंतग्रंथ अथीत्‌ द्वाद्शांग आगम की रचना करनेवाले बनते हैं, 
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(छ०-१४ पूर्विपट्स्थान) अस्ति च चतुददेशपूत्रेविदामपि स्वस्थाने महान्‌ -दरशनभेदः, 
तेषामपि परस्परं पट्स्थानश्रवणात्‌ । 

(पं०-) अमुमेवार्थ समर्थयन्नाह “अस्ति '>वर्तते, 'च'कारः पू्वोक्तार्थभावनाथ:, “चतुईक्षपूर्व॑ति- 
दामपि ' आस्तां तद्तिरेषामिति अपि'शब्दाथः “स्वस्थाने “चतुईशपू्वेलब्धिरक्षणो, “महान्‌ '>वहत्‌ , 
“ दर्शनमेंदो '>च्श्यप्रतीतिविशेष:, कुत इत्याह “ तेषामपि 'चतुर्दशपूर्वविदामपि, कि पुनरन्येषामसक- 
लश्नुतग्रन्थानामिति “अपि! शब्दाथ:, “ प्रस्परम्‌ 'अन्योन्यं, ' पट्स्थानश्रवणात्‌ /-परण्णां इद्विस्थानानां 
हानिस्थानानां चानन्तमागार॑ख्येयमागसंख्येयभागरुंस्येयगुणाछंस्येयगुणानन्तगुणलक्षणानां शात्र उपल्म्भात्‌ | 


जे गणधर कहे जाते हैं। उन्ही उत्कृष्ट मतिवाले भव्य जीव को यहां छोक' शब्द से छेना है। 

प्रश्न होगा कि ऐसा क्‍यों ? उत्तर यह हे कि तीर्थंकर देव द्वारा मात्र ऐसे उत्कृष्ट मतिवाले 
भव्य जीवों में ही त्रिपदी के दानपूर्वक वस्तुस्थिति से उत्कृष्ट प्रकाश उत्पन्न करने का होता है। 
वह त्रिपदी इन तीन पदों की बनी हुई हैः--१. “उप्पन्ने इ वा अथोत्‌ सत्‌ ,मात्र उत्पन्न 
होता है; २. “विगमे इ वा! अर्थात्‌ सत्‌ मात्र का नाश होता है; ३. “धुवे इ वा” सत्‌ मात्र 
ध्र॒व होता है। इस त्रिपदी का उपन्यास से मात्र गणधर जीवों में ही उप्कृप्ट श्रुतज्ञानावरण का 
क्षयोपशम यानी उस्कृष्ट प्रकाश, जिसे प्रद्योत कहते हैं, वह निष्पन्न होता हे । अहंत्‌ अ्रभु केवल 
उन्हीं की अपेक्षा प्रदोतकरण के स्वभाववारले होना सद्भगत हो सकता है; क्यों कि प्रभु की प्रयोतक 
शक्ति का संपूर्णता से उपयोग वहां ही हो सकता है। . 
१४ पूवेधर में पटस्थान- 

प्र०---गणधर देवों की तरह ओर चोदह 'पूबे” नाम के शाख्चज्ञान की लब्धिवालों को सी उच्च 
कोटि का प्रकाश तो होता है, तो उनको भी येहां छोक शब्द से छे कर उनको भी प्रद्योत 
करनेवाले अहँत प्रभु है ऐसा कहा जा सकता है मन! प्रभु केबंठ मणधर जीवों के लिए द्वी 
प्रयोतकर हैं, एसा क्‍यों? .. 

उ०---“ छोक ” शब्द से ओर तो क्या किन्तु अन्य चोद पुकधर भी नहीं लिए जा सकते । 
क्यों कि उनमें भी अपनी अपनी चोद पूर्वों की ज्ञानलब्धि में बडा दशेनभेद होता है; अर्थात्‌ चोद 
पूर्वियों के पूर्वों से वक्तव्य पदार्थों के ज्ञान में बहुत बड़ा अंतर होता है। कारण, ,णसे तो वे 
सभी समस्त १४ पूर्वोका सूत्र ओर अर्थसे ज्ञान रखने वाले होते हैं, परन्तु शास्त्रों से पता चछता 
है कि दूसरे अपूण श्रुतज्ञान वालों की तो क्‍या बात, किंतु संपूर्ण चोदृह पूर्वों के ज्ञानवाले भी 
परस्पर की अपेक्षा से षटस्थान वाले होते हे; वे 'घट्स्थान-पतित” अथौत्‌ वृद्धि ओर हानि विषयक 
पट्स्थान में रहे हुए कहलाते हैं । अर्थात्‌ वे न्यून या अधिक ज्ञानपर्यायवाले होते है । 

शाल्यों में बोध आदि की वृद्धि और हानि, इन प्रत्येक के षटस्थान इस प्रकार मिलते हैं:-१ 
अनंतभागवृद्ध, २ असंख्येयभागवृद्ध, ३ संख्येयभागवृद्ध, ४ संख्येयगुणवृद्ध, ५ असंख्येयगुणबृद्ध, 
६ अनंतगुणवृद्ध; इस प्रकार $ अनंतभागहीन, २ असंख्येयभागद्वीन. . .यावत्‌ £& अनंतगुणहीन । इसका 
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१४४ है कक जा शिशजा 


(छ०-) न चाय सैया प्रकाशामेदे। अभिन्नो हेकान्तेनेकस्वभाव:; तज्नास्य दरशनभेद- 
हेतुतेति । 

(पं०-) यथेवं ततः किम्‌ ? हत्याह “न च, “अर्य “>महान्‌ दरशनमेद: , 'सबवेथा प्रकाशाभेदे”- 
एकाकार एवं श्रतावरणादिक्षयोपरशमकक्षणे प्रकारो इत्यथः | एतदेव भावयति ' अभिन्नो !-5नानारूपो, 
/हैं: -यस्माद, ' एकान्तेन '-नियमबृत््या, ' एकस्वभावः “>एकरूपः प्रकाश इति प्रकृतम्‌। एकान्ते- 
नैकस्वभावे हि प्रकाशे ढितीयादिस्वभावाभाव इति भावः । प्रयोजनमाह “ततनतस्मादेकस्वभावत्वात्‌ न, 
अस्य'-्प्रकाशस्य, 'दशैनभेदहेतुता'-द्श्यवस्तुप्रतीतिविशेषनिबन्धनता । 


विन लि मिशन ि िसलक मय क नियत अत किलर मर कल अमल लक लत जे जल बज मत ला 
तात्पर्य यह है कि सभी चोदह पूर्वी महर्षियों को चोदह पूर्वो' के सूत्र ओर अर्थों का ज्ञान 
होने पर भी उसके पदार्थों के ज्ञात पयौय इन छः में से एक दूसरे से किसी प्रकार हीन या अधिक 
होते हैं। कोई एक चोदह पूर्वी के ज्ञात पयोय दूसरे चोदह पूर्वी के ज्ञात प्यौय की अपेक्षा 
अनंतभाग अधिक या असंख्यभाग अधिक. . .इत्यादि हो सकते हैं । इस नाप को उदाहरणसे देखें । 
असत्‌ करपना से मानों कि एक को कुल अरंब पयोयों का ज्ञान है, अब उसके अनंतवाँ भाग 
अथीत्‌ उदाहरण के तोर पर ५०० वाँ भाग, असंख्यातवाँ भाग अर्थात्‌ ५० वाँ भाग, ओर संख्या- 
तवाँ भाग अर्थात्‌ ५ वाँ भाग, इस प्रकार जो आयेगा इतना हीन या अधिक | तब संख्येयगुण 
इत्यादि की परिभाषा यह्‌ है कि संख्यातवाँ भाग, असंख्यातवां भाग ओर अनंत्ाँ भाग लेना। 
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इस प्रकार पररपर में महान ज्ञान-तारतम्य अर्थात्‌ दशन-भद होता है । उसके प्रति श्रुत- 
ज्ञानावरण कर्म का भिन्‍न भिन्न क्षयोपशम स्वरूप प्रकाश काम करता है। इससे, यदि सब को 
अभिन्‍न यानी एकरूप श्रुतावरण-क्षयोपशम माना जाय तो उसके काय रूप से यह महान दशेन-भेद 
घटित नहीं हो सकता। अभिन्‍न प्रकाश में तो नियमा एक स्वभाववाला क्षयोपशम है, उसमें एक 
ही प्रकार का दशेन (दृस्यवस्तु का बोध ) कराने की ताकत हो सकती है। तात्पये कि एकान्त 
एक स्वभाववाले प्रकाश याने क्षयोपशम में दूसरा तीसरा स्वभाव हो सकता नहीं हैं। फलतः 
क्योपशम एक ही स्व॒भाववाला होने के कारण वह ज्ञेय वस्तु की एकरूप प्रतीति कराए, परन्तु 
मिन्‍न भिन्‍न प्रकार की प्रतीति नहीं करा सकता। कारण आगे बताते हैं,--- 


दरशनभैदे स्वभावभेदः कारणम ] लडलितविस्तरा 8 


(ल०-) स हि येन स्वरभावेनेकस्य सहकारी, तत्तुल्यमेव दशनमकुबन्‌, न तेनेवापरस्प, 
तत्तचवविरोधादिति भावनीयम्‌ । (प०)-एतदेव भावयति 'स हि? 5 प्रकाशो (हि) 'येन स्वभावेन' आत्मगतेन 
'एकस्य' द्रष्टु, सहकारी! सह्दायो दशनक्रियायां साध्यायां, 'तत्तुल्यमेब प्रथमद्रष्ट्सममेव “दहन! 
वस्तुबोधम्‌ 'अकुव्बंन' अविद्धानो, न 'तिनेव'-प्रथमद्रष्ट्सहकारिस्वभावेन (एव), अप-._ हे 

... रस्यालद्वितीयस्थ दरष्ट: सहकारीति गम्यते। कुत इत्याह “ तत्तत्तवविरोधाद ”, अतुल्यदशनकरणे 
तस्य-णएकस्वभावस्यापरद्रष्टसहकारिण:,. तच्चं-परथमद्रट्टसहका रिव्व॑ पराम्युपगते, तस्थ, विरोधातू: 
अपरद्रष्ट्सहकार्तविनेव निराकृतेः | 'इति/"एतत्‌, 'भावनीयज>-अस्य भावना काया,-कारणभेदपूर्वको हि. - 
निश्चयतः कार्यभेदः | ततोडविशिष्टादपि हेतोरविंशिष्टकार्योत्त्पत्त्यभ्युपगमे, जगञ्मतीत॑ कारणवैचित्र्य॑ व्यरथमेव 
स्थात्‌; कार्यकारणनियमों वाउव्यवस्थितः स्यात्‌, तथाचोक्तम्‌ 

“नाकारणं भवेत्काय, नान्‍्यकारणकारणम्‌। अन्यथा न व्यवस्था स्थात्‌ कार्यकारणयो: क्वचित्‌ ॥ ” 


मे मम न भा 


स्व॒भावभेद क्‍यों १: 

एक ही स्वभाव का क्षयोपशम शिन्‍न भिन्न प्रकार का बोध क्यों नहीं करा सकता है, इस में हेतु 
यह है कि कोई एक क्षयोपशम रूप प्रकाश अपने एक निश्चित स्वभाव से एक द्रष्टा को एक ही दरीन- 
क्रिया में सहकारी कारण बनता है। अन्य द्रष्टा को अगर उसके समान दशेन वह न कराता हो, 
तो कहना होगा कि वह क्षयोपशम' दूसरे द्रष्टा को दशन कराने में उसी स्वभावसे सहकारी नहीं 
बन सकता । उसका भावार्थ यह है कि पहले कद्दे अनुसार१४ पूर्वियों के वस्तुबोध में तरतमता होती 
है । ओर उनको, उसका बोध होने में, सहकारी कारणभूत है श्रुतज्ञानावरण का क्षयोपशम । अब 
यदि वह क्षयोपशम एक ही स्वभाव वाला हो तो वह सभी बोध करनेवाले चोदह पूर्वियोँ को 
एक समान ही बोध कराएगा। परन्तु बोध यदि सभान नहीं हे, किन्तु विभिन्‍न प्रकार का है, 
तो मान केना चाहिए कि उसमें कारणभूत क्षयोपशम सब के लिए एक ही स्वभाववाला नहीं है, 
किन्तु विभिन्‍न स्वभाव वाला है। यदि वेसे विभिन्‍न प्रकार के स्वभावों का स्रीकार न किया 
जाय तो इस प्रकार उसके स्वरूप का विरोध खड़ा होता है ;-जब भिन्न भिन्न द्रष्टा के दशेन 
परस्पर समान नहीं हैं तब जैसे कि उन दो में से दूसरे द्रष्टा को दशेन कराने में उपयोगी एक 
प्रकाश का जो स्वभाव है उसमें पहले द्रष्टा को उपयोगीपन मानना, वह व्याहत है, यानी दूसरे 
द्रष्टा के उपयोगीपन से ही निषेधित होता है। दोनों के दशन यदि अलग, तो दशेन-उपयोगी 
प्रकाश-स्वभाव भी जुदा । इसीलिए स्वभावमें रहा हुआ एक के लिए उपयोगीपन, वह अपने में 
दूसरे के लिए उपयोगिपन होने का निषेध कर देता है। अथौत्‌ वह हो सकता ही नहीं है । ऐसे 
स्वभाव विभिन्न होने से उस उस स्वभाव वाले क्षयोपशम याने प्रकाश भी अलग अलग होते हैं। 
यह वस्तु विचारणीय है। कार्यो में जो भेद हांता है, वह कारणसेद पूवेक होता है। अर्थात्‌ 
यदि कार्य अछग, तो उसका कारण अछग होना ही चाहिए। उसके बदके समान कारण मान क्र 


१४६ | लल्ितबिस्तरा | छोगपश्लौअगराएँ 


(छ०-) इतरेतरापेक्षो हि वस्‍्तुस्वभावः, तदायत्ता च फलसिद्धि। इति उत्डश्चतुदंशपूर् 

विल्लोकमेवाधिकृत्य प्रधोतकरा इति छोकप्रधोतकरा : । 

(पं०-) भावनिकां स्वयमप्याह 'इतरेतरापेक्ष))/ “हिः ” यस्मादर्थ 'इतरः--कारणवस्तुखभावः 
इतर '>्कार्यवस्तुख्मभाव, कार्यवस्तुस्वमावश्थ कारणवत्तुखभावस्‌ , “ अपेक्षते '>आश्रयते, इतरेतरापेक्ष 
वस्तुस्व॒भाव; '--फ्ार्यकारणरूपपदार्थस्व॒तत्वम्‌। ततः किम्‌? इत्याह 'तदायत्ता चलन्कायपिक्षकारण- 

स्वभावायत्ता च, 'फलसिद्धि+८६ कार्यनिष्पत्तिः | याबक प्रक्राशरूपः कारणस्वभाववस्तादक्‌ दशेनरूप कार्य- 
मुत्पबते, इति भावः। इति'-अस्माठ्रकाशमेदेन दरशनमेदाह्वेतोः उत्कृष्ट चतुदेशपूवेविल्लोकमेव' नान्‍्यान्‌ 
पटस्थानहीनश्रतलूब्धीन अधिक्रत्या-आशिव्य भ्रद्योतकस इति'। एवं चेदमापन्न यदुत भगवत्ज्ञापना- 
प्रदोतप्रतिपन्‍ननिखिलमिलाप्यमावकछापा गणघरा एवोल्कृष्टचतुदेशपूबेविदों भवनति गणधराणामेव भगवत 

प्रज्ञपनाया एवं उत्कृथप्रकाशरुक्षणप्रधोतसम्पादनसामर्थ्यात्‌ । एवं तहिं गणघरूयतिरिकेणान्येषां भगवदवच- 
नादप्रकाश" प्राप्नोतीति चेत ? न, भगवदबचनसाध्यप्रधोतिकदेशस्थैल्ेषु भावाद, दिग्दशेकग्रकाशस्येव प्रथक्‌ 


पू्वोद्दिक्षविति । 


इतसे भिन्न प्रकार का काये बनने का मान लें, तो जगत में यह शक्ति जो प्रसिद्ध हे कि 
प्विमिन्न कार्यों' के लिए कारण भिन्‍न भिन्‍न होते है,-बह व्यर्थ जायेगी। तात्पये कि एक ही 
प्रकार के कारणों में से भिन्‍न भिन्‍न प्रकार के क़ाये केसे उत्पन्न हों ? कहा है, 
नाकारण भवेत्काय नान्यकारणकारणम्‌ । अन्यथा न व्यवस्था स्यात्‌ कार्यकारणयोः क्चित्‌ ॥ 
कोइ भी कार्य कारण के बिना भी पेदा हो ख्षके एसा नहीं है; ओर दूसरे श्रकार के 
कार्य के कारण से भी जन्म पा सकता नहीं है। अन्यथा कहीं भी ऐसी व्यवस्था नहीं बन सकेगी 
कि अमुक कार्य अमुक कारण से ही हो। अगर ऐसा व्यवस्था न हो, तो किसी भी कारण से 
कोई भी काय क्‍यों न हो जाए! 
ग्रन्थकार स्वर्य इसकी भावना बतलाते हुए कहते हैं कि कार्य-कारण खरूप वस्तु 
स्वभाव यानी स्वतत््त परस्पर सापेक्ष होते हैँ । कारण वस्तु का स्कम्माब काय वस्तु के स्वभाव की 
अपेक्षा करता है; एवं कार्यबस्तु का खआब कारण वस्तु के स्॒भाबकी अपेक्षा करता ,है;,तात्फये, 
कार्य-सापेक्ष जो कारण है इस के स्वभाव के आधीत रहती है कार्नक़ी किपत्ति | अतः प्रस्तुत मं 
देखें तो प्रकाश रूप कारण का जैसा स्वभाव होगा, वेसा दशेन ऋूप काये उत्पन्न -होता। अन्न, 
जब चोद पूर्वियों को दर्शन भिन्न सिन्‍न रूसके होते हैं, तब उनके कारण रूप में शिन्‍्स 
मिन्‍न अक्राश-स्वभाव मानने होंगे। अन्य चतुदंश पूर्विकों में इसी प्रकाश"शसित्नता स्रे निष्प्रत्न द्शेज्- 
भिन्‍नता का वजह कहा जाता है।कि श्री अहृत्परमात्मा उन घठ्स्थानहीन श्रुतवतृब्धि वालों की अपेक्षा 
प्रशोतकर अथोत्‌ उत्कृष्ट प्रकाशकर नहीं है, किन्तु ल्चोदह पूत्रों के उत्करष्ट ज्ञान से संपन्न शणधर छोगों 
की अपेक्षा प्रयोतकर हैं। दूसरे ढंग से कहें तो यह प्राप्त होंबा है क्ति भगवान के उपदेश 





प्रधोंट्य किम ? सप्ततत्त्यानि ] ललित बिस्तरा [ १४७ 


( ल०-प्रथोत्यविचार :-) प्रोत्यं तु सप्मकारं जीवादितस््वम्‌। सामथ्येगम्यमेतत्‌, तथा- 
शाब्दन्यायात्‌ । अन्यथा अचेतनेषु प्रयोतनायोगः, प्रधोतरन प्रयोत इति मावसाधनस्यासम्भवात। 

(प्‌०-) एवं प्रयोतकरसिद्धौ प्रयोतनीयनिर्द्धारणायाह 'प्रच्योत्य॑ तु '-प्रयोतविषयः पुनः, 'सप्तप- 
कौर-सप्तभेदें, 'जीवादितर्य/-जीवाजीवाश्रंवबन्धमंवरनिररामोक्षरक्षण वस्तु, सामथ्यगम्यमेतत' सूत्रा- 
नुपात्तमपिं, कुत इत्याह “ तथाशाब्द॑न्यायात्‌ -क्रियाकतेसिद्रों। सकम्मेसु घातुषु नियमतस्तत्मकारकम्म 
भावात्‌। आह “जीवादितत्त्व॑ प्रदोतधम्मेकंमपि कस्मान्न भवति येन सम्पूर्णस्थेव छोकस्य भगवतां 
प्रयोतकरत्वसिद्धि: स्थाद ?” इत्यॉराड्ब व्यतिरिकमाह “ अन्यथा 'उप्प्रयोत्यत्व॑विमुच्य, “अचेतनेघु *- 
धम्मस्तिकायादिषु * प्रधोतनाथोग :” । कथमित्याह “ प्रद्योतन॑ प्रयोत इति भावसाधनस्यासम्भवात्‌ !। 
आप्तवचनसाध्यः श्रतावरणक्षयोपशमों भावः, साधन तु ग्रद्योतः ( प्र०....भावसाधनः; प्र०....भाव्रदोतः ) 
कथमिवासावचेतनेषु स्यात्‌' ! 


जो प्रकाश यानी उत्कृष्ट श्रुतज्ञानावरण-क्षयोपशम' होंत है उस के स्वामी, एवं उस के द्वारा 
विश्व के समस्त अभिलाप्य (कथनीथ') कभाँवों के ज्ञाता श्री गणधर महर्षि होते हैं ओर वे ही 
उत्कृष्ट चोदपूर्वी हैं। कारण यह है कि मात्र गणधर महर्षियों को ही उत्कृष्ट प्रकाश स्वरूप प्रद्योत 
का संपादन कराने में भगवान अहिहंतदेव का उपदेश समर्थ है; ओर उनको प्रकाश कराने में 
मात्र वही समर्थ है । 

प्र<--तब तो क्‍यों यह फलित होता है कि गणधर देवों के अछावा ओर किन्हीं को 
भगवान के उपदेंश से प्रकाश नहीं होता है ? 

--नहीं, बिलकुल प्रकाश नहीं होते हैं ऐसा नहीं है; भगवान के उपदेश से साध्य 
प्रकाश का अमुक अंश तो उने अन्य जीबों में भी प्रादुभेत होता है; दृष्टान्त के लिए देखिये कि 
पूवादि दिशाओं में होनेवालें सूर्य के! मुख्य प्रकाश के अतिरिक्त दिग्दशेक प्रकाश भी व्यवहित 
भागों में होता है न? 
प्रकाशयोग्य वस्तु कोन ? 

भगवान किन के ग्रति प्रकाशकर हैं यह सिद्ध किया गयां। अब प्रकाश का विषय क्या है 
यह निर्णीत किया जाता है। प्रकाश का विषय जीवादि तत्त्व है; ओर वे ) जीव, २ अजीब, 
३ आश्रव, ४ बन्ध, ५ संवर, ६ निजरा, एवं ७ मोक्ष,-इन सात प्रकार के हैं। “छोगपत्जोअग- 
राणं! इस सूत्रमें यद्यपि शब्दतः यह प्रकाश्य विषय गृहीत नहीं किया है, फिर भी वह अर्थापत्ति 
से गम्य है। कारण, शाब्दन्याय ऐसा है कि जब क्रिया का कर्ता सिद्ध हुआ, तब वह क्रिया 
यदि सकरमक क्रियावाची पद से गम्य हो तो उसका विशेषणीभत कोई-न-कोई कमे भी अवश्य 
सिंद्ध होता है। इस लिए प्रकाश-क्रिया का कर्म जीवादितित्त सिद्ध है। अर्थात्‌ भगवान द्वारा 
गणधरों में जीवादि तत्त्वों का प्रद्योत होता है । 


१४८ ] ललितबिस्तरा [ लोगपज्नोअगराणं 


( ल०-अवेतनबिषय कीहक प्रधोतनम्‌ ? ) अतो ज्ञानयोग्यतेवेह प्रधोतनमन्यापेक्षयेति। 
तदेब स्तवेष्वपि एवमेव वाचकप्रठ्तत्तिरिति स्थितम्‌। एतेन ' स्तवे5्पुष्कलशब्दः प्रत्यवायाय' इति 
प्रत्युक्ते, तच्चे नेश्शस्यापृष्फलत्वायोगात्‌ | इति छोकप्रधोतकरा। १४। 

(पृ०-) अत एवाह “अतो '-भावसाधनगप्रबोतासम्मवादचेतनेषु धम्मास्तिकायादिषु. “ ज्ञानयों 
ग्यतेव “-श्रतज्ञानलक्षणज्ञात॒ब्यापाररुप॑ ज्ञान प्रति विषयमावपरिणतिरिव, “इह '>-अचेतनेषु, प्रद्योतन 
>प्रकाशः, “अन्यापेक्षया'>तत्स्वरूपप्रकाशकमाप्तवचनमपेक््येति | यथा किल प्रदीपत्रभादिक प्रकाशकमपेक्ष्य 
चक्षुष्मतो दष्टरैटादेटश्यस्य दशनविषयभावपरिणतिरिव प्रकाश:, तथेहापि योज्यमिति, न तु श्रतावरणक्षयोप- 
गमलक्षण इति। 'एतेने ति, एतेन-लोकोत्तमादिपदपश्चकेन, “अपुष्कलशब्द 'इति-संपूर्णेलाकरूढस्वा- 
थथानभिधायक:, 'तर्वेनेत्यादि, तर्वेन-वास्तवीं स्तवनीय( ग्र०....स्तवन )बृत्तिमाश्रित्य, इहशस्य-- 
विभागेन प्रवृत्तत्य लछोकशब्दस्य, संपूणस्वार्थानमिधानेडपि, “अपुप्कलत्वायोगा त्‌ 'जन्यूनत्वाघटनात्‌ । 
लोकरूढस्वाथ्थपिक्षया तु युज्येताप्यपुष्कल्त्वमिति तत्त्वग्रहणम्‌ । 


प्रकाश धर्म सर्वतत्तों में क्‍यों नहीं ? मात्र जीव में ही क्‍यों --- 

प्र<--जीवादि सर्ब तत्त्वों में ही प्रद्योत यानी प्रकाश धर्म होना मान छे तो क्‍या हानि 
है ? इससे तो भगवान भी सबंतत्त्व यानीं समस्त छोक के प्रति प्रकाशकर ठीक ही सिद्ध होंगे। 

उ०--ए सा मान तो छिया जाए, किन्तु तब तो प्रश्न उठेगा कि उन तत्तवों के अन्त- 
गत अचेतन तत्तवों में होने वाले प्रकाश से प्रकाशइय क्‍या होगा ? क्यों कि प्रकाइय विषय कोई 
न हो, ओर सिर्फ प्रकाश मात्र हो सके ऐसा असंभवित है। धर्मास्तकाय आदि अचेतन वस्तु 
में प्रकाश जसी चीज़ होना यह, किसी दूसरे प्रकाइय विषय के सिवा, असद्भत है। 

प्र०---किसी वस्तु का प्रकाश करना यह प्रद्योत-ऐसा कम्मंयुक्त प्रयोग नहीं, प्रकाश 
रूप होना यही प्रद्योत है!-ऐसे भाव में प्रयोग के कर अचेतन तत्त्वों में क्‍या प्रकाशधर्म सद्भत 
नहीं हो सकेगा ? 

उ०--नहीं, क्‍यों कि एसा भाव में प्रयोग ही समुचित नहीं हे। कारण यह है कि 
यहां प्रयोत रूप भाव तो आप्तवचन द्वारा साध्य श्रुतज्ञानावरण का क्षयोपशम है, उसी का साधन 
करना यह प्रद्योतन हैे। अब देखिये कि अचेतन तत्त्वों में ऐसा कोई ज्ञानावरण ही नहीं होता है, 
तो उसका क्षयोपशम भी केसे हो सकेगा ? यदि वह नहीं, तो अचेतन तत्त्वों में प्रयोतन की 
अकरमक भी क्रिया नहीं हो सकती है। 


अचेतन पदार्थों का प्रधोतन केसे !--- 


प्र०---जब अचेतन घमोस्तिकायादि में अकर्मक ग्रद्योतन क्रिया संभवित नहीं है तब 
उनको विषय करनेवारा प्रद्योतन क्या है! 





सर्य तत्त्यों में प्रयोतव क्‍यों नहीं? ] रूलितविस्तरा ( १४९ 


.. ४०--अचेतन तत्त्वों का प्रद्योतन ज्ञानयोग्यता रूप है। ज्ञानयोग्यता का मतलब है 
ज्ञाता की भ्रुतज्ञान स्वरूप क्रिया के प्रति विषयरूपेण परिणति होना। आत्मा में ज्ञान रूप क्रिया 
होती है, उस ज्ञान के विषय धर्मास्तिकायादि तत्त्व होते हैं; छेकिन अमुक अमुक ज्ञान के अमुक 
अमुक ही तर्व विषय होते हैं। इससे यह सूचित होता है कि ज्ञान के प्रति उस तत्त्व को विषय- 
रूप में परिणत होना पड़ता है, यानी उस तत्त्व में विषयभाव की परिणति होती है। ज्ञान के 
प्रति इसी विषयभाव की परिणति यह ज्ञानयोग्यता है ओर वही है प्रयोतन । अचेतन तत्त्वों में जो 
यह ज्ञानयोग्यता प्राप्त होती है वह उनके स्वरूप के प्रकाशक आप्र पुरुषों के वचन की अपेक्षा से । 
परम आप्त पुरुष अहंत्परमात्मा और गणधर भगवान उन अचेतन तत्वों का उपदेश करते हैं । 
उन वचनों का अवलम्बन कर के ही उन तत्त्वों का ज्ञान होता है; अतः उन बचनों के अनुसार 
वे तत्त्वज्ञान के विषय बनते हैं। जिस प्रकार किसी प्रदीप, प्रभा आदि ग्रकाशक की अपेक्षा कर 
के ही चश्लु वाले द्रष्टा को जो दशेन होता है उस के ग्रति घड़ा आदि हृश्य पदाथ में विषयमाव 
की परिणति होती है, इसी प्रकार वस्तु-स्वरूप के प्रकाशक आप्त पुरूष के वचन की अपेक्षा 
कर के ज्ञाता पुरुष को होने वाले बोध के प्रति ज्ञेय पदाथ में विषयभाव की परिणति ही होती 
है, नहीं कि श्रुतज्ञानावरण कर्म का क्षयोपशम । क्षयोपशम स्वरूप प्रकाश तो द्रष्टा का धर्म है, 
नहीं कि दृश्य वस्तु का। दृश्य वस्तु का धर्म तो दशेन के विषयरूप में परिणत होना हें; अर्थात्‌ 
विषयभावकी अवस्था ही दृहय वस्तु का धर्म हैं। इस लिए अचेतन धर्मास्तिकायादि दृश्य तत्त्वों 
का धम प्रकाश नहीं हो सकता हैं। तो उनके प्रति अहंत्‌ परमात्मा प्रद्योतकर केसे बन सके ? अतः 
छोक-प्रद्योतकर पद में छोक शब्द से समस्त छोक यानो तत्त्व गृहीत नहीं किये जा सकते। 
यहां तो 'छोक' शब्द से मात्र गणधर छोग प्राय हैं। 
पांचों पदों में एक ही लोक शब्द होने से न्यूनता क्यों नहीं ?:-- 

अब यहां यदि कोइ प्रश्न करे कि; 

प्र---लोगुत्तमाण लछोगनाहाण इत्यादि पांच पदों से जो यहां स्तुति की गई इसमें पांच 
पदों में एक ही छोक शब्द का बार बार उपयोग करने से अथवा इस के समस्त लोक स्वरूप 
रूढ अर्थता वाचक नहीं मानने से शब्दों की न्यूनता रूप दोष श्रतीत होता हैं; कहा है कि 
“सतवेडपुष्कल शब्दः प्रत्यवायाय अथीत्‌ स्तुति में शब्दों की कभी या रूढ अर्थका त्याग 
दोषावह होता हैं। तो गणधर भगवानने ऐसी स्तुति क्‍यों बनाई ? 

तो इस प्रश्न का उत्तर यह है कि, 

उ०--स्तुति ठीक ही बनाई हैं। कारण कि वेशक छोक शब्द पांचों पदों में एक ही 
प्रयुक्त हुआ है फिर भी वह उस उस उत्तमता, नाथता, आदि वास्तविक स्तवनीय (स्तुतियोग्य) 
स्वरूप की अपेक्षा से प्रयुक्त हुआ है, ओर बह उत्तमतादि समस्त छोक नहीं किन्तु भव्य जीव आदि 
छोक की अपेक्षासे ही हो सकता है, तो 'छाक'शब्द उस उस अंश में ही प्रवृत्त होवे न ? अर्थात्‌ उस उस 
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(ल०-) एवं च लोकोत्तमतया लोकनाथभावतों छोकहितत्वसिद्धेलोंकप्रदीपभावात्‌ 
छोकप्रदोतकरत्वेन प्राथकरगात्‌ , स्तोतव्यसम्पद एवं सामान्येनोपयोगसम्पदिति । 9 । 
अझ् का ही ग्रतिपादक होवे न? समस्त लोक का प्रतिपादक मानें, तो तो समस्त छोक की 
अपेक्षा से उत्तमता आदि गुणांकी स्तुति योग्य हो जाए, लेकिन ऐसा स्तुतियाग्य उत्तमता आदि 
गुण परमात्मा में वास्तविक हैं ही नहीं; फिर ऐसी स्तुति गणघर भगवान कैसे कर सकते हैं। 
अतः यहां छोकशब्द संपूण छोक स्वरूप रूढ अर्थ का ग्रतिपादक न होने पर भी न्यूनता का 
दोष नहीं है। हां, संपू्ण छोक ग्रहण करना हो तो एक ही “छोक'शब्द बारबार क्‍यों छिया गया, 
ओर यदि लिया तो न्यूनता दोष की आपत्ति क्यों नहीं,-यह कह सकते हैं। लेकिन यहां तो तात्बिक 
यानी वात्तविक स्तुति करनी है, तो छोक शब्द से 'अंश ही छेना योग्य है; इसीलिए वास्तविकता 
का द्योतक तत्त” पद कहा गया। अर्थात्‌ तत्त्व रूप से कोइ न्यूनता नहीं हैं। 
चोथी सामान्योपयोग-सम्पत्‌ का उपसंहारः-- 

इस श्रकार अरिहित परमात्मा में लछोकोत्तमता होने से छोकनाथता आती है; और इस 
से उनमें लोकहितरूपता सिद्ध होने के कारण छोकप्रदीपपन एवं छोकप्रद्योतकरता संपादित होती है; 
इस से परोपकार-क्तृत्व सिद्ध होता है। इस लिए ोगुत्तमाणं” आदि पांच पदों की बनी हुई यह 
संपदा स्तोतव्य-संपदा की सामान्य रूपसे उपयोग-संपदा कही जाती है; क्यों कि अरिहंत प्रभु का 
सामान्य रूप से क्या उपयोग है, यह इस में बतरूया। अब विशेष रूप से उपयोगसंपदा दिख- 
लाने के पूर्व सामान्योपयोग-संपदा के हेतु की संपदा जो पांच पदों से बनी हुई है, उसे कहते हैं । 








अभयदाणं-भवनिर्वेद ही भगवदें-बहुमान] लल्तिविस्तरा [ १७१ 


१५, अमयदयाणं (अमयदेभ्य :) 

(छ०-भगवद्वहुमानादेव अभ्षया दिसिद्धि :-) साम्पत भवनिवेदद्वारेणाथतों मगवद्बहुमा - 
नादेव विशिष्टकम्मक्षयोपशमभावादभयादिधर्म्मसिद्धे), तद्ध्यतिरेकेण नेःअेयसधर्म्मासम्भवाद, 
भगवन्त एवं तथा तथा सक्त॒( प्र०....सबे ) कल्याणहेतवः इति प्रतिपादयन्नाह ' असयदयाण '- 
मिल्यादिसृत्रपश्चकम्‌ । 

(पं०-) “भवनिर्वेदमिध्यादि, भवरनिर्वेद:-संसारोहेगो, यथा, 
“कायः सेनिहितापायः सम्पदः पदमापदास्‌। समागमाः सापगमा), सब्वेमुत्पादिभजुरस ॥' 

एवंचिन्तालक्षण:, स एवं “ द्वारम्‌ '>उपायस्तेन, भगवन्त एवं तथा तथा सच्वकल्याणहेतव इत्युत्तरेण 
सम्बन्ध: । कथमित्याह अर्थतः'>तत्ववृत्या, “भगवद्धहुमानादेव “-अहत्पक्षपातादेव, भवनिवेदस्येव 
भगवद्नहुमानत्वात्‌; ततः किमित्याह “ विशिष्टकर्म्मक्षयोपशमभावाद्‌ /-विशिष्स्य मिश्यावत्वमोहादे: 
कर्मण: क्षयोपशमः उक्तरूपस्तद्भावात्‌। ततोडपि किमित्याह अभयादिधम्मेसिद्धेः/-अभयचल्लुममैशरणा- 
दिधर्म्मभावात्‌ | व्यतिरिकमाह 'तद्व्यतिरेकेग-अभयादिधर्म्म सिद्धयभावेन, “नेःश्रेयसवर्स्म[सम्भवात्‌ *- 
निःश्रेयलफलानां सम्यहरेनादिवर्म्म गामवटनात्‌ | ' भगवन्त एव! अहेछश्षगा:, ' तथा तथा ““अमयदाना- 
दिप्रकारेण, सत्त्वकल्याणहेतव'3-प्म्यक्त्वादिकुशलूपरंपराकारणमिति । 


१५, अभयदयाणं ( अभयदाता को ) 

सामान्योपयोग-संपदा की हेतुसंपदा-- 

अब पूर्वोक्त सामान्य-उपयोग-संपदा की देतुसंपदा के पांच पद चालू होते हैं; अथीत 
स्तोतव्य श्री अहंत्‌ परमात्मा के छोकोत्तमतादि प्रदर्शित करते हुए परोपकार-करण स्वरूप जो 
उपयोग बतलाया, इसमें हेतु क्या क्‍या हैं. उन्हें बतलाने के छिए अब 'अभ्वयदयाण' आदि पांच पद 
दिये जाते हैं। इन पदोंसे अक्षय आदिके दाता को नमप्कार करने का विवक्षित है। यहां प्रश्न हो 
सकता है' किः--- 

प्र०---अहँत्‌ परमात्मा अभय आदि के दाता केसे ? 

उ०--समाधान यह है कि अभय-चल्लु-भाग-शरण, इत्यादि धर्म अहेद भ्रगववान के 
प्रति बहुमान होने से ही सिद्ध होते हैं; इनकी प्राप्ति में भगवदू-बहुमान ही कारण है । 

श प्र०---त्ब तो यह हुआ कि अभय आदि धर्म मगवदू-बहुमान से मिला; अहँदू भगवान 

से १ 

उ०--ठीक है । छेकिन इतना तो सोचिये कि बहुमान के पात्रभूत खुद अहँदू भगवान 
का अस्तित्व ही न होता तो ऐसा बहुमान ही कैसे उपस्थित हो सकता ? यों तो बहुमान 
परमपुरुष को छोड कर भी दूसरे पर कितना ही किया जाता है छेकिन इससे अभयादि घमे कहां 


१८५२ ] छल्ितविस्तरा [ अभेयदयाणं 


सिद्ध होते हैं? अतः यए अवश्य मानना होगा कि अहँंदू भगवान ही ऐसे अनंत-प्रभावी हैं: 
कि जो बहुमान 8रा अभयादि धर्म के दाता बनते हैँ, अन्य कोई नहीं । 
भवनिवेद ही भगवद्‌-बहुमान केसे !:-- 

प्र०--क्या, आदमी कितना ही भवामिनंदी याने संसाररसिक हो, फिर भी वह भ्ग- 
वदू-बहुमान से अभयादि प्राप्त कर सकता है ! 

उ०--जो भवाभिनंदी है, अर्थात्‌ जिसे भवनिर्वेद नहीं है, उन्हें न तो सच्चा भगवदू- 
बहुमान हो सकता है, न तो अभयादि प्राप्त हो सकता है। इसीलिए तो कहा है कि भवरनिर्वेद 
ही वास्तविक भगवद्‌-घहुमान है। वास्तव में अहंतू-पक्षपात भवनिर्वेद स्वरूप ही है । क्‍यों कि 
अहंत्‌ प्रभु भव से पर हैं, उनका पक्षपात भव-नाश का ही पक्षपात हुआ, ओर वह बिना अवनिर्वेद 
हो सकता नहीं है। भवनिर्वेद का अर्थ है संसार के प्रति उद्बेग, व्याकुछता, इत्यादि | जसे कि जीव 
को जो संसार सुखरूप लगता है बह असल में क्‍या है? शरीर, संपत्ति, इष्टजन-संयोग, 
इत्यादि न ! कितु 

कायः संनिहितापायः संपदः पद्मापदाम्‌ । समागमाः सापगमाः सर्वमुत्पादिभदगुरम्‌ ॥ 

रोग, जरा, मृत्यु आदि शरीर के निकट ही रहेते हैं, (तो इससे चिरस्थायी निर्वन्द 
आनन्द कहांसे मिल सके ! ) संपत्तियाँ कई बार आपत्तियों का कारण बनती हैं, (इससे तो जहाँ 
सुख की अपेक्षा दुःख आ गिरता है, वहाँ शुद्ध सुख की क्‍या आशा ?); इष्ट जन आदि के 
समागम वियोग में परावर्तित हो जाते हैं, (फछतः, इष्ट समागम के पूर्व जितना दुःख का 
अनुभव होता था, समागम नष्ट होने पर उल्टा अधिक क्लेश महसूस होता है, तो सच्चा सुख 
कहां रहा ; संसार में जो कुछ सुखसाधन प्रतीत होते हैं, वे सभी अनादि नहीं किन्तु उत्पत्तिशील 
होते हैं और उत्पत्ति के पीछे नाश तो छगा ही रहता हे। (अतः जब साधन ही। 
विनश्वर हैँ तो फिर उनके अधीन रहनेवाला सुख कायम कैसे १) 

इस प्रकार की जो चिन्ता बनी रहती है, उसका नाम है भवनिर्वेद । यही कल्याण 
का उपाय है ।इसके द्वारा भगवान ही उस-उस प्रकार से जीवों के कल्याण के हेतु बनते हैं। 

प्रश्न---कल्याण हेतु तो भवनिर्वेद हुआ; भगवान केसे ? 

उत्तर--भवनिर्वेद ही तत्त्वरूप से भगवद्‌ू-बहुमान है, जोर इसी के द्वारा विशिष्ट 
कम याने मिथ्यात्व-मोहनीय कम, जिस की वजह अभय, चश्लु आदि प्राप्त नहीं होते हैं एवं तत्त्व 
पर अरूचि ओर अतत्त्व पर रूचि होती है, उस कमेका क्षयोपशम हो जाता है, अर्थात्‌ 
विशिष्ट क्षय होता है। फलतः अभय, चट्लु, मागे, शरण आदि धर्म प्रगट होते हैं। ओर इन 
धर्मों को प्रगट करने को अत्यावश्यकता है, क्‍योंकि इनके बिना निःश्रेयस याने मोक्ष के साधक 
सम्यग्दशनादि धरम सिद्ध नहीं हो सकते हैं। तात्पये, भवनिर्वेद स्वरूप भगवदू-बहुमान से कल्याण की 
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है छे रद 
(ल०-अभयं-बिशिष्मात्मस्वास्थ्यमू-)_ इह भरय्य सप्तता इहपरलोका55दानाकस्मादा- 


पृ रद है] 
जीवमब्गाश्लाघामेदेन। एतत्पतिपश्षतोडमयमिति विशिष्टमात्मनः स्वास्थ्यम्‌, निःश्रेयसधम्म भू- 
मिकानिवन्धनभूता धृतिरित्यर्थः । 

(पै०)-४ इह-परलोक-आदान-अकस्मादू-आजीव-मरण-अशछाघाभेदेन *, इहपरलोका- 
दिभि;, ' भेदों “>विशेष:, तेन। तत्र मनुष्यादिकस्य सजातीयादेस्यस्मान्मनुष्यादेरेव सकाशाद्‌ यद्भय॑ 
तद्हिडोकमयम्‌ | इह्ाधिकृतमीतिमतों भावडोक “इहलोकः”, ततो भयमिति व्युत्पत्ति: | तथा विजातीयात्ति- 
यगदेवादे: सकाशान्मनुष्यादीनां यद्भुये, तत प्रलोकभयम्‌ । आदीयत इति आदानम; तदथ चौरादिशभ्यो 
यड्ये तदादानमयम्‌। “अकस्मादेव ' बाह्यनिमित्तानपेक्ष गृहादिष्वेव स्थितस्थ रात््यादो भयमकस्माद्भयम्‌ । 
“आजीवो”*>बत्तनोपायस्तस्मिन्‌ अन्येनोपरुव्यमाने मयमाजीवभयम्‌ । मरणभय प्रतीतम्‌। 'अशछाघामयम्‌र 
अक्रीतिंमयम्‌ ; 'एवं हि क्रियमाणे महदयशो भवती'ति तद्भयान्न ग्रवत्तेते इति।  एतत्पतिपक्षत: ” एतस्य 
-उत्तभयस्य, प्रतिपृश्चतः-परिहारेण, अमये-मया भावरूपम्‌ , इति-इत्येवेछक्षणम्‌ । पर्यायतोप्याह विशिष्ट! 
न्वक्यमाणगुणनिबन्बनलेन प्रतिनियतम्‌, 'आत्मनो” जीवस्य, स्वास्थ्य /-स्वरूपावस्थानं; तात्पयतोड्प्याह 
“ निःश्रेयसपम्भभूमिकानिवन्धनभूता ध्रतिरित्यर्थ ' इति, निःश्रेयसाय-सोक्षाय, धर्म्मों निःश्रेयस- 
धम्मे: सम्यग्द्रीनादि:, तस्य भ्रूमिका-बीजभूतो मार्गबहुमानादिगुण:, तस्य निबन्धनभूता--कारणमभूता, 
धृति:-आत्मनः स्वरूप्रवधारणम्‌, (इल्यथे3,/ इति-एबः, अथ;-परमार्थः। 
प्राप्ति होती है। अब देखिए कि जब भगवद्‌ू-बहुमान यह अभय आदि द्वारा कल्याण का हेतु 
है, तब मूल में अहंद भयवान ही कल्याण के हेतु रूप से सिद्ध होते हैं | क्‍यों कि अहँत्‌ परमात्मा की 
एसी विशेषता है, बे ही ऐसे प्रभावशालि पुरुष हैं कि जिनका बहुमान करने से अभयादि द्वारा 
कल्याण सिद्ध होते हैं; ओरों के बहुमान से ऐसा कुछ सिद्ध हो सकता नहीं है। निष्कर्ष 
यह आया कि खुद अरहंत प्रभु अभ्यदान आदि के प्रकार से सम्यक्त्क्वादि कुशछ परंपरा स्वरूप 
कल्याणों के कारण बनते हैं। इस वास्ते साधक को उनके ऐसे प्रभाव के प्रति ऐसी श्रद्धा रखनी 
अत्यन्त जरूरी है कि “मुझे जो कुछ कल्याण और उसके हेतुमूत अभयादि प्राप्त होगा वह 
अइंत प्रभु के प्रभाव से ही हो सकेगा ! । 
सात प्रकारके भय/--- 

अब अभयदयाणं पद की व्याख्या करते हैं। अभय शब्द में भय! शब्दका अर्थ है इह- 
छोक आदि सात विषयों के कारण सात प्रकार के भय, ईस लोक का भय, परछोक का भय, आदान- 
भय, अकस्माद्‌ भय, आजीविका-भय, झत्यु-मभय, ओर अपकीर्ति-भय । यहां, (१) अन्य मनु- 
ध्यादि की ओर से इसके सजातीय मनुष्यादि को भय, यह इहलोक-भय कहलाता है। 'इहलोक!' 
शब्द का व्युत्पत्ति अर्थ इस प्रकार हे+- प्रस्तुत भयभीत होने वाके जीव की अपेक्षा से जो 


१५४ ] ललितविस्तरा [ अभयदयाणं 


(ल०-धमः वित्तस्वास्थ्यहेतुक:--) नह्नस्मिन्त्सति यथोदितिधरम्मसिद्धिः, सन्निहि- 
तोपद्॒वे! प्रकाम॑ चेतसो5मिभवात्‌; चेतःस्तरास्थ्यसाध्यश्राधिकृतों धर्म्मः तत्स्वभावत्वात्‌। 
विरुद्थ मयपरिणामेन, तस्य तथाउस्वास्थ्यकारिलात्‌ । 

(पं० 2) एतदेव भावयति ' न हीति! 'नजनेव, हि! यस्माद्‌ * अस्मिन्‌ 'स्वास्थ्ये, ' असति *- 
अविबमाने, 'यथो द्तिधम्मेत्िद्धि।-निःअेयसधर्मानिष्पत्ति' | कुत इत्याह 'सन्निहितिभयोपद्रवे” सन्नि- 
हिते-चेतसि वर्तमानेः भयान्येवोक्तरूपाणि उपद्वा: भ्योपृद्रवा;-व्यसनानि तेः, “ प्रकामम्‌! अत्यथ, 
'चेतसो ! मनसो, अभिभवात्‌ ” पीडनात। प्रकामग्रहण च भयोपद्ववाणामान्तरडडल्वेनाव्यन्तिकामिमवहेतु- 
त्वस्यापनाथमिति | यदि नामैबं, ततः किनित्याह “ चेतःस्वास्थ्यसाध्यश्राधिक्रतो धम्मे!” चित्तसमा- 
यहां भावकोक है अर्थात्‌ सजातीय यानी समान जातिका जीब है, जेसे कि मनुष्य की अपेक्षा 
से मनुष्य, पशु की अपेक्षा से पशु, वह इहलोक है। इसकी तरफसे भय, वह हुआ इह- 
लोक भय; उदाहरणार्थ, मुझे कोई मानव पीटेगा तो नहीं,” ऐसा भलनुष्य से मनुष्य को भय। 
(२) 'परलोकभय का अर्थ, परछोक से भय, पर यानी विजातीय जो पशु-देवादि इन की 
ओर से मलुष्यादि को भय, यह परछोक भय है; दृष्टान्त के किए मनुष्य को हमें कोई पशु 
आदि मारेगा तो नहीं, इस प्रकारका भय। (३) आदानभय का अर्थ है आदान के सं &ंध में 
भय; अथोत्‌ वस्तु उठा छेने के संबन्ध में चोर आदि से भय; जैसे कि, कोई चोर वगैरह 
हमारा धन आदि छे तो नहीं छेगा ! (४) 'अकस्मांद भय का अर्थ हे, अकस्मादू ही याने अन्य 
किसी बाह्य निममित्त के विना ही घर आदि में बैठे बैठे यों ही छगने' वाछा भय | (४) आजीवभय 
वह है जो जीविका के साधन आदि अन्य के अवरोध वश हो, तो जो भय होता हो; जैसे कि, 'मेरी 
जीविका के साधन अमुक के द्वारा छ॒ुप्त तो नहीं किये जायेगे !” (६) मृत्यु का भय तो प्रसिद्ध 
है। (७) अशक्वाघधा-मया यह अपकीर्ति-अपयश का भय है, उदाहरणार्थ 'ऐसा ऐसा करने में महान 
अपयश होता है,' इस भय से आदमी उस में प्रवृत्त होता नहीं है। 
अभयदाता-विशिष्ट स्वास्थ्यदाता।-- 

भगवान, जीव के इन सभी प्रकार के भय दूर करने द्वारा, अभय के दाता होते ह्ठं। 
अथोत्‌ भगवत्‌-अभाव से जीव इन भयों से मुक्त होता है। रूपान्तर से कहें तो वे जीव को 
अभय यानी विशिष्ट प्रकारका आत्म-स्वास्थ्य देते हैँ। यहां “विशिष्ट ' शब्द का अर्थ आगे कहे 
जाने वाले गुणों में कारणभूत हो एसे निश्चित प्रकारका आत्म-स्वास्थ्य यानी आत्मा की स्वरूप- 
अवस्था है। तात्पये, अहत्परभु के प्रभाव से आत्मा सें इस प्रकारकी स्वस्थता खड़ी होती हे कि जिस से 
अब कहे जानेवाले चप्लु, मागे आदि गुणों के बाधक भय दूर हो जाते हैं; एवं मोक्ष के अनुकूल 
सम्यग्शनादि धर्मों की भूमिका तैयार करने में आवश्यक जो धृति, यह प्राप्त होती है. । यह भूमिका 
बीजभूत माग-बहुमानादि रूप होती है, यानी सम्यग्दशनादि मार्ग के बहुमान आदि गुण स्वरूप 


भगवदू-शुणप्रकर्ष-अचिन्त्यशक्ति आदि] रूलितविस्तरा [ १८७ 


धानहेतुश्नाधिकृतो पर्म्मः सम्यग्दशनादि; कुत इत्याह “ तत्खभावलात्‌ “-स्वमावों छसौ पर्म्म्य 
यच्चेतःस्वास्थ्यसाध्योड्साविति | ननु भयपरिणामेडप्यस्थ सम्भवात्‌ कथमभयहेंतुकत्वमित्याह £ व्रिद्धश< 
निराकृतश्र मयप्रिणामेन, कुत हृ्याह तस्या-मयपरिणामस्य 'तथा>वम्मेसाधकेन चेतःस्वास्थ्येन 
विरुद्धस्थ अर्वास्थ्यकारित्वात्‌” अस्वास्थ्यस्य विधायकत्वात्‌ । 





होती है; और उसके लिए धृति स्वरूप आत्म-स्वास्थ्य अपेक्षित है । यह अभय का रहस्य है । अभय 
से यानी स्वास्थ्य से माग-बहुमानादि, इन से सम्यस्दशनादि भागे, ओर इन से मोक्ष होता है। 


सम्यग्दशनादि धमम स्वास्थ्य (धृति) पर निभर हैं; निर्भर हैः-- 


4 लिन जीरि।, ओवर की, डी अी कक मी पीजी लि मिनी ये. विक// लि कीीि कली अ जी जज तल अकेले मबब 


प्र--क्या बिना स्वास्थ्य सम्यग्दशनादि धर्म सिद्ध नहीं हो सकते ! 

उ०-नहीं, स्वास्थ्य न होने पर सम्यग्दर्शनादि धरम निष्पन्न नहीं हों सकते हैं। कारण, 
उपयुक्त स्वरूप वाले भय यानी उपद्रव यदि चित्त में विद्यमान रहते हैं, तो वे चित्तको अत्यन्त 
पीड़ा देते हैं। अत्यन्त पीड़न इसी लिए कहा, कि भय-उपद्रव ये अन्तरज्ञ भाव यानी मानसिक 
वृत्ति रूप होने की वजह मन के लिए अत्यन्त क्लेशकारी होते हैं | (बाहिरी उप्रवों के सान्निध्य में 
तो यदि चित्त इतना अस्वस्थ न हो तब वे इतने क्छेशकारी नहीं होते हैं )। चित्तको क्लेश हो 
तो क्‍या ? ऐसा मत कहना; क्यों कि श्रस्तुत मोक्षोपयोगी सम्यग्दशनादि धर्म जो कि चित्त में 
उत्पन्न होने वाले हैं, वे चित्तसमाधान यानी चित्तस्वास्थ्य की अपेक्षा रखते हैं; कारण कि उन 
धर्मोंका ऐसा सखभाव ही है कि वे चित्त के स्वास्थ्य से उत्पन्न हों। 


प्र--ठीक है, फिर भी इस में अभय की क्या अपेक्षा है? भय होने पर भी क्या स्वास्थ्य 
का अस्तित्व संभवित नहीं हे ? 


उ०--नहीं, स्वास्थ्य यह भयपरिणाम से विरुद्ध है यानी प्रतिषेधित होता है; क्‍यों कि 
अन्तःकरण में रहा भय का परिणाम उसे अस्वस्थ कर देता है; ओर अस्वस्थता यह्‌ धम में साधनभूत 
स्वास्थ्य के विरूद्ध है; तब यदि मय का अभाव हो यानी अभय न हो तो स्वास्थ्य होगा ही केसे ! 
तात्पय, सम्यदशनादि धर्मों में आवश्यक ऐसे चित्तस्वास्थ्य के लिए अभय यानी भयपरिणाम 
का अभाष जरूरी हे। 


अभमयदाता भगवान की चार विशेषताएँ:--- 


जब मोक्षोपयोगी सम्यम्द्शनादि धमम की भूमिका की स्वना करने में प्रति यानी खास्थ्य 
अपेक्षित है ओर अभय स्वास्थ्य स्वरूप ही है, तब वह अहँत्‌ परमात्मा से ही प्राप्त हो सकता 
है । प्रश्न होगा यह कैसे ? उत्तर यह है कि वे भगवान गुणप्रकर्ष-अचिन्त्यशक्ति-अभयवत्ता-परार्थ- 
क्रण, इन चार विशेषताओं से संपन्‍न होने के कारण अभयदाता हो सकते हैं। ये चार कारण 
इस श्रकार परंपरा से यानी उत्तरोत्तर पूर्व पूर्व के फल रूप से उत्पन्न होते हैं- 


१५६ । लल्ितबिस्तरा [ अभ्षयदयाएणै 


(ल०-मगवतामभयदत्वे हेतुचतुष्कम्‌ )-अतो5स्य ग्रुणप्रकर्षरूपत्वादचिन्त्यशक्तियुक्तत्वात 
तथाभावेनावस्थिते : सवेधापरार्थकरणाद्‌, भगवद्भ्य एवं सिद्धिरिति । तदित्य॑भूतमभय 
ददतीत्यभयदा। ॥ १५॥ ह 

(पृ०-) अतो“निःश्रेयसभम्मेमूमिकानिबन्धनभूतघू तिरूपत्वाद , 'अस्थ॒/--असयस्य, 'भगवदम्य एव 
सिद्धि रिव्युत्तेण सम्बन्ध: | गुणप्रकर्षरुपस्वादि' त्यादि; अन्न चत्तारः परम्पराफलमूता हेतवो गुणग्रकपषरूपत्थ- 
अचिन्त्यशक्तियुक्तत्व-तथाभावावस्थितत्व-सर्वथापराथंकरणरुक्षणा:; तथाहि--भगवतां गुणप्रकर्षबूवंकमचिन्त्य- 
शक्तियुक्तत्वं, गुणप्रकर्षामावे5चिन्यशक्तियुक्तत्वाभावात्‌ । अचिन्त्यशक्तियुक्तले च तथाभावेन-अभयभावेन 
अवस्थिति:, अचिन्त्यशक्तियुक्तत्वमन्तरेण तथाभावेनावस्थातुमशक्यत्वात्‌। तथाभाषेनावस्थितौ च 'सर्वथा'- 
स्वप्रकारेबीजाधानादिमि: पराथक्रणं/-परहितविधानं, स्वये तथारूपगुणझन्येन परेषु गुणाधानस्थाशक्य- 
व्वात्‌ । 'भगवद्भ्य एवं न ख्तो, नाप्यन्येभ्य: | इति! एवकाराथ:। 

अहँत्‌ प्रभु गुणप्रकर्ष अर्थात्‌ उत्कृष्ट गुणों के स्वामी होने से उनकी वज़ह तभु में अचिन्स्य 
शक्तियुक्तता आती है; क्‍यों कि उत्कृष्ट गुणों के अभाव में अचिन्त्य शक्त्मित्ता नहीं हो सकती 
है। अब, अचिन्त्य शक्तिमत्ता: के कारण प्रभु की अभयभाव से अवस्थिति होती है; फारण, बिना 
ऐसी शक्ति, अभय रूप से रहना अशक्य है। एवं अभयभाव से स्थिंति होने के कारण प्रभु के 
द्वारा दूसरों में बीजाधानादि सर्व प्रकारों से परहित का विधान होता है; क्‍यों कि स्वयं बिलकुल 
अभयभाव से रहने के गुण बिना, परहित यानी दूसरों में गुणसंपादन करना अशक्य है। सच 
अभययुक्त नहीं तो ओरोंको अभय केसे दे सकें? 

इसी छिए सिद्ध होता हे' कि अभय अहंद्‌ भगवान के हारा ही सिद्ध होता है, नहीं कि अपने 
से, या अन्यों से । 

सारांश, अहत्‌ परमात्मा में ज्ञानावरणीयादिकर्म-जन्य दोष नष्ट हो जाने से गुणों के 
उत्कष की बहार महक उठती है। उत्कृष्ट गुणों के कारण अचिन्त्य प्रभाव चमफ उठता हैं। इस 
सेवे स्वर्य परम स्वास्थ्य पाने पूर्वक परोपकार करते हैं। अतएवं भव्य जीवों को सम्यम्शेनादि 
धर्मों के कारणभूत अभय यानी चित्त-स्वास्थ्य इन्हीं से प्राप्त हो सकता है; इसछिए उनकी 
स्तुति की गई “अभयदयाणं' । 
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१६. चक्खुदयाणं (चश्लुदेभ्यः) 


(छ०-) तथा 'चक्खुदयाणं' । इृह चक्षु) चल्लुरिन्द्रियं, तच्च ट्िधा,-द्रव्यतों भावतश्र । 
द्रव्येन्द्रिय ब्राह्मनिद्ेत्तिताधकतमकरणरूप “निववृत्त्युपकरणे द्रव्येन्द्रियमिति वचनात । मावेर्द्रिय 
तु क्षयोपश्म उपयोगश्र, “लब्ध्युपयोगों भावेद्धिय'मिति वचनात्‌ | ( तत्वाथमहाश्यासत्र अ० 
२-खूत्र २ 9, १८) 


(पं०-) चक्षु: 'बाह्मनिवेत्ति-साधकतमकरणरूप'मिति, बाह्या-बहिवेत्तिनी, उपलक्षणत्वाचास्या 
अभ्यन्तरा च, निवृत्तिः वक्ष्यमाणरूपा, साधकदम करण च उपकरणन्वियं ततस्ते रूप यस्य तत्तथा 
“निशत्युपकरणे व्यादिसूत्रद्यामिप्रायोडयम्‌ ,- इहेन्दनादिन्दो जीवः, सर्वविषयोपलब्धिभोगलक्षणपरमैश्रर्य- 
योगात्‌, तस्य लिझ्ढमिन्द्रियं, श्रोत्रादि। तच्चतुर्विध नामादिभेदात्‌ , तत्र नामस्थापने सुज्ञाने, निदृष्युपकरणे दब्ये- 
व्वियम््‌, रव्थ्युपयोगी भावेद्धियम्‌ । तत्र “निश्वेत्तिराकार:' सा च बाह्या अम्यन्तरा च। तत्र बाह्या अनेकृप्र- 
कारा, अभ्यन्तरा पुनः क्रमेण श्रोत्रादीनां कदम्बपुष्प-धान्यमसुर-अतिमुक्तकपुष्पचन्द्रिका-श्षुरप्र-नानाकार- 
पंस्थाना। उपकरणेन्द्रियं विषयग्रहणे समथ, छेचच्छेदने खद्नस्येवधारा, यस्मिन्‍्नुपहते निवृत्तिसद्भावेडपि विषय 
न गृद्दातीति। छब्धीन्द्रियं यस्तदावरणक्षयोपशम:ः, उपयोगेन्द्रियं यः स्वविषये ज्ञानव्यापार इति। 





१६. घबखुदयाणं ( धमप्रशंसा रूप रुचि देनेबालों ) हु 
द्रव्ये न्द्िय-भावेन्द्रियों के प्रकारः-- 


अब “चक्खुदयाणं” पद से अहँत्‌ परमात्मा की चप्लुदाता के रूप में स्तुति की जाती है। 
चल्लु यह पांच इन्द्रियों में से एक इन्द्रिय है। लेकिन यहां विशिष्ट चक्लु विवक्षित है । 


इन्द्रियों के पकार ; निरेत्ति, उपकरण, लब्धि एवं उपयोग३--- 


इन्द्रिया दो प्रकारकी होती हैँ:-१. द्रव्येन्ट्रिय, ओर २. भावेन्द्रिय। द्रव्येन्द्रिय के भी दो प्रकार हैं,:- 
१ बाह्य निश्रत्ति, ओर २ उपकरण | बाह्य? निषत्ति नामकी इन्द्रिय बाहिरी आकार स्वरूप होती है । 
बाह्य' कहने से आसश्यन्तर' निवेत्ति भी समझ छेना; वह वाह्मय के भीतर रहने वाली पोद्गलिक 
रचना विशेष है | उपकरण इन्द्रिय ज्ञान करने में साधनभूत शक्ति रूप है। भावेन्द्रिय के दो प्रकार 
हैं; १ क्षयोपशम, एवं २ उपयोग । 

तत्त्वार्थ महाशात्र के द्वितीय अध्याय में १७वां १८ वां सूत्र है “निदक््युपकरणेन्द्रियों द्रव्ये- 
औ्द्रियम्‌,! 'छब्ध्युपयोगों भावेन्द्रियम्‌। दोनों सूत्रोंका यह अभिप्राय हैः--यहां 'इन्द्रिय' शब्दका अर्थ 
हे इन्द्रका चिह्न । “इन्द्रका अर्थ आत्मा होता है, क्‍यों कि जो इन्दन यानी सर्व विपयोंकी उपलब्धि 
और भोग रूफ परम ऐश्रये का अनुभव करने की क्रिया वाला हो वह, इन्द्र कहा जाता है। 
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ऐसे इन्द्र स्वरूप आत्माका जो चिह्न है, वह है इन्द्रिय; उदाहरणार्थ श्रोत्रेन्द्रिय आदि | हर एक बस्तुकी 
तरह इन्द्रिय के चार निश्चेष यानी विभाग होते हँ,-(१) नामेन्द्रिय, (२) स्थापना-इन्द्रिय, (३) द्वव्ये- 
न्द्रिय ओर (9) भावेन्द्रिय । नाम-स्थापना इन्द्रिय सुगम हैं; जिस पुरुषका नाम ही इन्द्रिय है वह' 
नामेन्द्रिय है, ( अर्थात्‌ नाम मात्र से इन्द्रिय); ओर जिस में इन्द्रिय की स्थापना की गई है, 
जैसे कि किसी जीव के चित्र में, बह स्थापना-इन्द्रिय कहछाता है। नाम ओर स्थापना में यह 
फरके है कि नामेन्द्रिय देखने से मन में इन्द्रिय का भाव पेदा नहीं होता है, जो स्थापना-इन्द्रिय देख 
कर होता हे । इसीलिए तो स्थापना-अरिहत अथौत्‌ अरिहंत ग्रभुकी मूर्ति दशनकतों के मन में 
अरिहंत परमात्मा के भाव की उत्पादक होने से वह वेदनीय-पूजनीय मानी गई है । अस्तु। 
द्रव्येन्द्रिय निृंत्ति ओर उपकरण ऐसे दो प्रकार की होती है; ओर भावेन्द्रिय छब्धि ओर उपयोग, 
इन दो प्रकार की है। 

निन्ृत्ति द्रव्येन्द्रियः-वहां इन्द्रिय के आकार को निवत्ति कहते हैं। वह बाह्य आकार ओर 
आभ्यन्तर आकार, इन दो प्रकार की होती है । बाह्य आकार अनेक प्रकार के होते हैं, दृष्टान्त के लिए 
मनुष्य के श्रोत्र का आकार शष्कुली समान है एवं चल्लुका आकार गोछे के समान हैं. ..इत्यादि । 
केकिन पशु, पंखी, कीट आदि के इन्द्रियों के बाह्य आकार भिन्‍न भिन्‍न तरह के होते हैं । 
आम्यन्तर आकार पांच प्रकार के होते हैं:-शओ्रोत्र इन्द्रिय का आन्तरिक आकार क॒द्म्बपुष्प के समान 
होता है; चल्लु का मसूर के धान्य के समान होता है; घाणेन्द्रिय का अतिमुक्तक पुष्प या चन्द्रिका 
के समान, रसनेन्द्रिय का अख्ले के समान, एवं स्पशनेन्द्रिय के तो अनेक प्रकार के आकार होते हैं.। 

उपकरण द्रव्येन्द्रि/---/उपकरण' अर्थात्‌ उपकार करने वाली, यानी विषय के ग्रहण में समर्थ । 
जिस प्रकार वस्तु को काटने में खड़ग काम आता है, फिर भी उसकी धार ही विशेष समर्थ होती 
है, इस प्रकार बाह्य आकार में रहनेवाडी उपकरण” नामकी आश्यन्तर पोद्गलिक रचना ही 
अपने विषयको पकड़ने में शक्तिमान होती है, जिसका उपघात होने पर बाह्य निवृत्ति (आकार) 
रहने पर भी विषयग्रहण नहीं हो सकता। देखते हैं कि चश्लु ज्यों के त्यों रहने पर भी देखनेका 
ताकत कम होती है; वह उपकरण का उपघात होने से होती है । 

लब्धि भावेन्द्रि:--ज्ञान आत्मा का स्वभाव होने से ओर वह्‌ आवरणों से आवृत रहने 
के कारण, जब विषय का ज्ञान करना है, तब उसके लिये ज्ञानावरण कम का क्षयोपशम' या क्षय 
आवश्यक होता हे । तो इन्द्रियों से जो ज्ञान किया जाता है ओर जो मतिज्ञान कहलाता है, उसमें 
क्षयोपशम भी जरूरी है। यही क्षयोपशम लब्धि-इन्द्रिय है। द्रव्येन्द्रिय की प्रवृत्ति इसीकी 
प्रेरक होता है। 

उपयोग-भावेन्द्रिय/---अपने अपने विषय में जो ज्ञान-अ्तृत्ति होती है वह है उपयोग । 
लब्धि और उपयोगमें इतना अन्तर है. कि छब्धि आत्मा की ज्ञान-शक्तिहूप है, तो उपयोग ज्ञान का 
सुरण रूप हे। यहां प्रश्न होगा, उपयोग तो इन्द्रिय का कार्य हुआ, इन्द्रिय कैसे ? 
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(ल०-अन्न चब्ु) फरिम ? +-) तदत्र चक्षु। विशिष्ठमेवात्मधम्मेरूपं द्लावबोध निबरन्धनश्र- 

द्वास्यभार॑ शब्यते; अ्रद्धाविहीनस्याचलुष्मत इस रूपमिव तच्वदशेनायोगाद्‌ । न चेय॑ 
मार्गाठुसारिणी सुखमवाप्यते। 

(पं०-) त॒द” इत्यादि,-यत इन्द्रियत्वेन सामान्यत इत्थं चक्षु:, तत्‌>-तस्माद्‌ अन्नन्सत्रे, चल्नु- 
विशिष्ठमेव! न सामान्यम्‌, आत्मधर्म्मरुपस्‌/उपयोगविशेषतया जीवस्वमावमूत, विशेष्यमेवाह त्वावबो- 
धनिबन्धनं-जोवादिपदार्थप्रतीतिकारणं, या श्रद्धा'नहचिः धम्मप्रशंसादिरुपा, सा 'स्वभ्ञावो स्लक्षण, यस्य 
तत्तथा, 'शहयते”-अज्जञक्रियते | ननु ज्ञानावरणादिक्षयोपशम एवं चश्लुष्टया वक्तुं युक्त:, तस्थेव दरशेनहेतुत्वात्‌, 
नतु मिथ्यात्वमोहक्षयोपशमसाध्या तत्वरुचिरूपा श्र्नेत्याशडक्याह 'श्रद्धावरिदहीनस्थ'-तत्वरूचिरहितस्य, अच- 
श्षुष्म्रत इब-अन्धस्पेव, रूपमिव/-नीलछादिवर्ण इव, यत्‌ 'तर्तत! जीवादि लक्षण, तस्य दिशेनम्‌/-अवलोकने, 
तस्थ अयोगात्‌/”अनुपपत्ते: । भवत्वेवं, तथाप्यसावन्यहेतुसाध्या स्यादू, न भगवस्मसादसाध्येत्याह “न चानेव, 
ये-तत्वरुचिरूपा श्रद्गा, 'माग्गें”: सम्यग्दरीनादिक मुक्तिपथम्‌ अनुकूलतया, 'सरतति"शच्छतीत्येवंश्नीला, 
'मागगोलुसारिणी' 'सुखम्‌!-अपरिक्रशं यथाकथश्विदित्य4: “अवाप्यते! । 


प्र०---उपयोग तो खुद कार्येभूत ज्ञान रूप हुआ, तब इन्द्रिय कैसे ? इन्द्रिय तो ज्ञानका 
साधन कही जाती है। 

उ०--काये है विषयकी ज्ञप्त, विषयका बोध; ओर उसके प्रति ज्ञानका स्फुरण रूप उपयोग 
साधन हे, इसलिए वह इन्द्रिय है। अंतरात्मा में रब्धि यानी ज्ञानशक्ति कितनी भी हो, लेकिन 
जब तक उपयोग यानी ज्ञानस्फुरण नहीं होता है तब तक वस्तुबोध नहीं होता है; अतः उपयोग 
भी कार्यभूत बोध का एक अति आवश्यक साधन है; अतः वह भी इन्द्रिय है । 
चश्चु-जीवादितत्तप्रतीति में हेतुभूत पर्मेप्रशैसादिः-- 

इस प्रकार सामान्य रूप से यहां चक्षु एक इन्द्रिय है, किन्तु मगवान “चक्लुदाता है यहां 
चक्षु सामान्य नहीं, किन्तु विशिष्ट आत्मधर्म स्वरूप, अथौत्‌ जीव का स्वभावभूत विशिष्ट उपयोग 
समझना है। वह उपयोगविशेष क्या हे ? जीवादि तत्तवों की प्रतीति होने में कारणभूत जो 
श्रद्धा याने रुचि है, वही उपयोग विशेष हे। यह तत्त्वरुचि, धर्मग्रशंसा एवं तत्त्वप्रशंसा स्वरूप 
होती है, ओर यही तत्त्वरुचि चल्लु हे। 
.. पग्र०--चक्षु कर के तो ज्ञानावरणादि कर्म का क्षयोपशम लेना चाहिए, क्‍यों कि वही दरीन- 
क्रिया में कारणभूत है। इस के बदले तत्त्वरुचि क्‍यों छेते हैं? वह तो मिथ्यात्व-मोहनीय 
कम के क्षयोपशम से साध्य होने से चल्लु कैसे कहलायेगी ? 

उ०--ठीक हे, कछेकिन जिस श्रकार चप्ुरहित अन्ये को नीलू-पीतादि वर्णेका दृशन हो सकता 
नहीं है, इसी प्रकार जीवादि तत्त्वरुचि से शून्य पुरुषको तत्त्वद्शन हो सकता नहीं है । मात्र ज्ञाना- 
वरण कर्मों के क्षयोपशम से अगर तत्त्वज्ञान हो भी जाए तो भी वह ग्रतिभास ज्ञान है, तत्त्व- 
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(लछ०-) सत्यां चास्यां भवसत्येतन्रियोगतः कल्यागचक्षुपीव सद्रपदशनस्‌। न छत्र 
प्रतिबन्धो नियमेन ऋते कालादिति निषुणसमयविदः । अये चाप्रतिबन्ध एवं तथातद्भवनोप- 
योगित्वात , तमन्तरेण तत्सिदयसिद्धे), विशिष्टोपादानहेतोरेव तथापरिणतिस्तरभावत्वात्‌ । 

(पं०-) भवतु भगवस्मसादसाध्येयं, परं स्वसाध्यं प्रति न नियतो हेतुभावोअ्स्या: स्थादित्याह सत्यां च 
-विद्यमानायां च, अस्याम/-उत्तरुपश्रद्गायां, भत्रति/”जायते, 'एतत्‌ तत्वदशनं, “नियोगत:'>अवः्थ॑भा- 
वेन | निदशनमाह 'कल्याणचक्षुपीव रर्ननेरूपहतायमिव दशो, सदृपदशनं', सत+-सदभूतस्य, रूपस्य, दशनम्‌: 
अवलोकन, न तु काचकामलाबुपहत इब चक्षुष्ि अन्यथेति | एतदेव भावयति “न हि>नेव, अन्ना>मार्गानु- 
सारिश्रद्गासाध्यदशने, 'प्रतिबन्धों>विष्कम्मो, नियमेन'-अवश्येभावेन, कुतश्रिदिति गम्यते | कि सवंथा ! 
नेव्याह, 'ऋते/-विना, 'कालात्‌, काह एव छात्र प्रतिबन्धक इति भावः। इतिः८एवं, “निपुणसमयविदों' 
निश्चयनयव्यवहारिणो ब्रुवते | ननु काले<पि प्रतिबन्धके कथमुच्यते न छात्र प्रतिबन्धो नियमेनेत्याह “अर्य च! 
-काठ्प्रतिबन्ध: (व) अप्रतिबंध एवं । कुत इत्याह 'तथेति' दशेनरूपतया तस्याः-अश्रद्धाया:, भवनेर-परिण- 
मन, तड़वनं, तत्र 'उपयोगित्वात॒>“यापारव्वात्‌ कालस्य । व्यतिरिकमाह तम/-कालम्‌, अन्तरेण-विना, 
तस्सिदयसिद्धे।-तस्य दशेनस्य स्वभावलाभानिष्तेः | कुत इत्याह “विशिष्ठस्य"विचित्रसहकारिकारणाहित- 
स्वभावातिशयस्थ, उपादानहेतोरेब! -परिणामिकारणस्थेव, “तथापरिणतिस्वभावत्वात्‌र तथापरिणति३८ 
कार्याभिमुखपरिणतिः, सेव स्वमावों अस्य काहुस्य तत्तथा, तद्भावस्तत्वं, तस्मादद्गव्यपर्यायत्वात्कारुस्य । 





दशन नहीं । तत्त्वदशन तो परिणतिज्ञानरूप होता है, ओर उसके लिए मोहनीय कर्मका क्षयोपशम 
एवं तज्नन्य तत्त्वरुचि आवश्यक है। तरतवप्रशंसा, तत्त्व-अभिलांषा इत्यादि पहले प्रगट हो, बाद 
में तत्त्वश्रद्धान यानी तत्त्वपरिणति, तत्त्वदशन हो सकता है। 

प्र०---फिर भी यह तत्त्वरुचि खरूप श्रद्धा किसी अन्य हेतु द्वारा साध्य हो, भगवठ्साद 
द्वारा साध्य क्‍यों ! 

उ०--तत्त्वरुचि पेदा होने के लिए भगवद्ससाद इसीलिए कारण है कि यह तत्त्वरुचि, 
जो कि सम्यग्दशन रूप मोक्षमाग के ग्रति अनुसरण करने के स्वभाव वाली है, वह बिना क्लेश 
यानी ज्यों कि त्यों ग्राप्त नहीं हो सकती है । वह तो अहँत्‌ परमात्मा के प्रभाव से ही सिद्ध होती है । 
क्यों कि पहले कह चुके हैँ कि अहेदू भगवान के प्रति बहुमान बिना ऐसा कुछ सिद्ध हो सकता नहीं है । 

प्र०---अच्छी बात है; तत्त्वरुचि भगवान के प्रसाद से रूभ्य हो, छेकिन इस तत्त्वरुचि का 
अप्रने साध्य तक्त्तदशन के श्रति अगर अवश्य हेतुभाव न होगा तब क्‍या? 

उ०--ऐसा नहीं है, पूर्वोक्त रुचिरूप श्रद्धा होने पर तत्त्वद्शेन अवश्य रूप से होता ही है । 
दाहरणाथ, जब चपम्ठु अनुपहत यानी किसी भी दोष से रहित है तो वस्तु का जैसा नील-पीतादि 
बण है वेसा ही उसका दर्शन होता ही है; इसी प्रकार तत्त्वरुचि होने पर यथार्थ तत्त्वद्शन 
होद। ही है; नहीं कि दूसरे वर्ण के काच से या पीछिया-रोग से आक्रान्त चक्लु द्वारा होने वाला 





काल अतिबन्बक और कारण ] ललितबिस्तरा [ १६१. 


(ल०-) तदेषा<्वन्ध्यबीज भूता धर्म्मकर्पदुमस्येति परिभावनीयम्‌। इयं चेह चक्षुरि- 
द्धिये चोक्ततद भगवद्धय इति चन्नुदेदतीति-चल्चुद्दों। ॥ १६ ॥ 


(पं०)-क्तवदि'ति-प्राक्सूत्राभिहिताभयधर्म्मवत्‌ । 





विपरीत वणदशन की तरह विपरीत दशेन होता है। इसीका समर्थन करते हुए ग्रन्थकार महर्षि 
कहते हैं कि निमश्चयनय से व्यवहार करने वालों का यह मन्तव्य हैं, कि सम्यग्दशनादि-- 
मोक्षमांग का अनुसरण करने वाली इस तत्त्वरुचि से तत्त्वदशन जो सिद्ध होता है, उस में किसीकी 
ओर से रुकावट निश्चित भाव से हो सकती ही नहीं है, सिवा काल, अथौत्‌ मात्र कार ही 
यहां प्रतिबन्धक है । शायद्‌ आप पूछेगें कि 

प्र०---जब एक काछ भी प्रतिबन्धक है तब यह केसे कह सकते हैं कि यहां निमश्चयरुप से 
कोइ रुकावट नहीं ? 

उ०--समाधान यह है कि यहां काल से जो रुकावट होती है वह रुकावट ही नहीं है। 
इसका कारण यह है कि यहां श्रद्धा यानी रुचि स्वरूप बीज से जो दशेन पेदा होता है, इस में 
रुचि हो दशन रूप में परिणत होती है, अर्थात्‌ रुचि आगे जा कर दशन का आकार ग्रहण करती 
है, जेसे कि ओर बीज फल रूप में परिणत होते हैं। अब इस परिणति होने में कार उप- 
योगी है, काल माध्यम हे; क्‍यों कि बिना काल वह सिद्ध नहीं हो सकती, अर्थात्‌ दशन अपने 
स्वरूप का छाभम पा सकता नहीं है। इसका भी हेतु यह है कि विशिष्ट उपादान-कारण काल 
के द्वारा ही काये रूप में परिणत होने का स्वभाव वाला होता है । कारण दो प्रकार के होते हैं; 
१. निमित्त यानी सहकारी कारण, जैसे कि घड़ा बनाने में चक्र, कुम्मार बगेरह; २. उपादान यानी 
परिणार्मी कारण, उदाहरणार्थ घडे के प्रति मिट्टी; मिट्टी ही घडेका परिणाम (आकार) पाती है; 
तो वह परिणामी कारण हुई । श्रस्तुत में रुचि यह परिणामी कारण है ओर उस में अपना 
स्वभाव जब विविध सहकारी कारणों के संनिधान द्वारा उत्तेजित होता है, तब वह कार्यभूत दशन 
के रूप में परिणत होने के स्वभाववाली होती है । अब इन सहकारी कारणां के अन्तगत काल भी 
है; ओर वह्‌ कारण इस रीति से है, कि अमुक कार पसार न हो तब तक रुचि दशन रूप में 
परिणत नहीं होती हे; अर्थात्‌ तुते परिणत होने में काल प्रतिबन्धक है । लेकिन यहां काल सहकारी 
कारण होने से कहा कि काल की रुकावट असछ में रुकावट ही नहीं है । काल तो द्रव्य का एक 
पर्योय (अवस्था) है; क्‍यों कि कारणद्रव्य अमुक काल से विशिष्ट होने पर कांये के प्रति परिणत होता है। 

इसलिए यह तरवरुचि धम-कल्पवृक्ष का अवन्ध्य, अव्यभिचारी बीज रूप हे | उसे बोने पर 
धमंबृक्ष अवश्य विकसित होता है। यह तत्त्वरुचि जो कि पारमार्थिक चल्तु इन्द्रिय है, वह, 
पूर्व सूत्र में कहे गए अभयधम्म की तरह, अहँत परमात्मा के प्रभ्नाव से प्राप्त होती है। इस 
प्रकार भगवान चक्षुकों देते हैं, इस लिए कह्दा कि वे चह्लुदाता हैं ॥।१६।॥ 


१६२] रूलितबिस्तरा [ मग्गदय।णं 


१७, मग्गदयाणं (मागदेम्यः) 

(छ०मार्गस्वरूपम )-तथा मग्गदयाणं। इह मा्गोः चेतसोव्वक्रममनं, शुनज्ञमगमननलि- 
कायामतुल्यो विशिष्टगुणस्थानावाप्तिप्रगुणः स्व॒स्सवाही क्षयोपशमब्शिषः। हेतु-स्वरूप-फल- 
शुद्धा सुखेत्यथे:। 

(प०--मग्गदयाणे,' 'माग्ग इहेत्यादि, इहसूत्रे, माग्ग:ः-पन्‍्था:, स क्रिलक्षण इत्याह बेतसो>- 
मनसो, अवक्रगमन-अकुटिल प्रवृत्ति, कीस्श इत्याह 'धुजज्रमस्या-सर्पस्य, शमनलिका शुष्रिवंशा- 
, दिलक्षणा ययाउसावन्तःप्रविशे गन्तुं शक्‍नोति, तस्य आयामो/-दैष्ये, तेन तुल्यः क्षयोपशमबविशेष इंति- 
मोगः | किंभूत इ्याह 'विशिष्टगुणस्थानावाप्तिप्रगुणः” इति-वक्ष्यमाणविशिष्टगुणलामहेतु: 'स्व॒रसवाही' 
“निमामिलपप्रवृत्त: 'क्षयोपशमों '-दुःखहदेतुदरनमोहादिक्षयविशेष:, तथाहि, यथा भुजज्ञमस्य नलिकान्तः- 
प्रविष्टस्य (प्र० ....ग्रवृत्तस्य) गमनेडवक्र एव नलिका5ड्याम: समीहितस्थानावारिहेतुः:, वक्रें तत्र गन्तुमश- 
क्त(प्रत्य० ....मशक्य)त्वादू , एवमसावपि मिथ्यात्वमोहनीयादिक्षयोपशमश्रेतस इति | तात्ययमाह 'ितु- 
स्व॒रूप-फलशुद्धा,' हेतुना-यूवोंदितशृतिश्रद्धालक्षणेन, 'स्व्रूपेण' स्वगतेनेव, फलेन-विविदिषादिना, शुद्धा, 
--निदोंपा, सुखा-उपशम-पसुखरूपा सुखासिकेत्यथः । एप माग्गेस्वरुपनिश्चयः | 


१७, मगम्ादयाणं (मागरविशिष्टगुणलाभयोग्य चित्तकी अकुटिल पर््वत्ति यानी उपशमसुख) 

भाग! का स्पष्ट स्वरूप+-- 

अब 'ममादयाणं' पद | पहले अभय” से भयरहित धृति, ओर “चल्लुसे तत्त्वरुचि' यानी 
धम्मेप्रशंसादि गृहीत किया; अब यहाँ 'मार्ग' कर के मन की अकुटिल प्रवृत्ति समझनी है । 
ऐसी मनभ्रपृत्ति, सपंगमन के अनुकूल पोके बांस स्वरूप नल्तिका, जिससे अंदर दाखिल हुआ 
सर्प आगे जा सके,-इसकी लम्बाई के समान होती है; ओर वह क्षयोपशम-विदशेष है । 

प्र०--यह चित्तकी अकुटिल प्रवृत्ति यानी क्षयोपशम केसा होता है ? ' 

उ०--वह चित्तप्रवृत्ति आगे कहे जाने वाले शरण एवं बोधि स्वरूप विशिष्ट गुणों के छाभ 
की देतुभूत होती है, ओर वह अपनी अभिलाषा से ग्रवृत्त होती है। एवं वह क्षयोपशम दुःखदायी 
मिथ्यात्वन-मोहनीय कमे के विशिष्ट क्षय स्वरूप होता है। तात्पये, ज़िस प्रकार सपे को नछिका के 
भीतर प्रवेश करने के घाद इच्छित स्थान की प्राप्तिहेतु जाने में सरल ही लम्बाई अनुकूछ होती 
है, क्‍यों कि वक्र में गमन करने के लिए वह असमर्थ होता है; इस प्रकार चित्त को तत्त्वरूचि 
के भीतर प्रवेश करने के बाद इष्ट फल की प्राप्ति के हेतु आगे बढने में मिथ्यात्व-मोहनीयादि 
कर्मों का ऐसा क्षयोपराम उपयुक्त होता है, जो उतरोत्तर शरणआदि द्वारा सम्यग्द्शन प्रमुख विशिष्ट 
गुणों के लाभ कराने में समर्थ हो। चिक्तक्ी अवक्र प्रवृत्ति यही है कि वेसा क्षयोपशम हो, 
' जिससे उत्तरोत्तर विशिष्ट गुणछाभ होता रहें: और यह है मार्ग । 





माग का स्वरुप ] ललितबिस्तरा [ १६३ 


(ल०-) नास्मिन्नान्तरेड्सति यथों दितगुणस्थानाबाप्ति,, मागविषमतया चेतःस्खलनेन 
प्रतिबन्धोपपत्ते:। सालुबन्धक्षयोपशमतो यथोदितगुणस्थानावाप्ति:, अन्यथा तदयोगात | 

_(पं०) व्यतिरिकतो भावयन्नाह 'न'>नेव, अस्मिन/-क्षयोपशमरूपे मार्गें, आन्तरे'-अन्तरज्ञदेतौ, 
'असति'"अवियमाने, बहिरइगुर्व्वादिसहकारिसद्भावेडपि, 'यथोदितगुणस्थानावाप्ति;/-सम्यग्दरीनादि- 
गु गछाभः । कुत दृष्याह 'माग्गविषमतया'>क्षयोपशमविमंस्थुरुतया, 'चेतःरखलनेन*-मनोव्याधातेन, प्रति- 
बन्धोपपत्ते।'>यथोदितगुणस्थानाप्तेविष्कम्मसम्भवात्‌ । कुतः ? यतः 'साबुबन्धक्षयोपशमात्‌ -:उत्तरोत्तरा- 
नुबन्धप्रधान (ग्र०....प्रभूत) क्षयोपशमाद 'गुणस्थानावाप्तिः पूर्वोक्ता जायत इति | व्यर्तरिकमाह अन्यथा! 
सानुबन्धक्षयोपशमाभावे, 'तद्योगात्‌/-यथोदितगुणस्थानावाप्तेरमावात्‌ । 


फलितार्थ कहते है कि मार्ग कहो, विशिष्ट क्षयोपशम कहो, या चित्त का अवक्र गमन कह्ो, 
दूरअसछ वह (१)हेतु, (२)स्वरूप, ओर (3)फल की अपेक्षा से शुद्ध उपशम-सुख स्वरूप सुखासिका 
है। वह हेतुशुद्ध यानी पूर्वोक्त धति ओर श्रद्धा इन दो कारणों की अपेक्षा से निर्दोष उपशम-सुख 
रूप होना चाहिए; तात्पये, वह मार्ग निर्भय आत्म-स्वास्थ्य ओर तत्त्वरुचि में से प्रगट होना जरूरी 
है। एवं वह स्वरूपशुद्ध अर्थात्‌ अपने स्वरूपकी अग्रेक्षा से शुद्ध होना चाहिए; तात्पय, ऊपर 
कहे मुताबिक उपशम-सुख शुद्ध होना ज़रूरी है; शुद्ध याने आभासरूप, कृत्रिम अथवा दम्भपृण 
नहीं, किन्तु राग-द्वेष-मोहादिका वास्तविक उपशमन | वास्तविक उपशम होगा तब उत्तरोत्तर गुण- 
विकास होता रहेगा। अतः ऊपर बताया वह मार्ग यानी उपशममसुख फलशुद्ध दोना चाहिए; 
फलशुद्ध उसे कहते हैं कि जो तत्त्वरुचि के अनन्तर होने वाले तत्त्वजिज्ञासादि फछ की अपेक्षा 
से निर्दोष हो। अर्थात्‌ जिससे समुचित तत्त्वजिज्ञासादि अवश्य उत्पन्न होते हैं। यह 'मागे! 
का स्वरूप निश्चित हुआ। 

अब निषेधमुख से विचार करते कहते हैं कि यह मिथ्यात्वादि-कर्मों के क्षयोपशम स्वरूप 
मारगे, वह विशिष्ट गुणस्थान यानी सम्यम्दशनादि गुणोंकी प्राप्ति में अन्तरज्ग हेतु है, और सदुगुरु 
आदि अन्य सामग्री बहिरद्ड हेतु हे। वहां अगर अन्तरद्ग हेतुभूत मा श्राप्त नहीं है तो बाह्य 
गुरुयोगादि सामग्री मोजूद होने पर भी सम्य्शनादि गुणोंकी प्राप्ति नहीं हो सकती । इसका 
कारण यह है कि चित्त यदि भिथ्यात्वादि के क्षयोपशम स्वरूप मागे सिद्ध करने में विषम है 
अर्थात्‌ उसके प्रति घबड़ाहट, पराहु्मुखता आदिका अनुभव करता है, तो सहज है कि चित्त 
मिथ्यात्वादि अशुभ कर्मों के उदय में परवश बनता है, ओर इससे चित्त को सम्यम्दशेन की भूमिका 
रूप शुभ भाव में जाने के प्रति आघात पहुंचता है । फलतः पूर्वोक्त गुणस्थान की प्राप्ति की रुका- 
वट होना संभवित है। 

प्र०-अभय ओर चश्लु, यानि घृति ओर तत्त्वरुचि प्राप्त हुई, अब यदि मार्ग याने विशिष्ट 
गुणलछाभ तक पहुंचे ऐसा क्षयोपशम नहीं भी मिला, तो क्या नन्‍्यूनता है ? 
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(०-) क्लिष्टडःखस्य तत्र तस्वतो बाधकत्वात्‌ सालुबन्ध पिलष्टमेतद्‌! इति तन्लगभः, 
तद्घाधितास्यास्य तथागमनाभावाद, भूयस्तदनुभवोपपत्ते: । 

: (पं०-) कुत इत्याह 'क्लिष्ठदु:खस्था-डिए्ट दुःखयतीति दुःख कम्मे, ततः क्लिष्टकम्मेण:, 'तत्र' 
निरनुबन्धक्षयोपशमे, तक्ततः'-अन्तरघ्बवृत््या, बाधकत्वात्‌” प्रकृतगुणस्थानस्थेति | क्िष्टस्वरूपमेव व्याचष्टे 
'सालुंबन्ध/-परम्परानुबन्धवत्‌, क्लिष्ट/-क्लेशकारि, एतत्‌! कर्म, न पुनस्‍्तत्कालमेव परमक्केशकार््थपि 
स्कन्दकाचार्यरिष्यकर्म्मवद, महावीरकर्म्मवद वा; इति तन्त्रगभः<एप प्रवचनपरमाथ:, कुत एतदित्याह 
तदबाधितस्य<क्लिष्टकम्मामिमृतस्य, अस्य'“चेतस:, 'तथागमनाभावात्‌अवक्रतया विशिश्गुणस्थान- 
गमनाभावात्‌ । कुत इत्याह “भूयःऋपुन तदनुभवोपपत्ते ” तस्य“क्लिष्टद:ःखस्य अनुभव एवोप- 
पत्तिस्तस्य(: | अवश्यमनुभवनीये हि तत्र कथमवर्क्र चित्तगमनं स्थादिति भावः | 





उ०-न्यूनता की क्‍या बात, इस में बिशिष्टगुणलाभ होगा ही नहीं । क्‍यों कि सानुबन्ध 
यानी उत्तरोत्तर प्रवाह की मुख्यता वाले क्षयोपशम' के द्वारा ही पूर्वोक्त गुणस्थान की प्राप्ति हो 
सकती है, अन्यथा नहीं । दशनमोहनीयादि कर्मोंका कुछ क्षय एक बार होने से जीव विशिष्ट 
गुणस्थान तक पहुंच जाता है ऐसा नहीं है; क्‍यों कि बाद में उन कर्मोंका उदय संभवित है । 
अतः क्षयोपशम सानुबन्ध होना चाहिए, यानी उत्तरोत्तर उसका प्रवाह बना रहना चाहिए, ताकि विशिष्ट 
गुणस्थान तक जीव पहुंच जाए। अन्यथा सानुबन्ध क्षयोपशम के अभाव में विशिष्ट गुणसथान 
प्राप्त नहीं होगा । 

०-सानुबन्ध क्षयोपशम के अभाव में विशिष्ट गुणलाभ क्‍यों नहीं होता हैं ! 

, उ०-कारण यह है कि निरनुबन्ध क्षयोपशम हुआ भी हो, फिर भी उस में क्लेशकारी 
दुःख देनेवाला क्लिष्ट कमे उद्दित हो आन्तरिक रीतिसे प्रस्तुत गुणस्थान का बाधक होता है । प्रवचन 
यानी शासन का यह रहस्य है कि 'सानुबन्ध क्लिष्ठमेतद्‌” अर्थात्‌ जो कम अद्भुवन्ध (परंपरा) वाला 
होता है, अर्थात्‌ जिस कम के उदय में पुनः ऐसा ही कर्मबन्ध हुआ करता हो वह कर्म क्लिप 
यानी क्लेशकारी कहा जाता है। क्लिष्ट कमें वह नहीं कि जो मात्र तत्काल परम क्लेशकारी हो 
जैसे कि स्कन्दकाचाये के शिष्यों का, या भगवान महावीर ग्रश्ु का कम । स्कन्दकसूरि के शिष्यों को हेषी 
पालक मन्त्रोने यन्त्र में डाल डाल कर पीस दिया तो क्लेश यानी दुःख तो उत्कट हुआ 
लेकिन बह आगे बार बार नहीं चला; क्यों कि बह कमे निरलुबर्ध था; सालुबन्ध क्षयो- 
पशषम से कम ऐसा निरनुबन्ध रहा | शुभ भावना ओर शुभ अध्यवसाय के बल पर उन्होंने ऐसा 
अन्तरज्ज प्रवाहबद्ध क्षयोपशय जारी रखा कि क्लेशकारी कर्म सानुबन्ध न घन सका; ओर वहीं 
वे क्षायिक सम्यस्दशनादि से केकर कैबल्य तक पहुंच कर मुक्त हो गए । श्री महावीर भगवान को भी 
सक्लमदेव आदि के उपद्रव बरसने पर अत्यन्त दुःख सहना पड़ा, किन्तु सानुबन्ध क्षयोपशम से वह 
में. निरनुबन्ध रहा, क्लिष्ट नहीं रहा। क्लिष्ट कर्म वह बाधक होने का कारण यह है. कि उससे 
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+ 'छ०-2 न चासो तथातिसंक्लिष्टस्तत्माप्ताविति प्रवचनपरमगृह्मम्‌। न खल भिन्न 
अन्थेभूयस्तद्बन्ध इति तन्त्रयुक्त्युपपत्ते: । एबमन्यनिवत्तिगसनेन (पंजिका पाठः “अनिदृत्ति- 
गमनेन”) अस्य सेदः । 

(पं ०-) ननु सम्यर्दशनाओआगपि कस्यचिन्मिथ्यात्वगमनाद कथमत्र क्टिष्टदुःखभाव इत्याह न 
च-नेव, अप्तो'>प्रकृतजीव:, तथा न्यागिव, अतिसक्लिष्ट:>अतीवसानुबन्धक्लेशवान , तत्पाप्तो' 
मार्ग्गप्राप्ती, इति'>एतत्‌ प्रवचनप्रमगुद्य-शासनहृदयम्‌। अन्न हेतु: “न खल॒ब्नैव, (मेन्नग्रन्थेः८ 
सम्यक्त्ववतो,' भूयः न्युनः तद्बन्धो >सन्थिवन्धः ,इति'-एवं, तन्त्रयुक्त्यु पपत्ते:'-सुनस्तदबन्घेन न व्यवली- 
यते कदाचिदित्यादिशाश्रीययुक्तियोगात्‌ | ततः कि सिद्धमित्याह एव -सानुबन्धतया, “अनिद्वत्तिगमनेन 
>अनिवृत्तिकरणप्राप्या, अस्य/>माग्गैरूपक्षयोपशमस्य, “भेदो'८विशेषः, शेषक्षयोपदामेम्य: । 








अभिभूत हुआ चित्त विशिष्ट गुणस्थान के प्रति गमन नहीं कर सकता; क्‍यों कि वहां पुनः ऐसे क्लेशकारी 
दुःख का अनुभव अबाधित रहता है, कि जिसमें आत्मा की अशुभ चित्त-परिणति के कारण सम्यरद्शे- 
नादि-योग्य झुभ परिणति उत्थान ही नहीं पा सकती । तब यदि भविष्य में अवश्य भोग करने 
योग्य कर्म खड़े रहे तो वहां गुणस्थान के प्रति चित्त का ऋजुभावसे गमन कहां से हो सके ! 

प्र०-सम्यग्दशन गुण प्राप्त होने पर भी किसी किसी को बाद में मिथ्यात्व पुनः प्राप्त होता 
है, तो वहां क्लिष्ट दुःख का अभाव कहां रहा ! 

उ०-ठीक है, मिथ्यात्व प्राप्त होता भी हो, फिर भी ऐसा जीव पूवे की तरह अतीव संक्लिष्ट 
याने सानुबन्ध क्लेशवाला होता ही नहीं है, यह्द प्रवचन अर्थात्‌ शासनका परम रहस्य है, 
हृदय है। इसमें कारण यह है. कि एक बार भी जिसने सम्यम्दरोन प्राप्त किया, उसे अब कभी 
भी अन्थिबन्ध होता नहीं हे । 'भन्थिबन्ध' कहते हैं ऐसे मिथ्यात्व कम के उपाजन को, जिस का उपशम 
करने के लिए पुनः अपूर्वकरणादि का भारी प्रयत्न करना पड़े। शाल्रीय युक्ति यद्दी कहती है कि 
एक बार सम्यम्दशन का जिसने स्वाद पाया, वह बाद में कभी वहाँ से कदाचित्‌ गिर भी जाए, तब भी 
वह मिथ्यान्व आदि कर्मों की उत्कृष्ट का-स्थिति का उपाजन नहीं करता। अतः मानना 
आवश्यक हे कि प्रथम सम्यकत्व तक पहुंचने में सानुबन्ध क्षयोपशम काये करता था। साथ में 
ऐसे अनिवृत्तिकरण यानी शुभ परिणति का प्रयत्नविशेष था, कि जहां से, अब बिना सम्यग्दशन 
प्राप्त किये, आत्मा न्युत न हो। इसी से कर्मोका एसा सानुवन्ध क्षुय्रोपौत्तम अन्य निरनुबन्ध 
क्षयोपशमों से भिन्न पड़ता है । 
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जैनेतर शाबह्ष से इस वस्तु की सिद्धि करते हुए कहते हैं कि सानुबन्ध क्षयोपशम वाछे को 
जो ग्रन्थिसेदादि स्वरूप वस्तु पेंद्रा होती है यह पतश्ललि बगेरह योगाचार्यो'के मत में प्रवृत्ति आदि 
दूसरे शब्द से यानी नामान्तर से कही हुई प्रसिद्ध है.। वहां कहा गया है कि प्रश्नत्ति-पराक्रम- 
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(ल०-योगदशने अभयादिसमाः प्रहत््यादयः) सिद्ध चेतत्म2 त्यादिशब्दवाच्यतया योगा- 
चार्याणां, प्र्त्ति-पराक्रम-जया 5घनन्द-ऋतम्भरभेद: कम्मेयोग” इत्यादिविचित्रवचनश्रवणा- 
दिति। न चेद॑ यथोदितमार्गाभावे; स चोक्तवद्‌ मगवदस्यः, इति मार्ग ददतीति माग्गदाः ।१७॥ 

(प्र०-) परतन्त्रेणापीद साधयन्नाह सिद्ध च'>्ग्रतीते च, 'एतत*-सानुबन्धक्षयोपशमवतो प्रन्थि- 
भेदादिलक्षणा वरतु। प्रव्त्तिपराक्रमनयानन्दऋतम्मरभेद: कम्मेयोगः', 'प्रधढति:”लचस्मयथाप्रवृत्त- 
करणशगुद्विलक्षगा, प्रकृतो माग्गे इत्यथे:, प्राक्रमेगवरीयेविशेषज्वद्धय्या अपूर्वकरणेनेत्यथ:, जयो-विबन्धका- 
मिभवो, विष्नजयो<निवृत्तिकरणमित्यथ:, आनन्द: 'न्मप्म्यग्दशेनछामरूपः, 'तमोग्रन्थिभेदादानन्द:” इतिवक्ष्य 
माणवचनात्‌, ऋतम्भरा:'-सम्यग्दशनपूर्वको देवतापूजनादिउ्यापारः, ऋतस्य-"सत्यस्य मरणात्‌; ततश्व ते 
प्रवृत्यादयों भेदा यस्य स तथा, 'कम्मेयोग:'क्रियालक्षग: , कम्मेग्रहण इच्छालक्षणस्य प्रणिधानयोगस्य 
व्यवच्छेदार्थम्‌ । सामान्येन हान्यत्र योग: पश्नघा; यदुक्ते प्रणिधि-परह्तत्ति- विष्नजय-सिद्धि-विनियोग- 
भेदतः प्रायः। धम्मज्षैरा्यातः शुभाशयः पश्चधात्र विध ॥१॥* (पोडशके ३-६) शुभाशयश्व योग:, 
'धत्यादि'इति, आदिशब्दादीच्छायोगाद्वचनग्रह: । 


जया-5«्ननद-ऋतम्भरभेद। कमेयोग:” अर्थात्‌ प्रवृत्ति, प्ररक्तम, जय, आनन्द, ओर ऋतम्भर,-इन 
पांच प्रकार के कर्मयोग होते हैं । 

(१) प्रतृत्तिः- इन में जो प्रवृत्ति कही गइ वह जैन मत से चरम यथाप्रवृत्त करण की आत्म-खुद्धि 
स्वरूप होती हे । पहले कह आये हैं कि 'नदी-गोलूपांपाण'” न्याय से नदी में टकरा-टकरा कर 
गोल बनने वाले पाषाण की तरह जीव के कर्मों को स्थिति किसी विशिष्ट प्रयत्न बिना यथाप्रवृत्त 
यानी यों ही छघु हो जाती है । यह यथाप्रवृत्त-करण से हुआ; 'करण'का अर्थ बढता हुआ शुभ 
अध्यवसाय यानी आत्म-परिणाम है'। यहां अब आत्मा के शुभ अध्यवसाय बढाने का विशिष्ट 
प्रयत्न कर अपूर्वकरण किया जाये तो निबिडू रागह्वेष की अ्न्थि का भेद हो सम्यम्दशन के प्रति 
प्रगति हो सके | छेकिन ऐसे कई यथाप्रवृत्त करण होते हैं कि जहां से आत्मा आगे बढने की 
जगह वापिस छोटती है ओर कर्मोंकी स्थिति बढा देती है। हां, अगर अपूर्व शुभ वीयोंडास 
से अपूर्वकरण प्राप्त होने वाढा है, तो वहां यथाग्रवृत्त करण शुद्ध कहछाएगा । इसे योगदरशैन 
मत के अनुसार श्रवृत्ति! में अन्तभूत कर सकते हैँ । यहां प्रठ्धत्ति, 'मग्गदयाणं' पद के विवेचन 
में मागका जो स्वरूप बतछाया, वही है। 

(२) पराक्रम-अ्रवृत्ति के बाद प्रराक्रम से कार्य करनेका है, अर्थात्‌ शुभ वीर्योह्लास द्वारा 
अपूर्वकरण से आगे बढ़ना है.। “अपूर्वकरणः में अपूरव याने पहले कभी नहीं किये ऐसे पांच 
कार्य होते हैः-३ कर्मो'की काल स्थिति का अपूर्व नाश,यह अपूर्व स्थितिघात है; २-कर्मो का अपूरव रस-घात 
३ नये शुभ कर्मों का अपूर्वेस्थितिबन्ध;०.गुणश्रेणि यानी नाश करने योग्य मिथ्यात्व मोहनीय कर्मों 
के दढिकों की असंख्यातगुण वृद्धि से वर्तमान उद्यप्राप्त दलिकों में प्रक्ेप। ५, गुणसंक्रम अर्थात्‌ 
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वर्तमान में उपार्जित होते हुए शुभ कर्मों' के भीतर पूर्वोपार्जित अशुभ कर्मो' का असंख्यात- 
गुण चृद्धि से संक्रमण. 

(३) जय;---प्रतिबन्धक विधष्नों के पराभव को जय कहते हैं। वह अनिधृत्तिकरण स्वरूप 
है। यह करण प्राप्त करने के बाद अब समस्यर्दर्शन का आविर्भाव किए बिना निवृत्ति नहीं अर्थात्‌ 
अनिवृत्ति होती है। इस करण के पिछले भाग में एक कार्य 'अंतरकरण' बनाने का होता है । वहां, आगे 
प्राप्त किये जाने वाले सम्यग्द्शन के काल में सहज उदययोग्य जो मिथ्यात्वमोहनीय कम थे, उनकों 
यहां पहले उदय में खींच छेता हैं, ता कि सम्यग्दशेन का काल मिथ्यात्व के उदय से रहित हो 
जाने से, अब इसके आगे होने वाले. दशनमोहनीय कर्मोा' के उदय तक अन्तर पड़ गया । वह 'अन्तरकरण!' 
कहलाता है । वहां सम्यग्दशन प्रगट होता है। 

(४७) आनन्द)--सम्यग्द्शन के छाम स्वरूप आनन्द होता है; क्‍यों कि आगे कहनेवाले हैं कि 
'तमोग्र्थिभेदोदानन्दःः अज्ञान-मिथ्याज्ञान की ग्रन्थि का भेद होने से आनन्द प्रगट होता है। 

(५) ऋतम्भरा।---ऋत का अथे हे सत्य; इसका पोषण करे वह ऋतंभरा है; यह सम्य- 
खशन पूर्वक देवाधिदेव की पूजा आदि प्रब्नत्ति स्वरूप होती है । 

इन प्रवृत्ति, पराक्रम आदि पांच प्रकार वाढा कमेयोग होता है। वह क्रिया स्वरूप है । 
यहां क्रिया रूप कर्मंयोग का ग्रहण इसलिए किया कि प्रवृत्ति आदि को इच्छा स्वरूप प्रणिधान-योग 
न समझा जाए। दूसरे स्थल में सामान्य रूप से योग पांच प्रकार का गरृहीत किया हैं; 'षोडशक 
तीसरे में ६वा शोक हैः--- 

प्रणिधि-प्रतत्ति-विष्ननय-सिद्धिविनियोगभेदतः प्रायः । 
पम्मेज्ञे राख्यातः शुभाशयः पश्चधात्र विधों ॥ १ ॥ 


५ प्राणिधानादि शुभाशय (येोग)-- 


पांच प्रकार के झुभाशय होते हैं। शुभाशयका अर्थ है योग। १. इन में पहली प्रणिधि याने 
प्रणिधान है। जो धर्म सिद्ध करना है, उसे में करूं? ऐसा निश्चक मन से कतेव्यता का जो 
संकल्प किया जाता है वह ग्रणिधान कहा जाता है। उस में साथ साथ परोपकार की वासना, 
ओर हीन गुण वालों पर द्ेष नहीं किन्तु दया रहती है; तभी वह शुद्ध प्रणिधान योग हो सकता 
है। २. प्रदृत्ति यह ऐसा उत्कट और निपुण प्रयत्न है कि जो प्रस्तुत धमेकाये सिद्ध करने के 
उद्देश से उसके उपायों में किया जाता है, ओर जहां क्रिया शीघ्र समाप्त कर देने की उत्सुकता 
नहीं रहती है । एवं इतिकतव्यता का भान जागरुक रहता है। ३, विध्नजय यह धममसिद्धि में अन्तरायों 
की निवृत्ति करने वाछा शुभ आत्म-परिणाम स्वरूप है। वह कण्टकविन्नजय, ज्वरविन्नजय, ओर 
मोहविन्नजय,-इन तीन प्रकार का होता है। पहले में मारगे के कांदे तुल्य शीतोष्णादि परीसह सहन 
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करने की तितिक्षा-भावना रहती है। दूसरे में प्रवास में विष्नभूत ज्वर के समान शारीरिक रोग 
के प्रति थे मेरे आत्मस्वरूपको केश मात्र भी बाधक नहीं हे-ऐसी भावना बनी रहती है, ओर 
रोगों के कारणभूत अहित-अमित आहारादि के सेवन से दूर रहना पड़ता है। तीसरे मोहविध्न- 
जय में, प्रवास में दिशाका व्यामोह के सदृश मिथ्यात्वादि मोह से जनित मनेविश्रम न हो 
पावे ऐसी गुरुपारतन्त्र्य पूर्वक प्रतिपक्ष शुभ भावनाएँ बनी रहती हैं। ४, सिद्धि यह प्रवृत्ति के 
उद्देशभूत अहिंसादि धर्मस्थान की प्राप्ति खरूप हे। इस में साथ साथ अधिक गुणवाले गुबोदिया 
विनय-सेवा-बहुमान, हीन गुण वालों के दुःखनिवारण-दान-दयाभाव, ओर, मध्यम गुणबालों के 
प्रति उपकार-प्रवृत्ति बनी रहनी चाहिए। ५, विनियोग यह अपने को प्राप्त अहिंसादि धर्मस्थान का 
अन्य जीबों में संपादन कराना, इस स्वरूप है। इस से जन्मान्तरों में अधिकाधिक उच्च अहिसादि 
प्राप्त होते हुए अन्त में जा कर सर्वोत्क्ष्ट अहिंसादि प्राप्त होता हे। 
इच्छादि ४ योग/-- 

ये पांच प्रणिधानादि योग न गृहीत किये जाए, इसलिए यहां योगद्शेन में प्रवृत्ति-पराक्र- 
मादि का कर्मयोग शब्द से उछेख किया | जैसे इतर दशन का यह वचन मिलता है वेसे इच्छा- 
योगादि के भी वचन प्राप्त होते हैं । इच्छायोगादि दो ढंगसे होते हैं;-१. इच्छायोग, शाल्रयोग 
और सामथ्येयोग; जो पहले वर्णित हो चुके हैं। २. इच्छायोग, प्रवृत्तियोग, स्थिति (स्थैय) योग 
ओर सिद्धियोग । इनमें इच्छायोग उस उस धम्मस्थानकी कथा पर प्रीति स्वरुप होता हे। प्रद्नत्तियोग 
उपशमभाव से समन्वित यथाविहित धमंपालन को कहते है। स्थितियेग यानी स्थेयेयोग यह उस ' 
धरम की बाधक चिन्ता से रहित होना हे । इसमें धर्मअभ्यास की पदुता के कारण निरतिचार पालन 
होता है। सिद्धियोग यह दूसरों को खसह॒श फलका संपादन है; यह यहां तक, कि उन में 
प्राथमिक योग-शुद्धि न हो तब भी सिद्धियोग के स्वामी के संनिधान में उनको फलभ्राप्ति होती 
है; जैसे कि अहिंसायोग सिद्ध करने वाके के संनिधान में अन्य जीव अहिंसक बने रहते हें; 
एवं सत्ययोग की सिद्धि बारे के निकट में ओर प्राणी असत्य नहीं बोल सकते | 

“म्म्गदयाणं” पदकी व्याख्या का उपसंहार करते हुए कहते हैं कि यह ग्रन्थिभेदादि वस्तु 
पूर्वोक्त सानुबन्ध क्षयोपशम स्वरूप 'माग! के अभाव में नहीं हो सकती है; अतः मार्ग प्राप्तव्य 
है; ओर वह पहले बताए गए अभयादिके अनुसार, अरिहंत भगवान के पास से प्राप्त होता है। 
इसलिए जो मागे दे वे मा्गेदाता कहलाते हैं; तो अहत्प्रभु मार्गदाता हैं ।। १७ ॥ 
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१८ सरणदयाणं (शरणदेम्यः) 

(छ०- शरणं-तत्वचिन्ता, विविदिषा) तथा 'सरणदयाणं' | इह शरणं भयात्तेत्राणं, तच्च 
संसारकान्तारगतानां अतिप्बलरागादिपीडितानां दुःखपरम्परासंक्लेशविक्षोभतः समास्वा(ख्वा)- 
सनस्थानकरप, तच्व॒चिन्तारूपमध्यवसानं, विविदिषित्यर्थः । 

(पं०) दुःखपरम्पराक्लेशविशक्षोभतः” इति, दुःखपरम्परायाः नरकादिमवरूपायाः:, संक्लेशस्य 
च क्रोधादिलक्षणस्य, विक्षोभतः-स्वरूपहासलक्षणचलनादिति | 


१८ सरणदयाणं (त्वजिज्ञासारूप शरण देने वालों को) 


४ शरण ” का अर्थ विविदिषा।-- 


अब 'सरणद्याणं” पद से भगवान की शरणदाता के रूप में स्तुति की जाती है। यह! 
“शरण'का अर्थ भयपीड़ितो का रक्षण होता हे । 

प्र०---तब तो भगवान के द्वारा सबों की भयपीडा का आमूल निवारण क्‍यों नहीं होता ? 

उ०--रक्षण का यह अर्थ नहीं है । किन्तु जीव बेचारे जो संसार-अठवी में फँसे हुए है” ओर 
अति प्रबल राग-द्वेष-अज्ञान-काम-क्रोध-छोभ आदि से पीड़ित है, भगवान उनके नरकादि भव स्वरूप 
दुःख एवं क्रोधादि रूप संक्लेश के स्वरूपका हास करते हुए, आश्वासन के स्थान-तुल्य होते हैं; 
यह रक्षण का अर्थ है। अर्थात्‌ भगवान्‌ एक ऐसा आश्वासन-स्थान देते है कि जिससे नरकादि दुःख 
कमेजन्य होने के कारण अल्प काल रहने पर भी, उस दुःख के चित्तोढ्ंगकारी स्वरूप का हास हो 
जाता है; एवं क्रोध-छोमादि के संक्छेश की उम्रता कम हो जाती है। 

प्र०--ऐसे आश्वासनस्थान समान रक्षण यानी शरण क्या चीज़ है? 

उ०--वह है तत्त्व की चिन्ता स्वरूप संकल्प, जिसे विविदिषा यानी तत्त्वजिज्ञासा कहते है । इसी- 
से ऐसा वास्तविक तत्त्नज्ञान प्राप्त होता है कि जिस में दुःख ओर रागादि-संक्लेश नगण्य हो 
जाते है" । अतः विविदिषा ही सच्चा शरण है-रक्षण है । 


प्रज्ञा के आठ ग्रण:--- 

विवदिषा जो दत्त्वज्ञान प्राप्त करने के संकल्प रूप हे, उसके होने पर ही तत्त्व सम्बन्धी शुश्र- 
षादि आठ प्रज्ञा-गुण उत्पन्न होते हैं । वे हैं शुभषा-अवण-अहण-धारण-विज्ञान-ऊह-अपोह ओर 
तत्त्वाभिनिवेश । इन क्रमिक आठ गुणों के द्वारा ही तत्चज्लान प्राप्त होता हैं; छेकिन इनका 
मूल है तत्त्वविविदिषा । अब यहां शुश्रषादिका अर्थ दिखाते हैं । (१) शुभ्रूषा का अर्थ तत्तत- 
श्रवण की अभिलाषा है । तत्त्वकी जिज्ञासा होने पर पहले तत्त्व सूनने की तत्परता होती है, 
वह है झुश्रषा । बाद में (२) तत्त्ववेत्ता के समागम को प्राप्त कर उनके पास विनयदिपूर्वक शासत्र का श्रवण 
किया जाता है, कहे जाते तत्त्व पर भरोत्रेन्द्रिय का लछक्ष केन्द्रित किया जाता है। (३) तीसरे 


ँ 
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(०-८ प्रज्ञागुणा+-) सत्यां चास्‍्यां तल्वगोचराः शुश्रूवा-अवण-ग्रहण-घारणा-विज्ञान- 
उहा- 5पोह-तचाभिनिवेज्ञाः पन्मागुणा। । 

(पं०-) 'शुश्रषे व्यादि,- झश्नंषा,-श्रोतुमिच्छा, अवण्ण >श्रोत्रोपयोग:, अहण॑'>शालाथमात्रोपादानं, 
धारणम्‌न-अविस्मरणं, मोहसन्देहविप्यव्युदासेन ज्ञानं-विज्ञान, विज्ञातमर्थमवहूम्ब्यान्येषु. व्याण्या 
तथाविधवितर्कगम-'ऊह३,” उत्तियुक्तिम्यां विरुद्गभादर्थात्नत्यपायसम्भावनया व्यावत्तनमअपीह:” । अथवा 
सामान्य ज्ञानम 'ऊहो,' विशेषज्ञानम्‌ अपोह:ः” । विज्ञानोहापोहानुगमविशुद्धस्‌ इद्मित्थमेवेतिनिश्वयः- तित्ता- 
भिनिवेशः' | पश्चात्यदाश्कस्य इन्दः समासः । घन्नाशुणाः बुद्धेहपकारिण इत्यथेः | 





गुण ग्रहण में सूने हुए तत्त्तशास्र के अर्थ मात्र ग्रहीत किये जाते हैं; भावार्थ आंदि आगे 
चिन्तनीय हैं । क्‍यों कि यदि अब से भावार्थ तात्पययार्थ आदि में पड़े तो शाख-बचनों का मूल 
अर्थ छट जाए। (७) ग्रहण के अनन्तर धारणा शुण यानी अ-विस्मरण आवश्यक है। 
शाख्रार्थ ग्रहीत तो किये, छेकिन यदि इनको मनमें हृल न किया तो बाद में विस्मरण होगा । 
अतः अ-विस्मरण ज़रूरी है। इसके पश्चात्‌ (५) “विज्ञान गुण होना चाहिए; अथीत्‌ अवधारित 
किये गए शास्त्र के अर्थों के बारे में अब मोह यानी मूढता न हो, संदेह न हो, एवं विपरीत ज्ञान 
न हो, ऐसा श्रद्धापूर्वक निश्चित ज्ञान होना आवश्यक है। विज्ञान के बाद (६) 'ऊह' गुण प्राप्त 
करना है। उसमें विज्ञात किये पदार्थ का अबल्म्बन कर के कहां कहां अन्‍्यों में इसका समन्वय 
होता है, यह विविध रीति से सोचा जाता है। इसके अनन्तर (७) अपोह” भी किया जाता 
है; अथोत्‌ कहां कहां विरुद्ध वस्तु में से, अनर्थ होनेकी संभावना के कारण, विज्ञात किये पदार्थ की 
व्यावृत्ति होती है, यानी समन्वय नहीं हो सकता, यह शास््रबचन ओर युक्ति के द्वारा सोचा 
जाता है। दृष्टान्त के लिए, शाल्र से विज्ञात किया कि जहां जहां स्वतन्त्र चेष्टा होती है वहां वहां 
आत्मा होती हे। अब इसके पर “ऊह” करने के लिए दूसरों में समन्वय सोचना चाहिए; तो 
जीते शरीरों में एसी चेष्टा देखने से आत्मा होने की ग्रतीति होती है। एवं “अपोह” करने के लिए 
यह सोचते हैं कि जिन जड पदार्थ एवं शबों में एसी चेष्टा नहीं दिखाई देती, वहां आत्मा नहीं है । 
यह अन्चय-व्यतिरिक ऊह-अपोह का एक अर्थ हुआ। दूसरा अर्थ है. सामान्यज्ञान-विशेषज्ञान । 
विज्ञात किये अथे का सामान्य रूपसे ज्ञान यह “ऊह” है, ओर विशेष झूपसे ज्ञान यह “अपोह! 
है। अन्त में (८) 'तल्वाभिनिवेश” गुण प्राप्त करना है। इसका अथ है, विज्ञान और ऊह-अपोह 
का ठीक उपयोग कर के यह तत्त्व ऐसा ही है! इस प्रकार का किया जाता निर्णय, यानी दृढ 
आग्रह, स्थिर मन्तव्य । 

| "हक गुणों को पग्रज्ञागुण याने बुद्धि के आठ गुण कहते हैं; क्‍यों कि वे बुद्धि के 
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(छ०--आसासतो बुद्धिगणवेशिष्ट्यं-) प्रतिगुणमनन्तपापपरमाण्वपगमेनेते इति समय- 
वृद्धा।, तदन्येभ्यस्तचज्ञानायोगात्‌ू, तदाभासतय्रतेषां भिन्नजातीयत्वात्‌, वाह्याकृतिसाम्येडपि 
फलशभेदोपपत्ते! 

(पं०-) किंविशिष्ट हत्याह भतिगुणम्‌ग्कैके झुश्रपादिक गुणमपेक्ष्योत्तरोत्ततो अनन्तपाप- 
प्रमाण्वप्गमेन' अनन्तानाम्र >अतिबहनां, 'पापपरमाणूुनां ्ज्ञानावरणादिक्लिश्कम्नाशलक्षणानाम्‌ , 
अपगमेन न्यल्येन, 'एते'“तत्वगोचरा झ॒ुश्रवादय:, इति' एतत्‌, 'समयवृद्धाः'नबहुश्नताः ब्॒बते | कुत 
इत्याह तिदन्येभ्य/'स्ूउक्तविलक्षणहेतुप्रमवेम्य:, 'त्ज्ञानायोगाद/-भवनेगुण्यादिपरमार्थापरिज्ञनात्‌ । एत- 
दपि कुत इत्याह 'तदाभासतया/-तत्वगोचरशश्रूपादिसद्शतया, एतेपां'>प्रतिगुणमनन्तपापपरमाण्वपंगम- 
मन्तरेण जातानां, 'भिन्नजातीयत्वाद/-अन्यजातिस्वमावत्वात्‌ (अत्य० ....जातिभवत्वात्‌ )। नन्‍्वाकारसमता- 
यामपि कुत एतदित्याह बाह्याक्ृतिसाम्येडपि'>तलवगोचराणामितरेषा च झुश्नपादिनां फलभेदोपपत्ते:/” फूल- 
स्य”मवानुरागस्य तद्विरागस्य च यो मभेद३-आत्यन्तिक वेलक्षण्यं, स एवं उपपत्तिःय्ययुक्तिः, तस्याः। कर्थ 
नाम एकस्वभावेषु दय्ेष्वपि झुश्नधादिषु बहिराकारसमतायामित्थ फलमेदो युज्यत इति मावः। 








सच्चे ओर झूठे बुद्धिणुणों का तारतम्थ!-- 
अब ये सच्चे प्रज्ञागुण कोनसी पिशेषतावाले होते हैँ यह वतछाते हैं। उन तत्त्वसम्बन्धी 
द्विगुणों में-शुश्नपादि प्रत्येक गुण की अपेक्षा उत्तरोत्तर श्रवणादि गुण अति बहु ज्ञानावरणादि क्लिष्ट 
कर्मो' के अणु स्वरूप पाप परमाणुओं का नाश होने से होते हँ;-ऐसा बहुश्रुत यानी बहु शास्त्र 
जाननेवाले कहते है! । तात्पये आठ गुणों में ऊपर ऊपर के प्रत्येक गुण के लिए अधिकाधिक 
क्लिष्ट कर्मोंका क्षय आवश्यक है | कहिए क्‍यों ऐसा ? कारण यह हे कि ऐसे क्मक्षय द्वारा पेंदा 
न हुए, ओर विलक्षण कारणों से उत्पन्न हुए असन्‌ झुश्रषा-श्रवणादि के द्वारा तत्त्नज्ञान नहीं हो सकता 
है, संसारकी निगुणता-निरुपकारिता आदि का ज्ञान अर्थात- संसार निगुण हे, आत्मा का उपकारी नहीं 
किन्तु अपकारी है; धन-परिवारादि संयोग विनश्वर हैं; इन्द्रियों के विषयभूतशब्दरूपादि विपाकदारुण 
होने से विषसमान है; मत्यु अवश्यंभावी है; एकमात्र धर्म ही सारभूत हे।-इत्यादि पारसार्थिक 
तत्व का ज्ञान नहीं हो सकता । नाम से शझुश्नपादि गुण कहलछाने पर भी इन से तत्त्वज्ञान नहीं 
हो सकने का कारण यह है कि प्रतिगुण अनन्तकमंक्षय हुए बिना पेदा होने बाले वे झुश्रपादि आभास 
रूप होते हैं। वे तत्त्वसम्बन्धी सच्चे अश्रपादि गुण के समान दिखाई देते हे इतना ही; केकिन 
हैं विलक्षण; क्‍यों कि वे अन्य जाति के स्वभाववाले होते है । 


प्र०---बाह्य आकार तो समान होता है, फिर भी भद 
उ०---तत्त्वसम्बन्धी झुश्॒पादि ओर आमासरूप झुश्॒पादि में, उनके फल में भद होने से 
भेद है। पापक्षय से नहीं हुए ऐसे शुश्र॒षादि से फल रूप में संसारका अनुराग श्रद्धा-प्रीति बढ़ती है । 
ओर सच्चे शुश्रषादि से फल रूप में संसार के प्रति अनास्था, वैराग्य प्रगट होता है । ऐसी फलछकी 


ओर 0 
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(छ०-गुणामासका रणानि) संभवन्ति तु वस्त्वन्तरोपायतया तद्विविदिषामन्तरेण, न पुनः 
स्वार्थ साधकत्वेन मावसारा$, अन्येषां प्रवोधविषरकर्षेण प्रबलमोहनिद्रोपेतत्वात्‌। 

उक्त चेतदन्येरप्यध्यात्मचिन्तकेः यदाहावधूताचायेंः “ नाप्रत्ययालुग्रहमन्तरेण तत्त- 
शुश्रपादय।,. उदकपयोगमृतकल्पज्ञानाजनकत्वात्‌। लोकसिद्धास्तु सुप्त्ृपार्यानकगोचरा इवा- 
न्यार्था एवे”ति। विषयतृड पहायेव हि ज्ञानं विशिष्ठकर्मक्षयोपशमजं, नान्यद्‌ , अभष्ष्यास्पशैनी यन्या- 
येनाज्ञानलात्‌ । न॒चेंव यथोद्तिशरणाभावे। तन्च॒ पूवेवद्‌ भगवद्भ्य इति शरण दद- 
तीतिशरणदाः ॥१८ ॥ 

(पं०-) तहिं न संभविष्यन्त्येव तत्वगोचरतामन्तरेण झुश्रषादय इत्याशड्क्याह 'संभवन्ति तु 
न संभवन्ति, 'तुः पूर्व भ्य एपां विशेषणार्थ: | तदेव दरशयति (स्ट्वन्तरोपायतया” वस्ट्वन्तरं-तत्त्ववि 
विदिषापेक्षया पूजामिलाषादि, तद उपाय३- कारण येषां ते तथा, तद्भावस्तत्ता, तया । अत एवाह 'तहिदि- 
दिषामन्तरेण'-तत््वजिज्ञासां विना, व्यवच्छेबमाह 'न पुनः'>न तु, स्वार्थंसाधकत्वेन! .भावसारा 
स्परमाथरूपा: । ननु कथ न स्वार्थसाधका एते ? इत्याह “अन्येषां'>वस्त्वन्तरोपायतया ग्रवृत्तानां प्रबोध- 
विपकषण-तत्त्वपरिज्ञानदूरभावेन हेतुना, प्रबलमोहनिद्रोपेतत्वाद'-बढिष्ठमिथ्यात्वमोहस्वापावष्ब्धत्वात्‌ | 


अत्यन्त विलक्षणता की युक्ति पर दोनों का भेद सिद्ध होता हे। अन्यथा एक ही स्वभाव वाले दो 
प्रकार के शुश्रषादिओं में बाह्य आकार समान होने पर फल का भेद्‌ क्‍यों होना चौहिए ? 
आमभा।सरूप शुश्रपादि का कारणः 


प्र०---तब तो भ्रव-बैराग्यादि तत्त्व के उद्देश बिना शुश्नषादि होना ही नहीं चाहिए ? 

उ०--ऐसा मत कहिए, जगत में अशुभ आशय से असली वस्तुकी नकल होती है । अतः आभास 
रूप विलक्षण शुश्रषादि होते नहीं हैं. बेसा नहीं, वरन्‌ तत्त्वजिज्ञासा के बदले ओर भी ऐसी इच्छाएँ हो 
सकती हैँ, जैसे कि छोगों में पूजा-सन्मान की अभिछाषा आदि, जिन के कारण भी शुभ्रषादि होना 
संभवित है। छेकिन इनमें विलक्षणता इतनी है कि वे शुभ्रषादि तत्त्वजिज्ञासा के बिना होने की 
वज़ह अपने काये के साधक न होने से परमार्थ स्वरूप यानी तात्त्विक नहीं है । ये स्वार्थ के साधक न होने 
का कारण यह हैं कि पूजामिलाषादि अन्य बस्तु के हेतु से प्रवृत्त वे शुश्रषादि अत्यन्त बलवान 
मिथ्यात्व-मोह स्वरूप निद्रा से आक्रान्त है; क्‍यों कि तक्त्वज्ञान से वे दूर हैं। ऐसी हालत में वे 
स्वार्थ यानी सच्चे तत्त्ज्ञान का साधक कहां से हो सके ? एवं असली शुभ्रषादि भी केसे कहा जाएँ ? 


अन्य दशन वालों की सम्मतिः--- 
इस बात का परमत से भी समर्थन करते हुए कहते हैं कि यह तत्त्वज्ञान के अभाव की 


वस्तु हमने तो क्‍या, लेकिन हमसे भिन्‍न जाति वाले आत्मतत्तत के गवेषक अध्यात्मचिन्तकों 
ने भी कद्दी है; जैसे कि योगिमाग के ग्रणेता अवधृताचायेने कहा हैं कि, 


अवधूताचाय- संमात ] छलितविस्तरा | १७३ 


(पं०-) परमतेनाप्येतत्समथेयन्नाह,उक्तं च-निरूपितं च,'एतत्‌,/-तदन्येम्यस्तत्वज्ञानाभावरुक्षणं 
वस्तु, 'अन्येरपि-अस्मदपेक्षया भिन्नजातीयैरपि, कि पुनरस्मामिः, केरित्याह अध्यात्मचिन्तकेः'>आत्म- 
तत््गवेषक:, कुत इत्याह 'यद्‌”-यस्मात्कारणाद्‌ “आह”-उत्तवान्‌, है पे ! योगिमाग्गैप्रणायकः, 
उक्तमेव दशयति “न'-नेवं, अप्रत्ययानुग्रह'-सदाशिवक्ृतोपकारम्‌, 'अन्तरेण-विना, तखशुश्रषादयः' 
उक्तरूपा: | कुत इत्याह 'उदकपयोमृतकल्पज्ञानाजनकत्वात्‌:” उदकं-जरूं, पय+-क्षीरं, अमृतं-सुधा, 
तत्कल्पानि, विषयतृष्णापहार्विन अ्रुतचिन्ताभावनारूपाणि ज्ञानानि तदजनकत्वात्‌ | तत्वगोचरा एवं हि 
झुश्रधादयों मृदुमध्याधिकमात्रावस्था एवंरूपज्ञानजनका इति। स एवं इतरानवजानन्नाह लोकसिद्धास्तु' 
नसामान्येन छोकग्रतिष्ठिताः, तु-पुनः शुश्रषादय:, सुप्तत्ृपारख्यानगोचरा इब' यथा सुप्तस्य--शय्यागत- 
स्थ नृपस्यतराज्ञो, निद्रालाभाथम्‌ आखज्यानविषया' झश्रषादयोअन्याथा एवं भवन्ति, न त्वाख्यानपरि- 
ज्ञानार्था:। इति! अवधूताचार्योकिसमाष्यथ: | सर्वतात्पर्यमाह 'विषयतृडपहायेव हि ज्ञानम्‌विषाकारविषया- 
भिलाषनिवत्तेकमेव, हिं।-यस्मात्कारणात्‌ , ज्ञानं-तत्वबोध:, कौद्शमित्याह “विशिष्ठकम्मक्षयोपशमज-- 
विशिष्टात्‌ मिथ्यात्वमोहविषयात्‌ क्षयोपशमाज्जातम्‌ | अनमिमतग्रतिषेषमाह 'न!-नेव, अन्यद-विषयतृप्णा- 
नपहारि, ज्ञानमिति गम्यते | कुत इत्याह अभक्ष्यास्पशनीयन्यायेन' प्राग््यास्यातेन अज्ञानलातू' 
तत््वचिन्तायां ज्ञानाभावरूपत्वात्‌ | यदि नामैवं ततः किमित्याह 'न च>नेव, इदं'>ज्ञानं, 'यथोदितशर- 
णाभावे'-आगुदितविविदिषाविरहलक्षण । एवमपि किमित्याह 'तच्च'-शरणं, 'पूच्बेब॒द*-अमयादिधम्मवद्‌, 
'भगवद्भ्य! इति ॥ १८ ॥ 


नापत्ययाजुग्रहमन्तरेण तत्तशुश्रपादय;” अर्थात्‌ सदाशिब द्वारा उपकार कराये बिना उक्त 
असली तत्त्वशुश्रषादि ग्रज्ञागुण उत्पन्न नहीं हो सकते। नहीं होने का कारण वह आचार्य यह बत- 
लाते हैं कि नकली तत्त्वशुश्रषादि के गुण, ये पानीरुप श्रुतज्ञान, दूध रूप चिन्ताज्ञान, एवं 
अमृत रूप भावनाज्ञान को पेदा कर सकते नहीं हैं। तत्त्वजिज्ञासा से उत्पन्न ही शुश्रपादि श्र॒त-चिन्ता- 
भावना रूप ज्ञान को उत्पन्न कर सकते हू । ये शुश्नषादि म्रदु मात्रा में होने पर श्रुतज्ञान का, 
सध्य मात्रा में होने पर चन्ताज्ञान का, ओर अधिक मात्रा में होने पर भावना ज्ञान का जनक 
होते हैं। तत्त्वज्ञान की तीन कक्षाएँ होती हैं; पहले शाख्रश्रवण होने पर पद्‌ ओर अथ्थे का ज्ञान 
मात्र जो होता है वह है श्रुतज्ञान; यह म्दु कक्षा के शुक्षषादि से लभ्य है। बाद में मध्यम 
कक्षा के शुश्रणा आदि की बज़ह से उन्हीं शाश्बाथे पर तकेंपूर्ण चिन्तनात्मक ज्ञान होता है; वह 
चिन्ताज्ञान कहा जाता है। उसके अनन्तर उत्कृष्ट मात्रा के शुश्रषादि से उन्हीं चिन्तित शाख्ार्थ 
के आत्मपरिणति याने स्वसंवेदन रूप भावनाज्ञान होता है। 
अताचिक शुभ्रवादि पर सुप्ततृपाज्यान दृष्टान्तः 
वे ही अवधूत आचाय इन असली तत्त्वशुश्रषादि से अतिरिक्त अतास्विक शुश्रषादि की अवगणना 
करते हुए कहते हैं कि लोक में सामान्य रूप से चलते हुए वैसे कृत्रिम शुश्र॒षादि तो 
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शय्या में पड़े हुए राजाकों नींद छाने के लिए कही जाती किसी कथा के सम्बन्ध में भी होते 
हैं। किन्तु वे शुश्रषादि कथा के तत्त्व का ज्ञान करने के लिए उत्थित नहीं होते हैं । तब ऐसे 
तत्त्वशुश्रषादि से क्या (-अवधूताचाये का यह कथन है। 


विषयतष्णा को दूर करे वही सच्चा ज्ञान 


इस सभी का तात्पर्य यह है कि तत्त्ववोध यानी सच्चा तत्त्वज्ञान वही है जो विष के 

समान विषयतृष्णा को दूर करे। इसीलिए विशिष्ट कम यानी मिथ्यात्व-मोहनीय कमे के क्षयो- 

पशम से जो विषयतृष्णा का निवारक तत्त्वज्ञान उत्पन्न होता है, वही सच्चा तत्त्वज्ञान है; नहीं 

कि विषयतृष्णा को न हटाए ऐसा अन्य ज्ञान। केवरू ज्ञानावरणकर्म का क्षयोपशम होने से 

'तत्त्वप्रतिभास' ज्ञान याने आभासरूप ज्ञान होता हे। इसमें इन्द्रिय के विषयों की तृष्णा, आस्था, 

बहुमान आदि निवृत्त नहीं होता है। छेकिन जब मिथ्यात्व मोहनीय कमे का भी क्षयोपशम होता है, 

तत्त्वपरिणति' ज्ञान होता है, जो इन्द्रियों के विषयों की तृष्णा के ताप को शान्‍्त करता 

हैं; विषयों पर अनास्था, अबहुमान जगाता है । यही तात्विक शुभ्रषादि से जन्म पाने वाला ज्ञान 
सच्चा तत्त्लज्ञान हैं; बाकी तो अज्ञान ही हैं। 





प्र०--पूजामिछाषादि से भी प्रवृत्त शुभ्रषादि के द्वारा ज्ञान तो होता है, फिर अज्ञान कैसे 


उ०-- अभक्ष्य-अस्पशंनीय! न्याय से वह अज्ञान कहा जाता है। पहके कह आये हैं कि 
भक्षण कर सके ऐसे भी गोमांसादि पदाथ अभक्ष्य कहलाते हैं; ओर जिसे स्पशे कर सके ऐसे 
भी चाण्डाछादि अस्पशनीय माने जाते हैं; इस प्रकार तत्त्व की अपेक्षा से देखने पर वह ज्ञान 
अज्ञानरूप ही है; क्‍यों कि वहां ज्ञान-प्रकाश का कार्य, जो विषयतृष्णा स्वरुप अन्धकार का नाश 
होना चाहिए, वह नहीं हुआ | 


अतः कहते हैं कि विषयतृष्णा का निबारक हो वही तत्त्वज्ञान है; ओर यह जिन शुश्र- 
षादि से उत्पन्न होता हे, वे पूर्वोक्त विविदिषा यानी तत्त्वजिज्ञासा के बिना नहीं हो सकते हैं। 
यह ठत्त्वजिज्ञासा शरण” है; और अभयादि के समान यह शरण भी अरहंत परमात्मा के पास- 
से ही सिद्ध हो सकता हे। इसलिए स्तुति की गई सरणद्याणं || १८॥ 





बोडिदयाण बोधि-जलिनधर्मप्राप्ति ] ललितविस्तरां [ १७५ 


१९ बोहिदयाणं (बोधिदेश्य:) 


(छ०-) तथा बोहिदयाणं” | इह बोधिः-जिनअणीतघर्मभाष्तिः । इयं पुनयथापहततापूर्वा- 
इनिहेत्तिकरणत्रयव्यापारामिव्यड्मयम भिन्नपूव्वग्रन्थिसेदतः पश्चालुपूर्यां प्रशम-संवेग-निवेदा- 
5तुकम्पा-55स्तिक्‍्या भिव्यक्तिलक्षणं तलायेश्रद्धान सम्परदशनं; विज्ञप्तिरित्यर्थ: । पश्चकमप्येत- 
दुपुनवेन्धकस्य यथोद्तिस्य, अस्य पुनर्वन्धके स्प॒रूपेणाभावात्‌ । इतरेतरफलमेतदिति नियम; 
अनीदशस्य तलायोगात्‌ । न हचश्षुष्फलममये, चल्षुव्रोष्माग्गेफलम्‌,....इत्यादि । 

(प्‌ं०-)बोहिदेयाणं। पश्चकमपि-अभयचक्षुरादिखूपस्‌ (अपि), आस्तां अस्तुता बोधिः, 'एतद्‌ 
अनन्तरोदितम्‌ “अपुनबेन्धकस्य' उक्तलक्षणस्थ, कुत इत्याह 'यथो द्तिस्‍्य'“उक्तनिवचनस्थ, अस्य'वपश्न 
कस्य, 'पुनवेन्धक-अपुनबन्धकविरक्षणे, 'स्व॒रूपेण-स्वस्वभावेन, अभावात्‌ । अस्थैव हेतोः सिद्धयथ 
माह इतरेतरफलं? इतरस्प--पूर्वपूर्वस्य, इतरद्‌-उत्तरोत्तरं, 'फूल/-कार्य, 'एतत्‌ःरपद्नकम्‌, इति'- 
एपः, “नियमों ज्|्यवस्था । कुत एतदित्याह अनीदशस्था-इतेरतराफलूस्य पद्नकस्य, 'तत्तायोगात्‌, 

वस्य-अभयादिमावस्य, 'अयोगाद/-अघटनात्‌ | एतदेव भावयति 'न हिजलेव, अवश्लुष्फल-नास्ति 
चक्षु। फठमस्य तत्तथा, 'अभ्य! चल्ुबों' उक्तरूपम्‌, अप्ताग्गफूले>माग्गेलक्षणफररहितमिति आदि 
शब्दान्मागोंड्यरणफर्लं, शरणं चाबोधिफलूमिति । 


१९, बोहिदयाणं (सम्यग्दशन देने वालों को) 


अब बोहिदयाण पदकी व्याख्या करते हैं। बोधि शब्द का अर्थ जिनप्रणीत यानी 
वौत॑राग सर्वज्ञ श्री अरिहंत परमात्मा के द्वारा उपदिष्ट धर्म की प्राप्ति होता हैं; उसका अर्थ है 
तत्त्वाथ-श्रद्धा रूप संम्यदशेन । (जिनोपदिष्ट घर्म है श्रतघर्म ओर चारित्रधम; उसकी प्राप्ति यानी 
उसे प्राप्त होना, उसके समीप आना। समीप आने का जिनोक्ततत्त्वों की श्रद्धा से होता है, 
अतः घर्म-प्राप्ति हुई तत्त्वाथंश्रद्धा-सम्यर्द्शन स्वरूप) । यह सम्यग्दशन-(१) यथाप्रवृत्तकरण 
अपूर्वकरण ओर अनिवृत्तिकरण इन तीनों की प्रवृत्ति के द्वारा प्रगट होता है; (२) पहले कभी 
नहीं किया ऐसे ग्रन्थिसेद्‌ के द्वारा होता हे; और (३) पश्चानुपृर्वी क्रमसे उत्पन्न होने वाके प्रशम- 
संवेग-निर्वेद-अनुकम्पा-आस्तिक्य,-इन पांचों की अशभिव्यक्ति स्वरूप पांच लक्षण वाला होता है। 
उसे विज्ञप्ति कही जाती हैं। 

मात्र प्रस्तुत बोधि ही क्या, किन्तु अभय, चल्लु, आदि पांच यानी अभय से बोधि तक की 
पूर्वोत्त पांच वस्तु अपुनबन्धक आत्मा को ही उत्पन्न होती हैं। अपुनबेन्धक जीव का स्वरूप 
पहले कह आये हैं । वह तीत्रभाव से पाप नहीं करता है, घोर संसार के प्रति बहुमान नहीं 
रखता है, ओर सर्व उचित करता हैं। उसी को अभयादि पांच प्राप्त होते हैं; कारण, अपुनबेन्धक 
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(७०-आभासरूप-अभयादिः-) एवं चोत्कृष्टस्थितेराग्रन्थिप्राप्तिमेते भवन्तोथ्प्यसकृन्न 


तद्रपतामासादयन्ति, विवक्षितफलयोग्यतावैकल्यात्‌ । 
 (पं०-) यदि नामैव ततः किस्‌ ? इत्याह एवं चा-इतरेतरफछतायां च सत्याम्‌ “उत्कृष्ट स्थिते३! 
मिथ्यावादिग ताया, आ*्|ति प्रारम्थ, थ्रन्थिप्राप्तिंन्समयसिद्धग्नन्थिस्थान यावद , (एते'>अभयादयो, 
'अवन्तो5पिः-जायमाना अपि, असकृद/-अनेकशः, 'नॉन्‍नेव, तदूपतां“भावरूपाभयादिरूपताम , 
'आसादयन्ति'-हमन्ते, कुत इत्याह 'विवक्षितफलयोग्यतावेकल्यात्‌,' विवक्षितं फममयस्य चक्षु, 
चक्षुषरों मार्ग, इत्यादिरूपं, तजननस्व॒भावाभावात्‌ । 
( ढ०-ब्रास्तवाभयादियोग्यतास्वरुपम-) योग्यता चाफल्प्ाप्तेस्तथाक्षयोपशमदद्धिः, 


लोकोत्तर भावामृतास्वादरूपा, वेश्ुख्यकारिणी विषयत्रिधाभिछापस्य | न चेयमपुनवेन्धकमन्त- 
रेणेति भावनीयम्‌ | 
जीव से विलक्षण ऐसे पुनबेन्धक जीव में पू्बबर्णित अमयादि-पंचक अपने एसे स्वभाव बश प्रगट 
नहीं हो सकता है | इसका कारण यह्‌ है कि एसा नियम है, व्यवस्था हैं, कि अभयादि पांच गुणों में 
पूर्व पूर्व के गुण से ही उत्तरोत्तर गुण, यानी अभयसे चक्लु, च& से मांगे, इत्यादि रूप से उत्पन्न 
हो सकता है। पूछिए, क्‍यों ऐसा ? उत्तर यह है. कि अभयादि पांच यदि इस रीति से अर्थात्‌ 
पहले से दूसरा गुण, दूसरे से तीसरा गुण, इत्यादि पद्धति से उत्पन्न न हुए हों, तो चाह्म वे 
दिखाव में अभय, चक्षु आदि स्वरुप हों, छेकिन उनमें वास्तविक अभयता, चल्कुता, वगेरेह घट सकते 
नहीं । यही स्पष्ट कर के कहे तो, जो अभय गुण चकश्लु को उत्पन्न नहीं करता हे, वह अभय सच्चा अभय 
ही नहीं है, सच्चा आत्मस्वास्थ्य यानी धृति ही नहीं है । एवं मागे को न उत्पन्न कर सकने वाली चद्ठु में 
चक्लुकी पूर्वोक्त रुचिरूपता नहीं हो सकती है । इस प्रकार शरण को पेदा नहीं कर सकने वाले माग में 
पूर्वोक्त मार्गहूपता ही नहीं, ओर बोधि को पेदा नहीं कर सकने वाले शरण में शरण-रूपता यानी विवि- 
दिषा(तत्त्वजिज्ञासा)रूपता ही नहीं हो सकती है । 


वास्तविक अभयादिको विशेषता: 7 


प्र ०---अभयादि पांच बेसे ही होने में क्या विशेषता ? क्रम बिना भी हो, तो क्या हानि ? 

उ०--क्रम बिना भी आभासरूप अभय बगेरह पेदा हो तो सकते हैं, अर्थात्‌ मिथ्यात्वादि कर्मों 
की उत्कृष्ट कालस्थिति से छे कर हास होते होते शास्रप्रसिद्ध अ्न्थिदेश” तक की कालूस्थिति रहने पर भी ये 
अभयादि गुण क्रमनियम बिना उत्पन्न नहीं होते हैं वेसा नहीं, अनेक वार उत्पन्न होते हैं; लेकिन जब 
सच्चे अभयादिसें पूर्व पूर्व गुण उत्तरोत्तर गुण का उत्पादक होता है, तब क्रमशुन्य वे आभासरूप अभयादि 
वास्तविक अभयादि का स्वरूप प्राप्त कर सकते नहीं हैं । इसका कारण यह है कि वेसे अभयादि में उस 
-उस विवक्षित फलकी योग्यता नहीं है; अथोत्‌ अभयका फल चद्लु, चक्षु का फल मार्गे,. . .इत्यादि फल 
पैदा करने का स्वभाव उनमें नहीं है । 








धास्तव अभयादि की विशेषता ] छलितविस्तरा [ १७७ 


(पं ०-) योग्यतामेवाह योग्यता चल्श्रागुपन्यस्ता अभयादीनाम्‌ आफलपाप्ते':-चश्षुगदिफल- 
प्राप्ति यावतू, 'तथा'ज्कलनुकूठा. 'शयोपशमद्रद्धि।'८स्वावारककरम्मक्षयविशेषजद्धि: छोकोत्तरभावा- 
मतास्वादरूपा' लोकोत्तरभावा विदितौदास्यदाक्षिण्यादय:, त एवं अमृत-सुधा, तदास्वादरूपा; अत 
एवं “बेम्मुख्यकारिणी-विमुखताहैतु:, ' विषयविषाभिलापस्य -विषाकारविषयवाड्छारूपस्थेति | तत 
किमित्याह न चा-नेव, इयम्‌'-उत्तरूपा क्ष्रोपशमबृद्धिः, अपुनबन्धरक, पाप न तीव्रमभावात्‌ करोती- 
व्यादि लक्षणम्‌ , अन्तरेण-विना, अन्यस्थ भववहुमानित्वात्‌, ततः किमित्याह इति'“-एतद, भावनीयं! 
यदुत पत्चकमप्येतदपुनबन्धकस्येति हेतु, स्वरूप, फर्लू चापेस्य विचारणीयम्‌ । 





अभयादि में योग्यता क्या है ?:- 


प्र०-अभय से चल्लु, चछ्ठुसे मागे. . .इत्यादि अवश्य उत्पन्न करने वाले सच्चे अभयादि गुणों में जो 
योग्यता यानी स्वभाव होता है उसका स्वरूप कया है ? 

उ०-जहां तक उस-उस अभयादि का चक्षु आदि फल प्राप्त न हो, वहां तक फल के आवारक मो- 
हनीय कम का क्षयोपशम बढ़ता रहे,यह सच्चे अभयादिका स्वरूप है। यह क्षयोपशम की बृद्धि वही योग्यता 
है, ओर फल के प्रति वह अनुकूल होती है; क्‍यों कि वह आगे जा कर फल में परिणत होती है । 

प्र०-ऐसी योग्यता क्या अनुभव में आ सकती है ! 

उ०-हां, शास्रोक्त उदारता, दाक्षिण्य, पापभीरुता, निमल बोध, इत्यादि छोकोत्तर भाव जब अम्ल 
में आते हैँ तब उनका अमृत की भांति जो आस्वाद होता है, योग्यता इसी आस्वाद स्वरूप होती है। तो 
उसका अनुभव शक्य है । अभयादि में रही हुई यह योग्यता ओदायादि-अमृत के आस्वाद रूप 
होने से ही, विषसमान शब्दादिविषयों की वाच्छा से जीव को पराइ्मुख कर ने में वह कारण 
होती है। विषयविष की तृष्णा तब तक रहती हे कि जब तक तात्तविक अभय, चक्षु, वगेरेह 
अमृत का अनुभव नहीं किया जाता। ऐसा अम्ृत-आखाद, आवारक कमे के क्षयोपशम की 
बुद्धि होने पर होता है; ओर वह वृद्धि, ख्यारू में रहे कि, अपुनबन्धक॒ जीव को छोड कर 
अन्यों को नहीं हो सकती है; क्‍्यां कि वेसे अन्य जीव संसार पर बहुमान रखने वाले होते हैँ । जहां संसार 
पर बहुमान हे, पक्षपात हे, उस जीब में आओदाय, दाक्षिण्य, पापभ्य आदि नहीं हो सकते हैं, तो तात्त्विक 
अभयादि का अमृतस्वभाव कहां से अनुभव में आ सकेगा ? अपुनबेन्धक जीव तो तीत्र भावसे पाप करता 
नहीं है, घोर संसार के प्रति बहुमान रखता नहीं है, ओर सर्बत्र आंचित्य का पाछन करता है; तो उसे 
अभयादि पाने पर चक्षु आदि फल ग्राप्त कराये एसी क्षयोपशम की बुद्धि हो सकती है; इसलिए अभ्यादि 
पांच गुण अपुनर्बन्धक जीव को ही प्राप्त हो सकते हैं,-यह वस्तु, इस के कारण, स्वरूप ओर फछ की 
अपेक्षा से चिन्तनीय है। तात्पये, अभयादि के कारण कोन बनते हैं, उनका स्वरूप क्‍या क्या होता है, 
आर उनसे कैसा कैसा फल अपेक्षित है, यह सोचने से 'वे अपुनबन्धक जीव को ही श्राप्त हो सकते है,'-- 
ऐसा समझ में आ जाएगा। 


१७८ ) छलितविह्तरा यो द्विदया। पर 


(छ०-गोपेन्द्रपरितरानह-प्रमाणम्‌)-इष्यते चेतदपरेरपि मुझश्लुभिः, यथोक्त मंगबहोपेन्द्रेण 
निउत्ताधिकारायां प्रकृतो धृतिः, श्रद्धा, सुखा, विविदिषा, विज्ञप्तिरिति तत्धम्मयोनयः; नानिहत्ता- 
घिंकारायां, मत्रन्तीनामपि तद्पतायोगाद! इति। विज्ञप्तिथ बोधिः प्रशमादिलक्षणामेदात्‌ । 
सतत्माप्तिश्व यथोक्तप्रपश्वतो भगवद्भ्य एवेति बोधि ददतीति बॉधिदाः ॥ १९॥ 

एवमभयदान-चक्षुदन-मागदान-शरणदान-बोधिदाने भय एवं यथोदितोपयोगसिद्धेरुप- 
योगसम्पद एव हेतुसम्पदिति । ( ५. सेपत्‌ ) 

(प०-) परमतमंवादेनाप्याह इष्यते चा 'एतद्‌'नम्भभयादिकम, “अपरेरपि/-जनव्यतिरिक्त 
अपि) 'प्ुप्क्षमिःः कथमित्याह “यथोक्त न्यस्मादुक्त, 'भगवद्गोपेन्द्रेण/>भगवता पस्िजकेन गोपेन्द्रनां 
म्ना, उक्तमेव दरयति “निहत्ताधिकारायां >व्यावृत्तपुरुषाभिमवरक्षणस्वव्यापारायां, प्रकृतो' सच्वरजस्त- 
मोलशणायां, ज्ञानावरणादिकर्म्म गीत्य4:, 'धुतिः-अद्धा-खुखा-विविदिषा-विज्ञप्तिरित्येता! यथाक्रमम- 
भयावपरनामान:ः 'तचधम्भेयोनय:“>पारमार्थिककुशछोपत्तिस्थानानि, भवन्तीति। व्यवष्छेचमाह 'नानिह 
त्ाधिकारायां' प्रकृताविति गम्यते, कुत इत्याह भवन्तीनामपि' धृत्यादिधम्मेयोनीनां, कुतोअपि हेतो 
प्रकृतेरनिवत्ताधिकारल्वेन, 'तदूपताइयोगात्‌/-ताल्विकपृत्यादिस्वमावाभावाद , 'इतिः परोक्तसमाप्यथ:। एव- 
मपि किमित्याह “विज्ञप्तिश्र/ पद्चमी धर्मयोनिः 'बोधिः:-जिनोक्तधम्मेग्राप्तिड, कुत इत्याह प्रशमादिलक्ष- 
पामेद्रात्‌/-अरममंवेगादिभ्यो रक्षणेम्योड्मेदाद्‌ अव्यर्तिरिकाडिजुप्तेः । 





महात्मा गोपेन्द्र प्रिताजक का प्रमाण:-- 


अभयादि पंचक में अन्य द्शेन का भी प्रमाण मिलता है या नहीं, तो कहते हैं कि जैन के सित्रा 
अन्य मुमुक्षुओं को भी अभयादि-पंचक इष्ट है; कारण, महात्मा गोपेन्द्र नाम के परिब्राजकने कहा है, 
“बितत्नाक्षिकारायां पकृतों धृतिः-अद्धा-छु खा-विविदिषा-विज्ञप्तिरिति त्धम्मेयोनयः, नानि 
वृत्ताधिकारायां, भवन्तीनामपि तद्ूूपताउयोगात्‌ !। अर्थात्‌ अनादि काछ से सस्ब-रजसू-तसस ख्रूप 
त्रिगुणात्मक प्रकृति यानी ज्ञानावरणादि क्रम से चेतन पुरुष का अभिभ्वव हुआ है, वशीकरण हुआ है । 
इससे, यों तो सवेशुद्ध पुरुष ओर प्रकृति का भेद होने पर भी, यह भेद्‌ ज्ञात नहीं रहता । प्रकृति का पुरुष 
के कप्र यह अधिकार यानी अभिभव-क्रिया जब निवृत्त होती है, तब धृति, श्रद्धा, सुखा, विविदिषा ओर 
विज्ञप्ति उत्पन्न होती हैँ । ये क्रमशः अभय, चक्षु आदि के ही अपर नाम हैं; ओर वे 'तत्लधमयोनि* 
यानी पारसाथिक कुशल के उत्पत्ति-स्थान कही गई हैं । यहां प्रकृति के अधिकार की निवृत्ति होने पर.ही 
धृति आदि के इत्पन्न होने का विधान क्रिया, इस में 'ही'कार से निषेध्य को स्पष्ट करते हैं कि प्रकृति का 
अधिकार निवृत्त न होने पर ध्ृृति वगरेह उत्पन्न नहीं हो सकते हैं | कारण यह है, कि यदि ऋदाचित 
क्िली कारण्व् घृत्रि कोरेह तत्त्वथमंयोनि के नाम से उत्पन्न हो भी, तब भी प्रकृति का अधिकार निवृत्त 
न होने से वे तात्तिविक धृति आदि के स्वभाव वाली नहीं होती हैं । ” इतना ओेमेन्द्रका कथन्न है । 












स्म्दयाण: मगवदू-अनुग्रद क्या है ?] ढुलिंतविस्तरा कक 


२० धम्मदयाणर्ण (प्रम॑देभ्यः) 

(छ०-विशेषोषयोगसंपत्‌-) सद्देशनायोग्यताविधास्यजुग्रहसम्पादनादिना तास्विकष- 
म्मंदावत्यादिपिकारेण परमशास्तृत्वसम्पत्समन्विता भगवन्त इति न्‍्यायतः प्रतिपादयन्नाह धम्म- 
दयाग॑ मित्यादिसृत्रपश्चकूम्‌ । 

(पं ०-) सद्देशनेत्यादि,” इद्मत्र हदयम्‌-सदेशनाया योग्यताया विधायिनों “अनुग्रहस्य” स्ववि- 
घये बहुमानलक्षणस्य प्राक्‌ सम्पादनेन, आदि शब्दात्‌ तदनु संदेशनया, यत्‌ तालिकपम्मस्य दातृत्वस, 
आदिशब्दात्‌ परिपालने, तेन, प्रमया-भावरूपया, शारत॒त्वसम्पदा धम्मेंचक्रवर्तित्वरूपया, समन्विताः 

स्सद्भगता युक्ता मगवनन्‍त इति। 


यहां पांचवी धर्ंयोनि विज्ञप्ति, यह बोधि यानी जिनोक्त धर्म-प्राप्ति स्वरूप है; क्‍यों कि वह बोधि 
के प्रशम, संवेंग आदि लक्षणों से भिन्‍न नहीं होती है । अतः अभ्नयादि में अन्य का भी प्रमाण बताया । 
बोधि की प्राप्ति भी अहृंदू भगवान के द्वारा ही होती है यह पूर्वोक्त विस्तार से समझ छेना। इस प्रकार 
भगवान बोधि को देते हैं अतः वे बोधिदाता हैं । यह सूचित करने के लिए स्तुति की 'बोहिक्याणं! । 
अभयदयाण॑' आदि पांच पदोंकी संपदा का उपसंहारः-- 

इस प्रकार अभयदान, चल्षुदान, मागेदान, शरणदान, ओर बोधिदान,-इन पांच दानों से ही अरहँत 
परमांत्मा में पूर्वोक्त छोकोत्तमता, छोकनाथतां, लोक॑हितरूपता, लछोकप्रदीपपन ओर लोकप्रद्योतकता स्वरूप 
उपयोग सिद्ध होता है। तो वे उपयोग के हेतु होने से, उनके दशक अभयदयाणणं आदि पांच परदाकी 
संपदा उपयोगसंपदा की देतुसंपदा हुई ॥ यह ५०वीं संपदा हुई ॥ 

२०, धम्मदयाणं ( चारित्रधर्म देशना की श्रवणयोग्यता के दाता को ) 


विशेषोपयोग-संपदा)---अब अहेत्‌ परमात्सा के विशेष उपयोगों के दशक पांच पदोंकी संपदा कद्दी 
जाती है । भगवान सद्‌ देशना की योग्यता प्रगट कराने वाले अनुग्रह का संपादन आदि कर के तात्त्विक 
धमंदाता आदि हो अन्त में परम शासकता की संपत्ति वाले होते हैँ,-यह न्याय से प्रतिपादन करते 
हुए, “धम्मदयाणं” इत्यादि पांच सत्र कहते हैं। यहां तात्पये यह है;-- 

भगवान के द्वारा धर्मेदेशना की योग़्यताका अलुग्रह+-पहले प्रभु जीवों में सम्यग्‌ उप- 
देश के श्रवण की योग्यता का संपादक अलुग्रह करते हैं। योग्यता के बिना श्रवण निरर्थक है । 

प्र०--अलुग्रह क्या चीज़ है 

उ०---अनुग्रह यह अपने विषय के श्रति बहुमान स्वरूप होता है। प्रस्तुत में सम्य-्देशना 
स्थिंता का अनुग्रह करना है, तो वह अनुग्रह सम्यग्देशना के श्रतिं श्रोता जीव में प्रगट होने 
बॉल बहँमान स्वरूप होगा। भर्गवान भव्य जीव में पहले ऐसे बहुमान स्वरूप अनुअह का संपादन 
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(५ 
धर्म 


.. (ल०-धर्मों ठिश्िधचाज्िधर्म -)३8 धम्मश्ारित्रधम्म। परिशक्यते; स थे आउकसाधुध- 
म्मेमेदेन द्विपा। थावकभम्मों5णुवरताबुपाय उप तिमागतक्रियासाध्य; साधुर्म्म भिलापातिशयरूप: 
आत्मप्रिणामः, साधुधर्में पुन; सामायिकादिगतविशुद्ध क्रिया सिव्यड्सय। सकलसचहिताझया- 
मृतलक्षणः स्वपरिणाम एवं, क्षायोपशमिकादिभावस्वरुपत्यादंस्मेस्य । 
करते हैं; ओर उसीसे उपदेशग्रहण की योग्यता आती है। बात भी सही है कि जो कुछ सदुपदे- 
श॒ग्रहण आदि आत्मसंपत्ति सिद्ध करनी है वह तभी सिद्ध हो सकेगी कि जब पहले उम्रके प्रति आदर 
बहुमान होगा। बिना बहुमान, कदाचित्‌ सदुपदेश सुन भी छे, या धम्मक्रिया कर भी छे, तो भी आत्मा 
में वह उपदेश या धर्म असरकारक हो सकता नहीं है । यह बहुमान होना परमात्मा का अनुप्रह हे, 
क्यों कि उनके अचिन्त्य प्रभाव से ही वह प्राप्त होता है । 
भगवान ही धर्मोपदेश धर्म के अजुग्रह करने दारा भावशासकः- , 

भगवान बहुमान का संपादन आदि करने द्वारा ताक्त्विक धर्म के दानादि करते हैं | संपादन आदि 
में “आदि! पद से यह विवक्षित है कि सदुपदेश का बहुमान प्रगट कराने के घाद सदुपदेश भो देते हैं । 
एवं इसके द्वारा भगवान तक्ष्विक धर्म के दान आदि करते हैं। यहां “आदि! शब्द से जीव में धर्म 
का परिपालन भी विवक्षित हे। इस प्रकार वे परम शासकपन की यानी द्रव्यशासकता नहीं किन्तु 
भावशासकता की संपत्ति से युक्त होते हैं। द्रव्यशासक प्रथ्वी के चक्रवर्ती राजा को कहते हैं; जब 
कि, भगवान तो भावशासक अर्थात घर्मचक्रवर्ती हैं| यह सब द्खिछाने के लिए यहां सूत्रकार 'धम्मद्याणं?, 
“इत्यादि पांच सूत्र कहते हैं। 
धर्मदाता-विविध चारित्र धम के दाताः-- 

'धम्मद्याणं? पद में धम्म' कर के, श्रुत धर्म (शाल्नज्ञान) ओर चारित्र धर्म इन दो प्रकार के 
धर्मों में से चारित्र धर्म लिया जाता हूँ। चारित्र धमे,आवक-धर्म ओर साधु-धर्मे इन दो भेदों 
से दो प्रकारका होता हैं। श्रावक धर्म को देशचारित्र (आंशिक चारित्र) कहते हैं, साधुधर्म को सवेचारित्र 
कहते हैँ । दोनों प्रकार का धर्म तत्त्वरूप से बाह्य ब्रतक्रिया स्वरूप नहीं है, किन्तु उनसे साध्य आ- 
भ्यन्तर आत्म-परिणति स्वरूप है। आत्मा में एक ऐसा विशुद्ध परिणाम उत्पन्त होता है' जिसे 
तात्विक धर्म, निश्चय-धर्म कहते हैं। उयवग्र-धर्भ बाह्य बतादि क्रिया स्वरूप होता है । इसमें 

श्रावकपमें;--श्रावकथर्म एक एसा विशुद्ध आत्मपरिणाम है कि जो अए ब्व, गुणबत, और 
शिक्षात्रत से, एवं श्रावकप्रतिमा सम्बन्धी क्रिया से साध्य होता है; ओर बह साधुधम की अत्यन्त अभि- 
छाषा खरूप होता हे । जिसे साधुधम यानी संपूर्ण अहिंसादिमय निष्पाप जीवनकी इच्छा नहीं उसमें 
जेनत्व नहीं । 

अणुव्रत अर्थात्‌ छोटे ब्रत; जिन में हिंसादि पापों का सूक्ष्मता से नहीं किन्तु स्थूलता से 
त्याग करने की प्रतिज्ञा होती हैं। ये अणुव्रत पांच प्रकार के होते हैं,-१. स्थूछ प्रणातिपातविरमण- 
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ब्रत (स्थूल हिंसा से निम्नृत्ति की प्रतिज्ञा), २. स्थूलमृपावाद (असत्य) -विस्मगत्नत, ३. स्थूछअद्त्ता- 
दान(चोरी)-विर्मणब्रत, ४. स्थुछमेधुन-विरिमणत्रत (स्वश्लीसंतोष-परख्रीत्याग की प्रतिज्ञा), ओर ४. 
स्थूलपरिग्रह-विरमणत्रत (परिग्रह का संकुचित परिमाण रखने की प्रतिज्ञा) । 

ग्रुगव्रत अथोत अणुब्तों के गुणकारी याने उपकारक ब्रव। वे तीन हैं/-- 

१, दिहुपरिमागवत, चारों दिशाओं और ऊंचे नीचे अधिक से अधिक कितनी मर्यादा तक ही 
गमनागमन करना उसका ब्रत। २, भोगोपमोगपरिमाण व्रत,-खाने पीने की वस्तुओं का निय- 
मन, अनंतकायादि २२ अश्नक्ष्य का त्याग, एवं अंगारकर्मादि १४ कर्मादान के व्यापार, कि जिनमें भारी 
आरंभ-समारंभ याज्नी हिंसा, या संछिष्ट मन हाना संभवित है. उनका त्याग । ३, अनर्थदंड-विर्मण- 
ब्रत्‌, यानी जीवन जीने में निरुषयोगी एवं निरयक प्रचंड कमदंड देने वाले व्यवसायों के त्याग का ब्र॒त; 
जैसे कि शस्त्र अग्नि वगेरेह अधिकरण (पाप-उपकरण) का दान, पापोय्देश, मौजशोक आदि प्रमाद- 
आचरण, एवं दुध्योन; इन से रुकना | 

शिक्षात्रत चार हैं, ओर, वे पुनः पुनः अभ्यास करने योग्य हैं। १, सामाशरवतक- 
दो घड़ी के लिये प्रतिज्ञा पूत्क पापप्रवृत्ति त्याग कर धर्मध्यान में भेठना । २. देशावक्ा शिकववत- 
द्निभर के लिए अन्य ब्रतों में संयम बढाना और सामायिकों में रहना। ३.पोषधव्रतरदिन, रात्रि 
या अहोरात्रि के लिए सामायिक पूर्वक, आहार-शरीरसत्कार-मैथुन ओर व्यापार, इन चारों का 
त्याग कर धर्मध्यान में रहना। ४, अतिथिसंभबिश्नागव्रत--तप-संयमादि युक्त साधु -साध्वी को दान 
दिये बिना भोजन न करने का ब्रत (आज द्निरात का पोषध ओर उपवास कर पारणा में ऐसा सुपा- 
न्रदान देने पूर्वक एकाशन तप किया ज़ाता है। ) | 

११ आ्रावकप्रतिमाः-- 

श्रावक धर्म को विशेष रूपसे उज्ज्वलित करने के लिए देवादि के भी उपद्रवों से चढित 
हुए विना जो ग्यारह विशिष्ट साधना की ग्रतिज्ञाएं पालछित की जाती हैं वे प्रतिमा ( पड़िमा ) 
कही जाती हैं । वे उत्तरोत्तर गुणसथान की वृद्धि से होती हैं, ओर बाह्य क्रिया से ज्ञात होती 
है। उनमें काल्मान क्रमशः एक-एक मास ७,धिक होता है; जसे कि पहली प्रतिमा एक मास 
की, दूसरी दो मास की, तीसरी तीन मास की. . .एवं ग्यारहवीं ग्यारह म/सकी; ओर पूर्व पूर्व 
प्रतिमा की साधना आगे आगे प्रतिमाओं में चाह रहती है । क्रमशः ग्यारह ग्रतिमाओं में+- 
१, दरुन-अतिमा में झुझपा यानी धर्मश्वण की उत्कट इच्छा, उत्कट धर्मराग और देंब-गुरू 
के वेयावृत््य (सेवा) का यथाशक्ति नियम,-इन से सम्यन्दशन की साधनां की जाती है। २, ब्त- 
प्रतिमा में पांच अणुब्रतों कः निरतिचार पालन ओर ब्रतों पर दृढ़ ममत्व, जिनाज्ञानुसार और 
छेश मात्र क्षति बिना किया जाता है। ३. सामायिक-प्रतिमा में आत्मवीय उछसित कर रजत 
की शुद्धि ओर कान्ति के समान शुद्धि-कान्तिवाले अनेक सामायिक किये जाते हैं। ७, पोषध- 
प्रतिमा में पर्व दिवसों में उत्तरोत्तर विज्युद्ध अधिक विज्युह्स्‍ठ और यतिपन के भाव के साधक 
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ऐसे निरतिचार पोषध किये जाते हैं । ५, प्रतिमा-प्रतिमा में उसी पर्बो' में रात्रि के समेय 
प्रतिमा-मुद्रा यानी खडी कायोत्सगे मुद्रा से ध्यान किया जाता है। उस दिन स्नान नहीं, दुग्धादि- 
धिकृतिभोजन नहीं, रात्रिब्रह्मचय, इत्यादिका पालन रहता है. । ६, अब्रह्म-प्रतिमा में उपरोक्त क्रिया 
ओंसे युक्त रह कर विवस-रात्रि अन्नह्म याने मैथुन का कम में कम ६ मास तक त्याग किया जाता 
हैं। ७, सचित्त-प्रतिमा में कम में कम ७ मास तक सचित्त याने सजीव जरू आदि का त्याग 
किया जांता है। ८, आरम्भ-प्रतिप्ता में आठ मास तक स्वयं आरंभ-समारंभ का त्याग करतें हैं: 
भोर कदाचित्‌ आदमी से काम ढें तो सावधानी से छेते हैं। ९, प्रेष्य-प्रतिमा में आदमी से भी 
आरंभसंभारंभ कराने का परित्याग किया जाता है। १०, उद्दिष्ठ-प्रतिमा' में दंस मास तक अपने 
लिए बनाये हुए आह्वर का भी त्याग किया जाता है, ओर पूर्वोक्त सभी साधंनाओं के साथ स्वा- 
ध्याय-ध्यान में लीन रहना द्योता है । ११, श्रमणभूत प्रतिमा में १३ मास तक साधु समान हों 
सम्धु क्रियां का पालन किया जाता है; बाद में कोई तो साधुदीक्षा का स्वीकार द्वी कर छेते हूँ अथवा 
कोई. गृहस्थ बने रहते हैं । 

ऐसे' अणुब्रतादि एवं प्रतिमा सम्बन्धी क्रिया से सिद्ध होने वाली जो आन्तरिक शुद्ध आत्म- 
परिणति, यह है श्रावक धमम | इन सभी क्रिया में मुख्य उद्देश तो शीघ्र साधुधर्म अज्भजीकार करने कां रहते 

इस लिए श्रावक्ष्म की आत्मपरिणति को साधुधर्म की तीत्र अभिछाषा स्वरूप कहा हैं। 


साधुधर्मः- 


* ॑ए 


दूसरे प्रकार का धर्म साधुधम है; ओर वह भी आन्तरिक आत्मपरिणति स्वरूप ही हैं; 
क्‍यों कि (१) धर्म यह असल में मोहनीयादि कर्मों के क्षायोपशमिक भाव, ओपशमिकी भाव अथवा 
क्वायिक भाव (अर्थात्‌ क्षयोपशम, उपशम या क्षय) स्वरूप होता है; ओर वह क्षायोपशमिकादि 
भाव कम के क्षयोपशमादि से उत्पन्न होने वाली शुद्ध आत्मपरिणति है'। (२) यह आत्मपरिणति 
यावज्जीव का सामायिक, पद्च महाब्रत बगेरह सम्बन्धी ज्ञानादि पंचाचार की विशुद्ध क्रिया से अरमिं 
व्यक्त होनेवाली होती है, एवं (३) समस्त जीवों के' कल्याण की चृत्ति रूप अमृत से भरी हुई 
होती हैं। यहां तीन बातें बताई,--- 

(१) धर्म क्षायोपश्मिकादि भावरूप है; कारण धर्म चाहे साधुधर्म लिया जाए या श्रावक धरम, 
केकित-उसके मूल में सम्यग्दशन तो आवश्यक है ही; बिना सम्यग्दशन न कोई साधु-धर्म या न कोइ 
भ्राषक-धम्म प्राप्त हो सकता है । ओर बह सम्यग्दशन मिथ्यात्वमोहनीय-कर्म के क्षयोपशम, उपशम, या 
क्ष्य से उत्पन्न होता है । इस से यह साबित हुआ कि धर्म के मूल में कम का क्षयोपशम आवश्यक 
। अब आगे देखिए कि धर्म कर के यदि साधुधम लें तो बह क्षमादि दरश प्रकार का होता हैं, ऑर 
बे क्रोधादि पेदा करनेवाले क्रोध-मोहनीयादि कम के क्षयोपशंमादि से उत्पन्न होते हैं। एवं धर्म अर 
श्रॉवेके-ब्रतादि पक ' किया जाए, तो वे ब्रतादि भी दर्शनमोहं के क्षयोपेशर्भ के! साथ' क्रोर्थर 











के ः 





(ल०-कर्थ भगवदलुग्रहः १-) नाये भगवदलुग्रहमन्तरेण, विचित्रहदेतुप्रभवत्वेईपि महा- 
बुभावतयाउस्येव प्राधान्यात्‌। भवत्येतदासन्नस्य भगवति बहुमान;, ततो हि सददेशनायोग्यता, 


सारांश,'मिथ्यात्वादि-कर्मो' के उदय होने से तो धम प्राप्त ही नहीं होता हैं; वह तो जब उनका 
क्षयोपशमादि किया जाए तब प्राप्त होता है | यह करने पर आत्मा में क्षायोपशमिकादि भाव (परिणाम) 
उत्पन्न होता है ! इसलिए कहा कि धर्म क्षायोपशमिकादि भाव स्वरूप है। मिथ्यात्वादि क्मंआब- 
रण के उदय से आत्मा में जो मलिन परिणति हुई थी, वह अब ज्सके क्षयोपशमादि से नष्ट हो 
कर शुद्ध परिणति उत्पन्न होती है; ओर वही है क्षायोपशमिक भाव | अतः घर्म आत्मा की विशयुद्ध 
परिणति रूप हुआ । यहां प्रश्न होगा कि तब साधुक्रिया क्या उपयोगी हे ? उत्तर में 

(२) सामायिकादि सम्बन्धी साधुक्रिया यह साधुधर्म की अभिव्यज्ञक है, प्रेरक एवं 
धोतक हे। अर्थात्‌ साधुधम के उद्देश से साधुक्रिया का प्रारम्भ करने पर भी वहां कदाचित्‌ आत्मा 
में तथाविध आन्तरिक क्षायोपशमिकादि परिणति रूप साधुधर्म यदि उत्पन्न न हुआ हो, तो भी सामा- 
यिक, महात्रत, पतद्चाचार आदि की प्रवृत्ति के अभ्यास से वह प्रेरित होता है, उत्पन्न हो जाता 
है । इस ग्रकार क्रिया प्रेरक हुई। एवं यदि अन्तरात्मा में साधुधर्म की परिणति हुई तो वह पुरुष 
सामायिकादि सम्बन्धी प्रवृत्ति के बिना रह नहीं सकता। इस नियम के अनुसार बैसी प्रवृत्ति देखने 
पर, आन्तरिक साधुधर्म की परिणति होने का ज्ञात होता है। इसलिए क्रिया उसकी टद्योतक हुई । 
प्रस्कृता-द्योवकता से सूचित होता है कि भावधम के अभिलाषी को क्रिया अत्यन्त अपेक्षित है 
ओर इसमें पुनः पुनः प्रवृत्त होना चाहिए; अलबत्त उद्देश भावधर्म की प्राप्ति का रहना चाहिए। 
ओर जिसे सचमुच भावधरम प्राप्त है वह वीतराग होने पूर्व इस सत्‌ क्रिया को छोड कर असत 
क्रिया में प्रवृत्त नहीं ही होगा। वीतराग होने पर भी सामायिक, महात्रतादि तो रहते ही हैं । 

(३) साधुधम का आत्मपरिणाम सर्वजीवहित के अम्ृतसमान आशय स्वरूप होता है। 
धर्म के मूल में जैसे सम्यग्दशन आवश्यक है वैसे मेत्री आदि भावना भी आवश्यक होती हैं। 
'प्रहितचिन्ता मेत्री',-इसका स्वरूप यह है, शिवमस्तु सर्ब जगतः परहितनिरता भवन्तु भूवगणाः 
दोषाः प्रयान्तु नाश, सर्बन्न सुखी भवतु छोकः ॥ जिसके विलमें मेत्री भावना नहीं, वहां भाषधर्म 
रह नहीं सकता । अपेक्षा से कहिए तो मेत्री भावना ज्यों ज्यों हिंसादि की निवृत्ति द्वारा अधि- 
काधिक सक्रिय होती है त्यों त्यों धर्म का गुणस्थान बढ़ता रहता है; यावत्‌ स्थूछ-सूक्ष्म समस्त 
जीवों की हिंसा से एवं सर्वथा असत्यादि से प्रतिज्ञापूर्वक निवृत्ति की जाए ऐसा मैन्नी भाव्र सक्रिय 
होता है, तब साधुधर्म सिद्ध होता है। अतः कहा कि आतन्तरिक साधुधर्म समस्त डीचों के हित 
के झम्रत आशय रूप है। आशय को अमृत रूप इस लिए कहा कि जब अमैत्री यानी वैर- 
प्रिरोध का आशय स्व-पर का घात करने से विषरूप हे, तब उत्कृष्ट मेत्रीभाव का आशय किसी 


का खाब बद्दी क्रिन्तु आत्मा को अमश्वत पद-मोक्षप्द दिलाने से अम्रव का कार्य करता है । साधुन्नम 
इस स्वरूप है ! 





१८४ ] लल्ितविष्तरा [ धम्मदयाणं 


ततः पुनरय नियोगतः; इत्युभयतत्सभावतया तदाधिपत्यसिद्धे। । कारणे कार्योपचाराद धम्मे 
ददतीति धर्म्मंदाः |! २० ॥| 
(पं०-) यथाक्रम सूत्रपश्धकेन प्रतिपाइयन्नाह 'नायमित्यादि' ननैव, अयम्‌३८उक्तरूपो धम्मों 
भगवदलुगह सहकारिगस्‌ , अन्तरेण-विना | कुत हत्याह 'विचित्रहेतुप मवत्वेडपि! विचित्राः-ख्योग्य- 
तागुरुतंयोगादयों हेतव', प्रभवो-जन्मस्थानं, यरय तड्भावस्तत्व, तस्मिन्नपि धर्मेस्य, 'महान्ुभावतया'८ 
अचिन्यशक्तितया, अस्पेब/-मगवदनुग्रहस्य (एव), हेतुषु प्राधान्यात'रज्येष्ठतया | तदेव भावयति 
क्वृत्येव-न न मवति। एतदासबस्थन्मम्मासन्तस्य, 'अगवति-यरमगुरो, 'बहुमानो” भवनिवेदरूप: 
(ततो'>भगवद्हुमानात्‌ , (हि।>स्फुटं, 'सदेशनायोग्यता' सदेशनाया; वक्ष्यमाणरूपाया:, योग्यता- 
उचितत्वम्‌ | 'तंतःप्सदेशनायोग्वताया:, 'पुनर, अय-अर्म्मों, नियोगतः>अवश्यंतया । इति*<एवं, 
' परम्परया 'उभ्यतत््भावतया' उभयस्य भगवदबहुमान-प्रकृतघम्मेल्क्षणस्य, तत्स्वभावतया८-कार्यका- 
रगखभावतया,तदा धिपत्यसिद्ध।/-तस्य मगबदबहुम।नस्य महानुभावतया5धिकृतधम्मेहेतुषु प्रधानमावसिस्रि:, 
कारणे'>सदेशनायोग्यतायां, 'कार्यस्य/-धर््मस्य, 'उपचाशाद'-अध्यारोपाद धम्म ददतीति धम्मेदाः॥ 
अधिन्त्यप्रभावशाली भगददलुग्रह प्रधान कारण है।-- 
अब अरिहित भगवान जो धर्मदान आदि करते हैं उनका क्रमशः पाँच सूत्रों से प्रतिपादन 
" करते हुए अन्थकार महर्षि कहते हैं कि पूर्वोक्त द्विविध चारित्रधम भगवदू-अनग्रह रूप सहकारी कारण 
के बिना सिद्ध हो सकता नहीं है। कारण यह है कि बेशक जीव को धर्म जो सिद्ध होता है वह 
' अपनी योग्यता, गुरूसंयोग, भगवदनुप्रह, वीयॉट्टास इत्यादि विविध कारण मिलने पर हो सकता है; 
छेकिन इन सभी कारणों में भगवान का अनुग्रह यह ज्येष्ठ कारण है; क्‍यों कि वह अचिन्त्य 
सामथ्येबाला हैे। इसलिए फछित होता हें कि जो पुरुष धर्म को समीपवर्ती हुआ उसे, परमगुरु 
अहँदू भगवान के ग्रति बहुमान जो कि भवनिर्वेद यानी संसार-उद्वेग स्वरूप है, वह प्राप्त नहीं हुआ 
ऐसा नहीं, हुआ है। कारण स्पष्ट है कि सम्यग्‌ उपदेश पाने की योग्यता भगवदू-बहुमान से ही प्राप्त 
होंती है; ओर उसके बाद ऐसी योग्यता से धर्म अवच्य प्राप्त होता है। तब साक्षात्‌ तो भगवद्‌- 
बहुमान एवं धर्मयोग्यता का कार्यकारणभाव हुआ, छेकिन परंपरा से भगवद्‌ू-बहुमान एवं प्रस्तुत 
धर्म का काय-कारणभाव हुआ; बहुमान कारण हुआ, ओर धर्म कार्य । इससे भगवदूबहुमान का 
आधिपत्य सिद्ध होता है, अरथात्‌ वह अचिन्त्य प्रभावशाली होने से प्रस्तुत धर्म-सिद्धि के निखिल 
कारणों में प्रधान कारण सिद्ध होता है। 
अब यहां धर्म काये है, ओर सद्देशनाकी योग्यता कारण है, ओर 'घृतम्‌ आयु» आदि के 
दृष्टान्तों से यदि कारण में काय का अध्यारोप करें अथौत्‌ कारण काय के नाम से संबोधित किया 
'जाए, तो सद्देशना की योग्यता को भी धम” .कह सकते हैं। अहेद भगवान ऐसी योग्यतारूप ध्म 
को देते हैँ अतः वे धसंद कहलाते हैं ॥ २०॥ 


धस्मदेसखयाणं-संसारस्थरूप | व्टलितबिस्तरा [१.५ 


२१, धम्मदेसयाणं ( धर्मदेशकेभ्यः ) 

(छ०-धर्मोपदेशे संसारस्वरूपस-) तथा “धम्पदेसयाणं' तत्र 'धमः प्रस्तुत एवं, त॑ यथा- 
भव्यमभिदधति; तथथा,-परदीप्तग्रहोदरकल्पो5ये भवो, निवासः शारीरादिदु/खानां, न युक्तः 
इह विदृपः प्रमादः, यतः अतिदुलेगेय मानुषाउस्था, प्रधान परलोकसाधन, परिणामकटबो विषया३, 
विप्रयोगान्तानि सत्सइतानि, पातमयातुरमविज्ञातपातमायुः। तदेव व्यव्रस्थिते विध्यापने- 
5स्य यतितव्यं । 


२१, धम्मदेसयाणं (धर्मोपदेश करने बालों को? 
धर्मोपदेश में कथित संसारस्वरूप+-- 
अब “धम्मदेसयाणं” पद्‌ की व्याख्या:---धमं के उपदेशक अहंत प्रभु के श्रत्ति मेरा * नमस्कार 


हो | यहां धर्म! शब्द से प्रस्तुत चारित्र धरम ही समझना । प्रभु उस धर्म का यथार्थ रूप में प्रतिपादन 
करते हैं। प्रतिपादन इस प्रकार,--- 


संसार प्रज्ज्वलित ग्रह समान है --- यह संसार आगसे जल उठने वाले घर के मध्य भाग 
समान है। जल उठे घर में बैठे हुए पुरुष को चारों ओर से तांप छगता है। संसार में ऐसा ही 
है; क्‍यों कि उसके भीतर चारों ओर से आधि-व्याधि-उपाधि, जन्म-जरा-मृत्यु, रोग-शोक-दारित्य आदि, 
राग-द्वेष-मोह, इत्यादि का भारी संताप जीव को पीड़ा करता रहता है | संसार यह शारीरिक, मानसिक, 
इत्यादि अनेक दुःखों का घर हैं, निवासस्थान है। तो प्रश्न है कि क्‍या सुखों का निवास नहीं 
है? उत्तर, नहीं, नहीं है, क्‍यों कि वे भासमान सुख तो दुःख का एक ग्रतिकार मात्र है, सचमुच" 
सुख नहीं; उदाहरणाथ, क्षुधा का दुःख यदि हो तो भोजन का सुख छगता है | वह भी सुख क्रणिक है, 
क्यों कि पुनः दुःख आ कर खडा होता ही है । कम, पदार्थों के संयोग, परिस्थिति, मन, इत्यादि पलट 
जाने पर उसी भोजनादि का सुख बाष्प की तरह अरृब्य हो जाता है, इसलिए भी वह सच्चा सुख” 
ही नहीं हे। तात्पय, संसार दुःखों का ही घर है, चाहे वह दुःख रोग रूप हो, दारित्य रूप हो या 
पराधीनता-अपयश-अपमान-चिंता-स्वसानहानि-इष्टवियोग इत्यादि रूप हो । 

दुलभ भव: दुश्वद विषयादि: चम्चल आयुष्य ;--- ऐसे संसार में सुज्ञ जनको प्रमाद करना 
योग्य नहीं । कारण यह है कि यह मनुष्य-अवस्था यानी मानवमभव अति दुल्भ है, बार बार नहीं 
मिलता; ओर मनुष्य-भव सिवा अन्यन्न ऐसी परछोकहितकारी धर्म साधना भी शक्य नहीं, अतः 
इस भव में परलोकसाधना ही प्रधान है । यह भी इसलिए कि इस लोक की साधना यानी इन्द्रियों 
के इष्ट शब्दादि विषयों के अजन-संग्रह-भोग-अ्रशंसा इत्यादि प्रवृत्ति परिणामकटु होती है; क्‍यों कि 
विषय परिणामकटु होते हैं, दारुण विपाक को देने वाले होते हैं । एवं जीव जिन कुटुंबपरिवारादि- 
संयोगों में मोहमुग्ध हो कर परछोकसाधना को चूकता हे, वे भी अन्त में अवश्य वियोग पाने पाले 
हैं। तो इस अल्प मानक्‍-आयुष्य में इष्ट विषयों ओर परिवाराद्-संयोगों में मुग्ध क्यों होना ? नहीं, 
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(छ०-धर्मस्वरूपम्‌-) एतच्च सिद्धान्तवासनासारों धम्मेमेघों यदि परं विध्यापयति। अतः 
स्वीकर्तव्यः सिद्धान्तः-सम्यक सेवितव्यास्तदशिज्ञाः-मावनीय पुण्डमालालुका ज्ञातं-त्यक्तव्या 
खल्बसदपेक्षा-भशितिव्यमाज्ाप्रधानेन-उपादेय प्रणिधानं-पोषणीय साधुसेवया धर्म्मशरीर॑-रक्ष- 
णीय॑ प्रवचनमालिन्यम्‌ । 

(पं०-) भुण्डमालालुकाज्ञातम' इंति, मुण्डमालानशिर:खग्‌ , आलुका-रण्मयी वाधेटिका, ते 
एव ब्ञातं-दशन्तो,-यथा, 
अनित्यताइतबुद्धिम्ल[नमाल्यो न शोचते। नित्यताकृतबुद्धिरतु भग्नभाण्डोडपि शोचते॥ १॥ 
अमी तो में मुग्ध हूं, छेकिन बाद में परकोकसाधना करूंगाः,-ऐसा भी ख्याल, आयुष्य के विश्वास 
में रह कर, करना उचित नहीं; क्‍यों कि आयुष्य भी बेचारा अकस्मात्‌ पतन के यानी नाश के 
भय से पीड़ित है, एवं पता नहीं कब मत्यु हो; तो इसके भरोसे पर क्‍यों रहना ? 

आग बुझाओः--- ऐसी सब परिस्थिति वाला संसारप्रज्वलित हो उठे घर के उदर समान 
है; तो इसके अत्यन्त ताप से बचने के लिए संसार की आग बुझाने का प्रयत्न करना उचित है | 


संसारकी आग बुझाने के उपाय+-- 


धममेघ ; सिद्धान्तवासना ; सिद्धान्तज्ञसेवा ;--- संसार की आग अगर कोई बुझा सकता 
हो तो वह सिद्धान्तवासना के बल वालढा धर्ममेघ ही बुझा सकता है। देखते हैं कि धर्महीन जीव 
संसार के विविध ताप में तपे रहते हैँ | घरमंयुक्त जीव ही उस ताप से बचते हैं । हां, इतना है कि 
धर्म सर्वज्ञोक्त सिद्धान्त की वासना याने परिणतिस्वरूप श्रद्धा से समर्थित होना चाहिए । 
कारण, सर्वज्ञ भगवान मूल आप्त पुरुष यानी विश्वसनीय जन हैं, श्रद्येयवचन हैं, ओर वे ही त्रिका- 
लाबाध्य अतीन्द्रिय तत्त्त-सिद्धान्त प्रत्यक्ष देख कर कह सकते हैं । अतः ऐसी सिद्धान्तवासना के 
लिए उनके सिद्धान्त ख्वीकार करने योग्य हैं | खवीकार हृदयस्पर्शी एवं ठीक परिणतिकारी होने के लिए 
सिद्धान्त के अच्छे ज्ञाता पुरुषों की सम्यग्‌ रीति से उपासना करनी आवश्यक है। उसीसे पुनः पुनः 
सत्सज्ञ, श्रवण, सम्यग आचार के द्शैन-शरणा इत्यादि मिलने से सिद्धान्त का सस्कारमय श्रद्धा पूर्वक 
स्वीकार होता है। 

मालापटदष्ठान्त+ असदणेक्षात्याग: जिनाज्ञा की आधीनता :---/ऐसी उपासना के साथ 
साथ समुण्डमालालुका” अथात्‌ पुष्पमाछा ओर घट का दृष्टान्त मननीय है । दृष्टान्त इस प्रकार है, 
गले में पहनी हुईं पुष्पों की साछा यदि अनित्य होने की ग्रतीति होती है, तब वे पुष्प म्लान होने 
पर कोई शोक नहीं होता है; जब कि घड़े में अगर नित्यपन की, कायमीपन की बुद्धि हो, तो ऐसा 
एक घड़ा मात्र भी खंडित होने पर उसे शोक होता है। संसार के पदार्थ एवं उनके संयोग विन- 
श्वर है ऐसी दृद प्रतीति रखी जाए तो उनके नाश या वियोग में शोक करने की कोई आवश्य- 
क॒ता नहीं। विनश्वरता के कारण ही असद्‌ वस्तु की अपेक्षा का, एवं अवास्तविक अपेक्षा का त्याग 
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कर देना उचित है। अथौत्‌ उसकी ऐसी पराधीन आकांक्षा रखनी व्यर्थ है कि यही मेरा जीवन 
-आधार है, ओर यही मेरा सुख-साधन है । प्रश्न होगा कि तब जीवन में किसी-न-किसीकी अपेक्षा 
तो रहेगी, तो किसकी अपेक्षा रखनी ? उत्तर यह हैँ कि, जिन यानी वीतराग सर्वज्ञ तीर्थकर- 
देव की आज्ञाकी अपेक्षा रखनी चाहिए | अर्थात्‌ अपना जीवन आशज्ञाप्रधान बनाना जरूरी है । मन में 
हरघडी एसी अपेक्षा बनी रहे कि मेरा प्रत्येक विचार-वाणी-बतेन जिनाज्ञाकों सापेक्ष हो, जिनाज्ञा 
के विरुद्ध न हो! जिनाज्ञा के प्रति ऐसी सार्वत्रिक पराधीनता से युक्त रहा जीवन यह आज्ञा- 
प्रधान जीवन है । 

प्रणिधानः साधुसेवा से धमेशरीर का पोषण! “जीवन में जिनाज्ञा को प्रधान रखना, इतना 
पयौप्त नहीं हैं; किन्तु साथ साथ प्रणिधान का भी आदर करना चाहिए; अर्थात्‌ प्रणिधान द्वारा 
धर्मयोग को कतंव्यरूप से निर्णीत कर लेना एवं जो कुछ धर्मयोंग का आचरण हो वह प्रणिधान- 
युक्त ही होना आवश्यक है। प्रणिधान क्‍या है ? घोडशक' ग्रन्थ में कहा है कि हीन गुण बालों के 
प्रति दयायुक्त मन ओर परोपकार की वासना से विशिष्ट, एवं स्वीकृत धर्मस्थान की मयौदा में निश्चलता, 
से संपन्‍न, ऐसा जो धमक्रिया में कतंव्यता का उपयोग (मनोलक्ष), यह प्रणिधान है | इससे अपने 
से नीचे गुणस्थानक में रहे जीवों के प्रति द्वेष, स्वार्थाघता, एवं चत्बछता ओर कतेव्य-विस्मरण 
त्याज्य होता है। ग्रह्दीत किया गया धर्मशरण एवं धर्मयोगरूप शरीर भां साधु यानी मुनिजनों 
की सेवा से पुष्ट करना जहूरी है | कारण, बिना साधुसेवा धर्मेशरण का विकास, धर्मयोग-संब- 
न्‍धी आज्ञा का ज्ञान, धर्मयोग में स्थिरता एवं वृद्धिगत आदर को जगानेवाली पुनः पुनः प्रेरणा, धर्म- 
योग के उपकार के बदले में कृतज्ञता का सेवन, धर्मयोग में जरूरी मूलभूत विनय,. . .इत्यादि 
सब कहां से श्राप्त होगा ? ओर इन सबों के बिना धर्मदेह का पोषण भी केसे हो सकेगा 
इसलिए साधुसेवा अति आवश्यक है; ओर साघुसेवा भी प्राप्त कर के वहनिष्फल नजाए ओर 
धर्मदेह दुबे न बने,-यह ध्यान में रख कर धर्मयोगों का विकास एवं चित्त में धमशरण की भावना का 
पोषण करते रहना चाहिए। धर्म योगों का सातत्य बना रहे, ओर इनमें प्रणिधान-प्रवृत्ति-स्थिरता एवं 
बार बार अभ्यास, आदर, विधिपालन, इत्यादि बढते रहे---इन सब से धर्मपोषण होता है । 

प्रवचनमालिन्य-रक्षण४--“जीवन में जिनाज्ञा की आधीनता एवं धर्मशरण की बृत्ति ओर 
घर का पोषण करते रहने के साथ साथ प्रवचन यानी जिनशासन का मालिन्य से रक्षण करना 
चाहिए । मालिन्य यानी मलिनता यह-कि छोगों में जेन धर्मकी निन्‍्दा हो, जेनसंघ की छघुता 
हो, जन आचार अनुप्तान के प्रति अरुचि-हेष-तिरस्कारादि प्रगट हो, इत्यादि । इस से रक्षा करनी अर्थात्‌ 
अपनी धर्त्रव्ृत्ति द्वारा भी ऐसी कुछ भी मलिनता न हो, ओर अन्यों के द्वारा पादुभत ऐसी मलिनता 
का निवारण हो इस प्रकार की सावधानी एवं प्रयत्न अवश्य रखना चाहिए । प्रवचन-मालिन्यकी 
रक्षा का इतना बडा महत्त्व हे कि इसके लिए कभी कभी जिनाज्ञा के विधि-निषेध के उत्सगे- 
मांगे का भी त्याग कर अपवाद-मा्ग का आरंबन किया जाता है | अलबत्त वह भी जिनाज्ञा से बाह्य 
नहों हे; क्यों कि जिनाज्ञा ने ही प्रवचन-रक्षा पर बहुत जोर दिया है। 
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(छ०-) एतच्च विधिभपहचः सम्पादयति, अतः सत्र विधिना अवत्तितव्यं/-सूताद 
ज्ञातव्य आत्मभाव),-परह्त्तावपेक्षितव्यानि निमित्तानि, यतितव्यमसंपन्‍नयोगेषु,-लक्षयितव्या 
विदो (प्र०....श्रो)शतसिका,-प्रतिविधेयमनागतमस्या: भयशरणाझदाहर णेन । 

(पं०-) सूत्र! श्यादि, सूआदू-रक्त(प्र०....अरक्त)दिशदिलक्षणनिरूपकादागमात्‌ 'ज्ञातव्यो- 
बोद्त्य', आत्मभावः-रागादिरूप आत्मपरिणामो; यथोक्त, 'भावणसुय॒पादों तित्थसवणमसः (प्र०... 
सेवणसमयं) तयत्यथजाणंमि | तत्तो य आयपेहणमइनिउठण दोस (प्र०....निउणगुणदोस) विक्खाए! 
इति 'निभित्तानीति दृष्यनिष्टमूचकानि शकुनादीनि सहकारिकारणानि वा। 'भयशरणाहछ्ुदाहरणेने'ति 
असरण. भए उदाओ, रोगे किरिया, विसंमि (प्र०-वस्संभि) मंतोत्ति' इत्युदाहरणम्‌ ॥ 


विधिप्र/त्ति-आत्मनिरोक्षण;---अरित परमात्मा आगे भी, इस प्रकार धर्मोपदेश करते 
हैं कि, “यह धर्मयोगों द्वारा धभपोषण एवं प्रवचनमालिन्य-रक्षण उसीसे किया जा सकता है 
जो धर्म की शाल्लोक्त विधि से ग्रवृत्त होता है। विधि का भज्ञ करने में धर्मयोग की सिद्धि ओर 
धर्मदेह का व्यवस्थित पोषण तो नहीं हो सकता, बरन प्रवचन को मालिन्य रूगने का अवकाश 
“रहता है। अतः सर्वत्र बाह्य एवं आभ्यन्तर विधि से प्रवृत्ति करनी चाहिए। विधिपालन पूर्वक 
धर्मयोगों की सिद्धि एवं धर्मपोषण हो रहा है या नहीं, उसका निर्णय करने के छिये यह देखना 
चाहिए कि अपनी आत्मा में राग-हेषादि कम हो रहा है या नहोँं । इसीलिए सूत्र में जहां 
रागी-हेषी आदि के लक्षण बतछाए गये हैं उसके आधार पर अपनी आत्मा की रागादि-परि- 
णति की जांच करनी आवश्यक है | जैसे कि कहा है, 'पहले संसारनिस्तार रूप मोक्ष आदि की शुभ 
भावना से, सूत्रप्रणेता एवं सूत्र पर पूछे श्रद्धा से, तथा विनय बहुमानादि गुणों से हृदय को भावित 
करना; ततः सूत्रका पाठ छेना, बाद में उस के अर्थ के ज्ञाता पुरुष के पास तीर्थ यानी प्रवचन 
का बार बार श्रवण करना । तत्पश्चात्‌ अपनी आत्मा का, दोष संबन्ध में ऐसा सूक्ष्म निरी 
क्षण करना कि मेरे में कितने राग-द्वेषादि दोप कम हुए, प्रत्येक कितना कम हुआ, और अब 
भी कौन कोन कितना अवशिष्ट है। तथा वे भी कैसे कैसे निमूछ हों / 


निमेत्तों की अपेक्षा:--“विधिपूर्वक जो धमग्रवृत्ति करने का कहा, उसमें भी निमित्तों 
की अपेक्षा रखनी जरूरी है। “निमित्त' कहते हैं एक तो किसी कार्य करने में इष्ट सिद्ध होगा 
या. अनिष्ट, उसके सूचक शुभाशुभ शब्द शुकन आदि को। दूसरे प्रकार के निमित्त हैं कार्य करने 
में आवश्यक' सहकारी कारण। दोनों प्रकार के निमित्तों की कभी उपेक्षा नहीं किन्तु अपेक्ष। रखनी । 
कहा. है, ्रिप्रांति. वहुविष्नानि! शुभ काये बहुत विष्नभरे होते हैं; अब विन्न तो अतीन्द्रिय होते 






“उनका “मिक्षारण करता, रुक जाना, इत्यादि आवश्यक है। एवं इष्ट-सिद्धि सूचक शुभ 
झुकन आदि की प्रतीक्षा #कस्ता, झुकन मिलने पर शुभ कार्य में विलम्ब नहीं करना, यह भी 


संसारमिस्तार के विविध उपाय ] ललितबिस्तरा ( १८९ 


जरूरी है। इस प्रकार, धर्मग्रवृत्ति करने में अपेक्षित साधन-सामग्री स्वरूप निमित्तों पर भी ध्यान 
देना चाहिए, ता कि उनकी त्रुटि या अल्पता में प्रारम्भ की गई धमंग्रवृत्ति स्खछित या खंडित 
हो न पावे, एवं धर्मप्रवृत्ति के पूर्व इसके सहकारी कारणों का पूर्ण रूप से अवश्य संपादन 
करने का ध्यान में रहे | यह भी निमित्तों की अपेक्षा है कि उनका गोरब बहुमानादि रखा जाए 
एवं कृतज्ञभाव बना रहे । 


असंपन्न धरमयोगों में प्रथत्न;:---/आगे आगे आत्मविकास बढ़ाने के लिए मात्र चाह धम्म- 
प्रवृत्ति से संतोष मान केना उचित नहीं, किन्तु अप्राप्त अधिकाधिक धर्मयोगों के लिए प्रयत्न 
करना भी अत्यावश्यक है। धम्मयोगों में प्रवृत्ति यह तो मोक्ष की एक यात्रा है; अतः उसमें 
प्रगति एवं वेग बढ़ाना चाहिए। इसका एक यह भी कारण है कि धर्मंयोगों से साधनाकाल से 
अतिरिक्त काल में पापग्रवृत्ति बनती तो रहेगी ओर इससे अशुभ कमबंधन भी बढ़ते रहे गे, तो उन- 
से बचने के लिए भी धमयोगों में नया नया प्रयत्न करना चाहिए । ऐसे प्रयत्न का मतरूब यह 
है कि चालू धर्मयोगों में भी अधिकाधिक एकाग्रता, भावोक्लास, संश्रम, सूक्ष्मविधिपालन, इत्यादि 
करने के छिए भी एवं क्षमा-उपशम-अहंड्रक्ति आदि बढ़ाने के हेतु भी प्रयत्न करना चाहिए। 


उन्मागंगमन आदि पर लक्षः संभवित स्खलनादि के पूरे अ्रतिकारः मयशरणादि दृष्टान्तः- 
“धमर्योगों कीं साधना में यह भी बहुत छक्ष में रहे कि साधना का रथ बीच में स्खलित या खंडित 
तो नहीं होता है, या मार्ग को छोड़कर उनमाग पर तो नहीं चछा जाता है; अथोत्‌ विखोत- 
सिका तो नहीं होती है। हुई हो तो प्रतिपक्षीय धर्मंभावना, गुरुशिक्षा, इत्यादि उपायों से उसे 
हटानी चाहिए। धर्मयोगों की साधना में मोह के उद्यवश ऐसे कई प्रछोभन, शेथिल्य, अजा- 
प्रति, कषायावेश, विषयाकर्षण, इत्यादि उपस्थित होते हैं, कि वे साधक को स्रोतस यानी साधना के 
प्रवाह में से विस्नोत्स यानी विराधना ( स्खलतना ) के उत्पथ में डाल देते हैं। इसलिए हर 
समय यह सावधानी रहे कि विस्नोत्त गमन न हो। इतना ही नहीं बल्कि भविष्य में भी कोई 
विस्लातसिका न हो पावे इसलिए पहले से प्रतिकार रूप में प्रयत्न रखना आवश्यक है; जैसे 
कि ब्रह्मचय धर्म के पालन में भावी कोई बाधा न हो इसलिए स्ीपरिचय, खीकथा, विलासी वांचन 
इत्यादि से दूर रहने का यत्न और शुभ भावनाओं का प्रयत्न ज़छूरी है । विस्लोतसिका के प्रतिकार में 
भय-शरणादि उदाहरण दिया जाता है। कहा है, शरणं भए उबाओ, रोगे, किरिया, विसेमि 
मतों त्ति!;- अर्थात्‌ कोई भय उपस्थित हुआ हो, तो रक्षण के हतु किसी शक्तिमान की शरण 
लेना यह उपाय ह। कोई व्याधि पदा हुई हो तो विशेषज्ञ वेद्य की चिकित्सा यह व्याधि मिटाने 
का उपाय है । एवं कोई विष-प्रयेग हुआ हो ता मन्त्र उसके निवारण का उपाय होता है।इस 
उदाहरण के अनुसार विद्धोत्सिका से बचने हेतु योग्य प्रतिकार किये जाते हैं। 

सोपक्रमकमनाश : निरुपक्तमकपौलुबन्धनाश +-- “इस क्रम से अन्तिम विस्लोतसिका के 
प्रतिकार तक की धर्म-साधना करने पर सोपक्रम कर्मोंका तो नाश ही हो जाता है, ओर निरुप- 


१९०) ललितविस्तरा [ धम्मदेसयाण 


(छ०--) भवत्येवं सोपक्रमकर्ममनाशः, निरुपक्रमकर्म्मानुवन्धव्यवच्छित्ति;-इत्येव॑ धम्वे 
देशयन्तीति पम्मेदेशकाः । २१ 
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क्रम कर्मो' की परंपरा रुक जाती है। सोपक्रम कमे वे कहे जाते हैं कि जिन पर उपक्रम यानी 
प्रबल आघातक निमित्त छगने पर वे तूट जाते हैं। यहां शुद्ध धर्मंसाधना रूप निमित्त ऐसा होने 
से सोपक्रम कर्मो' का नाश हो जाता है । छेकिन निरुपक्रम कर्म वे हैं जिन्हें प्रायः कोइ घातक उप- 
क्रम नष्ट कर ही नहीं सकता; इसलिए वे अवश्य उदय में आते हैं। फिर भी उपयुक्त धम्मी- 
साधना का यह प्रभाव हे कि वह ऐसे निरुपक्रम कर्मो' की अनुबन्ध शक्ति का नाश कर देता है। 
यदि धमेसाधना न हो तो जिन कर्मों के उदय में आत्मा में ऐसा संक्लिष्ट भाव उत्पन्न होता है 
कि इससे पुनः नये कर्मा उपार्जित होते हैं, ओर पुनः उनके उदय में फिर अन्य कम उपा- 
जिंत होते हैं, इत्यादि, वे कम अनुबन्ध वाढे कह्टे जाते हैं । धर्मंसाधना से कर्मोंकी इस अनुबन्ध- 
शक्ति का नाश हो जाने से आगे कर्मोपाजेन की परंपरा नहीं चछ सकती है ।” 

इस प्रकार के धर्म का उपदेश अरिहित परमात्मा करते हैं, इसलिए वे धर्मंदेशक है।२१ 
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२२ धम्मनायगाणं ( पमैनायकेम्यः ) 

(ल०--) तथा 'धम्मनायगाण' | इह धम्में? अधिकृत एवं, तस्य स्वामिन$, तल्लक्षण- 
योगेन। तद्यथा, (१) तद॒शीकरणभावात्‌ (२) तदुत्तमावाप्ते:, (३) तत्फलपरिभोगात्‌ (४) तहि- 
घातान्ुपपत्ते:। तथाहि,-- 

(पं०-) धम्मेस्य नायकत्वे भगवतां साध्ये तद॒शीकरणादयश्वत्वारों मूल्हेतवः प्रत्येकस्वप्रतिष्ठापकै: 
सभावनिकेश्रान्येश्वतुर्मि रेवहेतुमिरनुगता व्याख्येया: । तत्र तहशीकरणभावस्य मूल्हेतोः (१) विधिसमा- 
सादनं, (२) निरतिचारपाछून, (३) यथोचितदानं, (४) तत्रापेक्षाभावश्च, एते समावनिकाश्चत्वारः प्रतिहे- 
तवः । द्वितीयस्य च तदुत्तमावातिरुपस्य (१) ग्रधानक्षायिकधर्म्मवाप्ति,, (२) पराथसम्पादन, (३) हीने- 
5पि प्रवृत्ति, (9) तथाभव्यत्वयोगश्रेत्येबंलक्षणा: । त्ृतीयस्य । पुनस्तत्फलपरिमोगलक्षणस्य (१) सकल/(मर० 
सफल) सौन्द॒य' (२) ग्रातिहाययोग, (३) उदारद्ूूयनुभूति:, (9) तदाधिपत्यमावश्रेत्येवेरूपा: | चतुर्थस्य तु 
तद्िघातानुपपत्तिरूपस्यथ (१) अवन्ध्यपुण्यबीजत्वं, (२) अधिकानुपपत्तिः, (३) पापक्षयभावो, (४) अहेतु- 
कविघातासिद्धिश्रेत्येवंस्वभावा : सभावनिकाश्चत्वार एवं प्रतिहेतवः । एते भावनाग्रन्थेनेव ब्याख्याता इति न 
पुनः प्रयास: । पर, 





२९, धम्मनायगाणं ( धर्म के नायक को ) 
अब धम्मनायगाणं” पद की व्याख्या करते हैं। यहां धर्म कर के प्रस्तुत चारित्रधर्म ही 
समझना हे | उसके स्वामी अहंत्परमात्मा के प्रति मेरा नमस्कार हो,-ऐसा स्तुतिकार कहते हैं । 
नायक यानी स्वामी के ४ लक्षण+-- 
अहँत्मभु धर्म के नायक यानी स्वामी इस कारण से है, कि उनमें नायक का स्वरूप प्राप्त 
है। यह इसलिए कि उन्होंने (१) धर्मका वशीकरण किया है, (२) धर्म की उत्तम प्राप्ति की है, 
(३) वे धर्मा के फल के परिमोक्ता बने हैं, ओर (४) उनमें धर्मका घांत नहीं होता हैं। भग- 
वान में धर्मनेतृत्व सिद्ध करने वाछे ये धर्मवशीकरणादि चार तो मूल हेतु हैं; ओर इन में से 
प्रत्येक हेतु सिद्ध करने वाढे भी और ४-४ हेतु हैं। ये इस प्रकारः-- 









मृच्हेतु प्रत्येक के ४-४ अबान्तर डेतु 
धमंवक्नीकरण विधिसमासादन--निरतिचारपालून--यथोचितदान--अपेक्षाब्याख 






२५ उत्तम्धमेप्राप्ति | क्षायिकधर्मप्राप्ति-पराथसंपादन -- डीने5पि प्रवृत्ति तथाभव्यत्व | 











घमफलयोग 


सा दा/ काजल, 


धमंघाताभावष 





सकलसौन्दर्य -- प्रातिहाययोग -- उदारऋद्धयननुभव-तदाधिपत्य 


'डोएकमााफरमाउप उाउसाह मकान, 


| अवन्ध्यपुण्यबीजलत्थ-अधिकानुपपत्ति-पापक्षय भाव-अदेतुकजिघातासि 
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(छ०- धर्मबशीकरणहेतवः-)एतद्रशिनों भगवन्तः (१) विधिसमासादनेन, विधिनाय- 
माप्तो भगवद्धि; तथा (२) निरतिचारपालनतया, पालितश्वातिचारविरहेण; एवं (३२) यथोचित- 
दानतः, दत्तश्॒ यथाभव्ये, तथा (७) तत्रापेक्षाउमावेन, नामीषां दाने वचनापेक्षा । १ । 

(प०-)  एतद्रशिनः ” इति, एपः >अधिकृतो धर्मों, वशी+ध्वश्यो, येषां ते एतद॒शिन इति । 
'विधिसमासादनेने'ति, विधिसमासादितो हयथोडव्यमिचारितया वश्यो भवति, न्यायोपात्तवित्ततद्‌ । तिन्रे/ति 
-दाने, बचनापेक्षे)ति, नहिं भगवन्तो धर्मदाने अन्यमुनय इव पराज्ञामपेक्षन्ते, 'क्षमाश्रमणानां हस्तेन 
सम्यक्त्वसामायिकमारोपयामी त्याबनुच्चारणात्‌ | 
इसमें एकेक मूल हेतु के ४-४ अवान्तर बतलछाए। हेतु इन अवान्तर हेतुओं की स्पष्ट विचा- 
रणा आगे के ग्रन्थ से की जायेगी। अतः यहां इसका प्रयत्न नहीं किया जाता। किन्तु इस 
स्ष्टता के साथ उन हेतुओं को छे कर मूल हेतुओं का निरूपण करना जरूरी है । यह इस प्रकारः- 
अहंद्‌ भगवान द्वारा धम का व्शीकरण कैसे ! 

अहँत्‌ परमात्मा प्रस्तुत चारित्र धर्म को वश करने वाढे हुए हैं, यह चार कारणों सेः- - 
(१) विधिपूर्वक प्राप्तिसि वशीकरण हुआ है। भगवान ने धर्म विधिपूर्वक प्राप्त किया है; ओर 
विधिपूर्वक प्राप्त किया पदार्थ अवश्य वश होता है, जैसे कि न्‍्याय-नीति से उपार्जित किथा 
धन अपने वश रहता है, अथीत्‌ राजकीय दण्ड-आक्रमणका कोई भय उस पर नहीं होता है । 
विधिपूर्वक प्राप्ति इसलिए कही जाती है कि उन्होंने चारित्रधम की सोलह गुणों की योग्यता पूर्वक 
सर्वपापव्यापार के त्याग की प्रतिज्ञा कर के वह धर्म प्राप्त किया है। तथा (२) निरतिचार पालन 
करने से वशीकरण हुआ है । भगवान ने चारित्रधर्म में कोई अतिचार यानी दोष न लगा कर 
उसका पाछन किया है, ओर बिना अपराध पालन करने से ही वस्तु वशहोती हे । इस प्रकार , 
(३) यथोचित धर्मदान करने से वशीकरण सिद्ध है। भगवान ने जीवों को योग्यतानुसार धमका 
दान किया है; यह भी धर्म वश करने का सूचक है । वस्तु वश में आये बिना उसका दान नहीं 
हो सकता। तथा (४) धर्मंदान करने में किसी की अपेक्षा न होने से भी उन्हें धर्म का वशी- 
करण होने का सिद्ध होता है। भगवान को अन्य मुनियों की तरह धर्मादान करने में दूसरों की 
आज्ञा की अपेक्षा नहांँ करनी पड़ती हे ! इसलिए वे ' क्षमाश्रमणों ( महामुनियों ) के हाथों से 
ऐसा नहीं बोलते हैं। उदाहरणार्थ, मुनियोंने किसी को सम्यक्त्व-ब्रत का दान करना है, तो वे 
ब्रत की क्रिया में बोलेंगे खमासमणाणं हत्थेण सम्मत्त आरोवेमि,' अर्थात्‌ महामुनियों के हाथ 
से में तेरे में सम्यक्त्व का आरोपण करता हूं. तात्पय, में सम्यक्त्वदान उनकी आज्ञा से करता 
हू, मेरी स्वतन्त्रता से नहीं! | छेकिन अहदू भगवान जब सम्यक्त्वब्रतादिका प्रदान करते हें तब 
उन्हे ऐसा बोलना नहीं पड़ता। इससे सूचित होता हे कि उन्होंने धरम को वश किया है । जो 
वस्तु: वश ' हो उसका विनियोग करने में अपना स्वातन्त्रय रहता है। इस प्रकार धर्मा को वश 
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(छ०-ओष्ठपर्मप्रामिहेतवः) एज च तदुत्तमावाप्तयथ भगवन्तः प्रधानक्षायिकम्भावा- 
प्त्या, (१) तीर्थकरलात अधानो5्ये भगवतां; तथा (२) परार्थवपादनेन सच्वाथेकरणशील्तया; 
एवं (३) हीने5पि पहत्तेः, अशबोबाय गमना55कणनात्‌; तथा (४) तथाभव्यल्वयोगात्‌, अत्यु- 
दारमेतदेतेषाम्‌ । २। 





करने से भगवान घर्मानायक बने हैँ। इस से यह भी सूचित होता है कि कोई भी घ॒र्मे अगर 
वश करना है, सिद्ध करना है, तो इसका विधिपूर्वक स्वीकार, निर्दोष पालन, इत्यादि करना चाहिए।१। 
अईद भगवान द्वारा धर्मोत्तमप्राप्ति यानी प्रधान क्षायिक धर्मकी प्राप्ति केंसे !-- 


अहत्‌ परमात्मा धर्मा को उत्तम प्राप्ति वाले अर्थात्‌ प्रधान क्षायिक धर्म प्राप्त करनेवाले 
हुए हैं। प्रधान क्षायिक धर्म इसलिए, कि सम्यम्दशन ओर सम्यक्चारित्रि स्वरूप प्रधान धर्मा यों 
तो आत्म-स्वभावभूत है, लेकिन वे दशनमोहनीय एवं चारित्रमोहनीय कर्मो' से तिरोभूत यानी 
छीप गये हैं। जब उन कर्मों का अत्यन्त क्षय किया जाता है तब वे क्षायिक रूप से प्रगट होते 
हैं। क्षय करने के लिए जिन तत्त्वरुचि-सत्सज्व-तत्त्वश्रवण ओर शम-संवेगादि की एवं ब्रतग्रहण-पंचा-- 
चारपालनादि की साधनाएँ की जाती हैं, वे भी धम तो कहलाते हैं लेकिन उपचार से, गोणरूप से, 
जब कि सम्यरदइशन-सम्यक्चारित्र आत्म-स्वभावभूत प्रधान धर्मा हैं। तो भगवान प्रधान क्षायिक 
धर्म॑ की ग्राप्ति वाले हुए हैं, यह इन चार कारणों से सिद्ध हैः-(१) भगवान त्तीथेकर होने से श्रेष्ठ 
धर्मप्राप्ति वाले होते हैं। तीथंकर भगवान का धर्मा ओरों की अपेक्षा प्रधान हांता हैं। क्‍यों 
कि वे वरबोधि-सम्यस्शनयुक्त एवं स्वयंबुद्ध हो, अप्रमत्त चारित्रधमों वाले हाते हैं। तथा (२) 
आरों के अर्थ (प्रयोजन) का संपादन करने से वे उत्तमधर्म प्राप्ति वाले कहे जाते हैं। केवल 
स्वार्थसिद्धि नहीं किन्तु अन्य भव्य जीवों को भी हित रूप धम्मग्रयोजन संपादित करन वाले वे होते हैं। 
यह स्व उत्तमधर्म प्राप्ति के सिवा नहीं हो सकता है। तथा (३) होन प्राणी के प्रति भी धर्मो- 
पकार में प्रवृत्ति करन से सिद्ध होता है कि वे उत्तम धर्मग्राप्ति वाले हैं। उद्दहरणार्थ, तीर्थंकर 
भगवान श्री मुन्सिब्रतम्वामी अश्व को प्रतिबोध करने के लिए गए,-ऐसा शासत्र से सुना जाता 
है । (इसकी कथा आगे कहते हैं।) बिना धर्मकी उत्तम प्राप्ति, यह केसे हो सके ? तथा, (४) 
तथाभव्यत्व के योग से भगवान उत्तम धर्म को प्राप्ति वाले होते हैं । तीथ4ंकर भगवान में अनादि 
काल से समस्त भव्य जीवों की अपेक्षा अत्यन्त श्रेष्ठ एसा विशिष्ट कोटि का भव्यत्व होता 
है, जिसकी वजह जात्य रत्न की भांति वे उत्तम वरबोधि-सम्यस्शनादि धर्म स छे कर प्रधान क्षा- 
यिक धर्म ग्राप्त करते हैं। इस प्रकार धर्मकी उत्तम प्राप्ति करने से भगवान धर्म के नायक बने 
हैं । इससे यह भी सूचित होता है की धर्म की उत्तम प्राप्ति करनी हो तो परार्थ-संपादन एवं 
हीन प्राणी के प्रति भी धर्मोपकार इत्यादि जरूरी है। अब अश्व-त्रोध की कथा $- 
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(पं०--) अशखबोधाय गमना5ःकणनादि/ति, अश्वस्य-तुरज्ञगस्य, बोधाय--सम्बोधाय, मगवतः 

श्रीमतो मुनिसुव्रतस्वामिनों रगुकच्छे गमनश्रवणात्‌ । तथाहि, 

( अश्बोधकथाः-) 
किल भगवान्‌ भुवनजनानन्दनो दिषददुःसहय्रतापर्परिभूतसमस्तामित्रसुमित्राभिधान भूपारुकुलकमल- 
खण्डमण्डनाउमलराजहँसो भुवनत्रयाभिनन्दितप्मापदपग्रावतीदेवीदिव्योदरशुक्तिमुक्ताफलाकारः श्रीमुनिसुब्रत- 
तीथनाथोी मगधमण्डलमण्डनराजगृहपुरपरिपालितिग्राज्यराज्यः सारस्वतादिवृन्दारकबृन्दामिनन्दितदीक्षावसरस्त- 
त्काढमिलितसमस्तवासवविसरविरचितोदारपूजोपचारश्वारकाकारसंसारनिस्सरणसजां._ (प्र०....निःसारसज्यां) 
प्रवज्यां जग्राह, तदनु पबनवद्प्रतिबद्धतथा निजचरण(ग्र ०....चढलन)कमलपांशुपातपूर्त मूतर्॑ कुवेन्‌ 
कियन्तमपि कार्ल छद्मस्थतया विहत्य निशातशुक्नध्यानकुठारधाराव्यापारविद्धनदूरन्तमोहतरुमूलजाढ: सकलछ- 
कालमाविभावस्वभावावभासनपरिष्ठ केवलज्ञानमुत्पादयामास। समुत्पन्नज्ञन व मगवन्तमासनचलनानन्तरं विज्ञय 
“ अशबोध-कथा :- 

जगत के जीवों को आनन्द देने वाले तीर्थ कर भगवान श्री प्मुनिसुत्रतस्वामी शत्रुओंकों दुःसह 
ऐसे प्रवाप से समस्त शत्रुओं का पराभव करने वाले (पिता) सुमित्र नामके भूषति के पुत्र थे, और 
उनके कमलछवन समान कुछ में अलंकारभूत निर्मेल राजहंस समान थे, एवं त्रिभुबन से अभिनन्दित 
ओर छक्ष्मी के स्थानभूत ऐसी (माता) पद्मावती रानी की दिव्य कुक्षी स्वरूप शुक्ति में भोती के 
समान उत्पन्न हुए थे। उन्हों ने मगध देश के भूषण समान राजगृह नगर में रह कर विशाल 
राज्य का पान किया। बाद में सारस्ब॒त आदि लोकान्तिक देवों के समूह ने स्वगे से आकर 
भगवान से दीक्षा-अबसर का अभिनन्दन किया । (तब से छेकर प्रभु के द्वारा वार्षिक दान दिया 
गया । ) तत्पश्चात्‌ तत्काल समरत देव-पषेदू्‌ यहां संमिल्तित हो कर उन्होंने भगवान का दीक्षा-अभिषेक 
एवं जुलूस के रूप में भारी पूजा-विधि की; ओर भगवानने कारागार समान संसार 
से निकालने वाली सत्पुरुषों से जन्म पाई हुई अ्रत्नज्या यानी साधुदीक्षा गृहीत की । इसके बांद्‌ उ- 
न्होंने पवन की तरह अम्रतिबद्ध रूप से विहार कर, अपने चरणकमल्छ की रज के स्पशे से प्र॒थ्वी 
को पवित्र करते करते कुछ कार छद्दास्थ यानी ज्ञानावरणादि कर्मों से आघृत रूप में पसार किया, 
तदनंतर उन्होंने शुक्लूध्यान की तीक्ष्ण कुद्दालधार छगा कर दुःखद मोह-वबृक्ष के मूलों के समूह 
का उच्छेद कर दिया, ओर (बीतराग हो ज्ञानावरणादि घाती कर्मों का नाश करके) समस्त काल 
में होने वाले पदार्थ एवं प्रसज्लों के स्वरूपप्रकाशन में अत्यन्त निपुण ऐसा केवलज्ञान (सर्वज्ञपन) 
उत्पन्न कर छिया। तीर्थंकर भगवान के केबलज्ञानात्पत्ति के प्रभाव से सर्व इन्द्रों के सिंहासन 
चलायमान हुए; इससे वे अपने अवधिज्ञान द्वारा प्रभु को ज्ञानोत्पत्ति हुई ऐसा जान कर अत्यन्त 
भक्तिवश आये; ओर उन्होंने देशना भूमि के लिए रजत-सुबर्ण-रत्न के तीन किलोंके रूप में सम- 
वसरण की रचना, इत्यादि रूप में भगवान का रमणीय पूजासत्कार किया। देवता वहां अपने स्तर 
के अनुसार योग्य स्थान में बैठ कर भगवान का उपासना करने छगे। भगवान भी जलूपूर्ण मेघ 
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भक्तिभरनिर्भग निखिल्सुरपतयो विहितसमवसरणादिस्मणीयसपर्या: पर्यायेण यथास्थानमुपविश्य भगवन्त 
पययुपासयामासु:, भगवांश्व सनीरनीरद इब भव्यजन्तुसन्तानशिखिमण्डलाह्ासनस्वभावों भासुराभिनवाञ्नपुञ्न- 
सह्ाशकायः कपायग्रीष्ससमयदु॑तप्तप्राणिसेतापापनोददक्षो विद्षिप्तान्धकारमभामण्डलतडिछतालडुतः स्फुरद्धम्म- 
चक्रकान्तिकल्मपोत्पादितनमोभूषण(55खण्डलकोदण्डाड म्बर: सौधर्म्मेशानसुरपतिपाणिपल्धवग्रेयमाणधवढचामरो- 
पनिषातप्रातबछाकापक्िक्तप्रभवशोभ: सकल्सत्वसाधारणामि: सद्रम्मदेशनातीरघारामिः स्वस्थीचकार निःहोष- 
प्राणीहदयभूप्रदेशानिति | ततः ग्रवत्ते ती्थेंडन्यदा भानुमानिव भगवान्‌ प्रबोधयन्‌ भव्यपत्माकरान्‌ दक्षिणाप- 
थमुखमण्डनं जगाम रूगुऋच्छा (प्र०....भरुकच्छा)भिधाननगरमिति; समवससार च तत्र पूर्वोत्तरद्िग्भागभाजि 
कोरिण्टकनामन्युबाने । अत्रान्तरे निशम्य निजपरिजनाद जिनागमनस्‌, आनन्दनिर्भरमानसः समारुद्य जात्यतु- 
रह्नममनुगम्यमानो मनुछ्जेनाजगाम जगदगुरुचरणारविन्दवन्दनाय तन्‍नगरनायको जितशत्रुनामा नरपतिः;प्रणि- 


के समान हो सद्धम की देशना स्वरूप बारिस बरसाने छंगे। सेघ के समान इसलिए, कि भग- 
वान भव्य जीव की पह्चिक्त खरूप मयूरमंडल को उछसित करने के खभाव वाले हैं; भाखर नृतन अश्जन के 
पुश्न॒ समान श्याम शरीर वाले हैं; कषाय स्वरूप ग्रीष्मसमय से संतप्त प्राणियों के संताप को दूर 
करने में कुशल हैं; अन्धकार को हटाने वाले भामण्डर रूप बिजली की रेखा से अलझ्डत हैं; प्रभु 


॥ 

के स्फुरायमान धर्मंचक्र की कान्ति के पुश्ल से आकाश में इन्द्रघनुष्य की शोभा पैदा होती है; सो- 
धर्मेन्द्र ओर ईशानेन्द्र के पलवतुल्य हाथों से ढ़के जाते श्वेत चामर की हलनचलन से, सफेद बगुले 
की पंक्ति के समान जो शोभा उठती है, वेसी शोभा मेघ की भांति प्रभु को प्राप्त होती है । ऐसे 
मुनिसुत्रत भगवानकी धर्मदेशना बारिस के समान सकछ जीव-साधारण बरसती थी, ओर उसकी 
धारा समस्त प्राणियों के हृदय रूप भूमिभाग को स्वस्थ कर रही थी । उस देशना से वहां तीर्थकी- 
शासनकी स्थापना हुई, गणधर महर्षि आदि चतुविध संघ स्थापित हुआ | एक समय चलते हुए 
भगवान भव्य जीव स्वरूप कमलों को सूर्य की भांति प्रतिबोध करते करते दक्षिणापथ देश के मुख- 
मंडन समान भ्रगुकच्छ नाम के नगर में पधारे; ओर वहां ईशान कोण में रहे हुए कोरिण्टक नामक 
उद्यान में स्थिरता की । उस वक्त नगर के स्वामी राजा जितशन्रु ने अपने परिजन से सुना कि 
जिनेन्द्र भगवान का आगमन हुआ है । ईससे उसका चित्त आनन्द में मग्न हो गया ओर जात्य 
अग्व पर आरूढ हो मानवगण से अनुसरण कराता हुआ, जगद्गुरु के चरणारविन्द को बन्दना करने 
क॑ लिए आया। उसने द्ाह्यम-आश्यन्तर निखिल लक्ष्मी के निवास-सृत जिनपति-पदकमल को नम- 
स्कार कर के, हस्तांजलि जोड कर भगवान के चरण समीप अपना स्थान लिया, ओर कर्णों के 
लिए अम्ृत-सी जिनवाणी के सम्यक श्रवण में मन लगाया | इसके पश्चात्‌ गणधर महफिने स्वयं 
जानते हुए भी जनता के बोधार्थ परमगुरु परमात्मा से, प्रणाम कर विनयपूर्वक प्रश्न किया- 

हे सगवन्‌ ! मनुष्य, देव, ओर तियंत्न पशुपक्षियों के समूह से व्याप्त इस पर्षदा के 
भौतर कितने भ्रव्य जीवॉने बिलकुछ नवीन सम्यम्दशन प्राप्त किया ! संसारस्तागर सीमित कर दिया ९ 
ओर अपनी आत्मा मोक्षसु्ों के पात्र बनाई ?? 


१९६ ] ललितविस्तर। [ धम्मनाय गाए 


पत्य सकलकमलानिकेतन जिनपतिपदकमल्मुपविष्टो घटितकरकुड्महो भगवच्चरणमूले; समाकृण्तिवान्‌ 
कर्णामृतभूतां मगवरे शनाग्‌। तदनु जानन्नपि जनवोधनाय विनयपूरव ग्रणम्य पग्रच्छ परमगुरुं गणघरो, यथा-- 
'भगवन्नमुष्यां मनुष्यामरतियक्कुढसडुलायां (प्र०....विसंकुछायां) प्षेदि कियद्धि्न्यजन्तुमिरपूर्वैरम्युपग्त 
सम्यकूत्व॑, परीत्त: (4० ....परीतः) कृतः संसारसागरः; पात्रीकृतो निवृतिसुखानामाध्मेति” ततः कुन्दकान्तदन्त- 
दीप्तिमिरद्योतयन्नभोडड्वण जगाद जगन्‍नाथो, यथा-सौम्य ! समाकणेय न केनचित्‌ तुरद्नर््नमपदायापरे- 
णेति ।” ततः श्षत्वा सर्वज्ञवचनमवोचजितशत्रुभूपति:-भगवन्‌! कौतुकाकुलित(प्र० ....कलित)चित्तो जिज्ञा- 
सामि तुरगवृत्तान्तमहम्‌ | अन्यच्च-मगवन्नहमस्मिन्नशरत्ते समारुह्म चलितसते चलननलिनममिवन्दितुमू। 
विल्ेक्य त्रिलोकीतिलकतुल्य॑ समवसरणमवतीणस्तुर्गमात प्रवृत्त: पदम्यामेवागन्तुप्त , तावव्सकल्जन्तुजातचित्ता- 
नन्‍्ददायिनीं सजलजलइनादगम्भीरां गम्भीरमवपाथोधि(प्र....पयोधि)पोतोपमां समाकण्य मगवदेशनामानन्द- 





"४४:0८ :कफ फ्जादफदलीय पक: 


तब, जगनाथ झुन्दपुष्प-सी मनोरम दन्तक्रणों से गगनाद्भजण को दीप्तिमान करते हुए बोछे, 
हे सोम्य ! सुन के कि जात्य अश्वरत्त को छोड कर ओर किसीने नहीं ॥ 

बाद में सर्दक्ष भगवान के बचन का श्रवण कर जित्तशन्नु राजाने पूछा, डे भगवन्‌ ! मेरा चित्त 
आश्चर्य से व्याकुल हुआ है, ओर अश्व का बइृत्तान्त जानने के लिए मेरी वाइ्छा है। ओर भी बात 
यह है कि हे प्रश्नों ! में इस अश्वरत्त पर आरूढ हो श्रीमदू के चरणकमल में बन्दना करने हेतु 
चला, बाद में त्रिभुवन के ति॒क समान समवसरण दृष्टिपथ में आते ही अश्व के ऊपर से में उतर 
गया ओर पेदछ ही यहां आने छगा। इतने में समस्त जीवराशि के मन को आनन्द देने वाढी, 
सजर बादल के नाद-सी गम्भीर, और गहरे संसारसागर को तेर जाने के लिए नाव के तुल्य 
भगवत्‌ की देशना सुनने पर इस अश्व के नेत्र-पात्र आनन्दाशु से प्रक्षा्तित ओर पवित्र होने छगे! 
इसके दो कण स्थिर हो गए ! रोमराजि उछसित हो उठी ! वह क्षणभर आंख बन्द कर खडा रहा। 
इसके बाद हे विश्वतारक ! यह अश्व फिर धमेश्रवण पर अपने श्रोत्रों का लक्ष दे कर समवसरण के 
तोरण के पास आया, ओर वहां अपू् प्रमोदरस का आख्ाद करते हुए उसने अपने दो जानू भूमि 
पर स्थापित किये। ऐसा माहछूम पडता था कि उसका निखिल क्छेश-मर गलित होता था, ओर 
अपने मानस की उच्ज्यछ भावना मानों कह रहा था। इस अवस्था में शिर झुका कर आप से 
बन्दना करता हुआ वह यों ही बैठने छगा । अश्व की ऐसी चेष्टा देख कर में आश्चर्य-चक्ित हुआ। 
मेरा चित्त कभी न देखा हो, ऐसे विस्मय से भरने छगा, ओर ऐसे चित्त के साथ में यहां श्रीमद्‌ 
की निश्ना में आया। अब जगद्दयालु से ग्रार्थना है कि आप तो विश्व के मिथ्या ज्ञान को नष्ट 
करने वाढे हैँ। अतः आप बताने की कृपा करें कि ये सब क्‍या हैं ९” 

भगवान ने उत्तर देते हुए कहा, “हे सोम्य ! सुन। पद्मिनीखेट नामक एक नगर है। 
वह सकल प्रृथ्वी की शोभा का स्थानभूत है। वहां जिनधर्म! मामका एक सेठ रहता था। उसे 
जैन घमंका बहुत अभ्यास था ओर अच्छा धनसंचय आश्रित हुआ था | उसी नगर में एक दूसरा 
सागरदत नामक सेठ रहता था। बह अपार धन का एक निधि-सा था, जनसमाज़ में प्रधान 


अधभ्ववोध-कथा ] लल्ितिथिस्तरा [ १९७ 


पयःप्छावितपवित्रनेत्रपात्रे निश्चवीकृतकर्णेयुगलः समुल्लसितरोमकूपो मुकुलिताक्षः क्षणमात्रमवरिथवोडसावश्र: | 
तदनु पुनड्डेमेश्रवणविश्राणितश्रवणोपयोग: समागतः समवसरणतोरणान्तिकं, तत्र चापूर्वग्रमोदरसमनुभवन्‌ 
भूमिन्यस्तजानुयुगलो गलनिखिलकलिमिर:(प्र....कल्मरः) कथयन्निव निजमानसबिशदवासनां शिरसाउमिवन्ध 
भगवन्तं तथास्थित एवासितुमारब्धवान्‌ , ततस्तदेवविधमश्रविरुसितं विलोंक्य विस्मितो5हं कदाचिदद्शपूर्वाश्वर्य- 
पृर्यमाणमानसः समागतों मगवत्समीपमिति | तत: कथयतु मथितमिथ्यात्वो भगवान करिमेतदितिः | भगवता 
भणितं--'खौम्य! समाकरणय--समस्ति समस्तमेदिनीपगसक्मभूत॑ पप्मिनिखेट नाम नगर, तत्राम्यस्तजिनधम्मों जिन- 
धरम्मनामवेय: अष्टश्री(प....ग्रेष्ठ:श्री)सश्रयसमाश्रयः श्रेष्ठी वसति सम, तथा5परः सागरूत्तामिधानः ग्रभूत 
धननिधान निश्चिकजनप्रधान जिनधम्मेश्रावक्रपरममित्रं दीनानाथादिदयादानपरायणस्तस्मिन्नेव पुरे श्रेष्ठी तिष्ठति 
सम; स व प्रतिदिन जिनधरम्म श्रावकसमेती याति जिनाहूय॑, पर्युपास्ते पद्मप्रकाराचार्पारिण: श्रमणान्‌ | अन्यदा 
तचरगान्तिके धम्मेमाकणयज्निमां गाथामाकर्णयाद्वकार, यथा-"जो कारवेइ पढिमं, जिणाण जियरागदोसमोहाणं। 
सो पावइ अन्नसवे भवमहर्ण धम्मवरर्यणं || १॥” अबगतश्वानेनास्या भावार्थों मवितब्यतानियोगतः, समा- 
रोपितशचेतसि, गृहीतः परमार्थबुद्र्या, निवेद्तः स्वामिप्राय: श्रावकाय, कता तेनापि तदमिग्रायपुष्ठि: | तदनु 
कारितवानसी सकलुकल्यागकारिणीं कल्याणम्यी जिनपतिप्रतिमां, प्रतिष्ठापयामास स महता बिभवेन । तेन 








पुरुष था, ओर 'जिनधरम” श्राबक का परम मित्र था। दीन, अनाथ आदि के प्रति दया करना, 
दान करना, उस में बह तत्पर रहता था। हमेशा वह जिनधमश्नाबक के साथ जिनमन्दिर में 
जाता था, ओर ज्ञानायारादि पांच प्रकार के आचार वाले जैन श्रमणों की देशनाश्रवण आरि उपासना भी 
करता था। एक समय भ्रमणों के चरणसमीप घमम का श्रवण करते हुए यह गाथा सुनने भें आई,--- 
जो कारवेइ पडिमं भिणाण जियरागदोसमोशपणं | 
सो पावेइ अन्मसमये भवमह्ण धम्मवररयणं ॥। 

-अथोत्‌ जो पुरुष राग-देष-सोह से विनिर्सुक्त तीथंकर भगबान की प्रतिमा कराए, वह दुसरे 
जन्म में उत्तम धर्मरत्न ्राप्त करता है, और इससे संसार भ्रमण का अन्त होता है ।” (वीत- 
राग परमात्मा की प्रतिमा कराने में रागह्देबोच्छेदक घम्म के प्रति आकषणादि रूप धर्मबीज का वपन 
होता है, ओर उस के उगने से जन्मान्तर में धम प्राप्त होता है। इस रागदषोच्छेदक घम्म के 
द्वारा संसार के बीजभूत रागह्रष कट जाने से संसार का अन्त होना युक्तियुक्त है|) भवितव्यता- 
बश सागरदत्त श्रेष्ठी ने इस गाया का भावार्थ समझ लिया, चित्त में आरूढ कर दिया, ओर पर- 
मार्थ बुद्धि से गृहीत कर रखा । उसने अपना अभिप्राय्रावक से निवेद्त किया, ओर श्रावक ने 
उसकी पुष्टि की । इसके बाद समस्त कलयाणों को करने वाली कल्याणमय जिनेन्द्रप्तिमा उसके 
द्वारा बनवाई गई, एवं बड़े वेभव से प्रविष्ठापित की गई | पहछे उस सागरइत सेठ ने नगर 
के बाहर शिव का एक मन्दिर बनवाया था। एक वक्त वहां घृतारोपण के दिन जटाधारी एवँ शठ 
प्रकृतिवाले वेरागी छोग शिवलिज्ञ को घृत से भरने के लिए घी से भरे हुए घड़े भठों से बाहर 


है 


१९८) ललितचिस्तरा [ चम्मनायगाण 


च सागरदत्तश्रेष्ठिना पूर्वमेव नगरबहिष्कारितं रुद्यायतनम्‌ | अन्यदा तत्र पवित्रकारोपणदिने जठाधारिण: 
प्रतजिता: पशुपतिलिज्वपूरणनिमित्त शठप्रकृतयों मंठेभ्यों घृतादिपूणकुम्भान्निष्कासयामासुः, तदधोमागे च 
भूयस्यों घतषिपीलिकाः पिण्डीमूता भूतवत्य:; तेषु च निष्कास्यमानेषु भूतले ता निपेतु:; ते च ताः पथि 
पतिताः निर्दयतया मर्दयन्तः सब्नरन्ति स्म। सोडपि करुणादचेतास्तास्तच्चरणचूयमाणा वल्प्रात्तेनोत्सासया- 
श्रकार; त॑ चोत्सास्यन्त इफ्ठा एकेन जटाघारिणा धर्म्ममत्सरिणा घतपिपीलिकापुञ्ञं पादेनाक्रम्योपहसितः साग- 
रदत्त: अ्ेष्छी-अहो श्रेष्ठिन्‌ श्वेताम्बर इच दया(प्र....जीवदया)परः संइत्तोड्सि ।” ततोड्सी वणिक्‌ विलक्षी- 
भूत: किसयमेवमाहेत्यमिधाय तदाचारयमुखमवालोकत । तेनापि तदचनमपाकर्णितम्‌ | ततश्चिन्तितं चतुरचेतसा 
सागरदत्तेन-न खल्वमीषां मूखेचक्रवर्तिनां मनसि जीवदया, न प्रशस्ता चेतोबृत्तिः, नापि सुन्दुरं धर्मानुष्ठा- 
नमिति परिमात्योपरोधविहिततत्कायों विशिष्टवीय॑विरहादनुपाजित्सम्यक्वरतन: पग्रवर्तितमहारम्भ: समुपाजित- 
वित्तरक्षणाक्षणिको गृहपृत्रकलत्रादिकृतममत्वः प्रक्ृत्यैव दानरुचिः प्रचुदविणवाज्छया 'कदा ब्रजति साथेः 
क्‍्व्‌ कि क्रयाणक॑ क्रीणाति ठोक: ? कस्मिन्मण्डले कियती भूमि: ? कः क्रयविक्रयकालः ? कि वा वस्तु ग्राजु- 
यँगोपयुज्यते !” इत्याबहनिंश चिन्तय-्नुपाजिततियग्गतियोग्यकर्म्मा मृत्वा समुत्यन्नस्तव तुरज्जतया, स्थापितः(च) 
स्ववाहनतया । अद्य तु मदीयवचनमाकण्य पूर्वजन्मनिरम्म पिताहँद्तिमांग्रभावग्राप्तान्ध्यबोधिबीजोदभेदादवाप्तं 
सम्यकूत्व, भाजनीकृतः खल्वात्मा शिवसुखानामिति। एतत्सम्बोधनाथथ चाहमत्रागतवानिति च भगवानुवाचेति | 
ततःप्रश्ृति चाश्ावबोध इति नाम तीर्थ भ्रगु(प्र....भरु)कच्छ रूढ़मिति ॥ 


निकालने लगे | लेकिन घड़ों के निचले भाग में बहुत-सी घीमेलों (घी की चिटियों) का पिण्ड 
लगा हुआ था; वे घड़ों के निकालने के समय जमीन पर गिरने रूगी; ओर उन संन्यासियों ने 
रास्ते में गिरी हुई उन चीटियों को निर्देयता से कुचछते हुए आना-जाना चाल रखा | यह देख 
कर सागरदत्त का दिल करुणा से भर गया और बह उनके चरणों से कुचल जाती हुईं चीटियों 
को वबस्र के छोर से दूर करने छूगा। इस प्रकार दूर करते हुए उसको देख कर एक जटाधारी 
धमंहेषीने घृतचीटियों के पुल्ल को पेर से कुचछ कर सागरदइत्त सेठ का इस प्रकार 5पहास 
किया, कि अहो, सेठ ! खेतास्वर जेन के समान दयातत्पर हो गये !” वह वणिक्‌ छज्जित हो गया, 
ओर “इस प्रकार क्‍या बोल रहा है? ऐसा कहकर उसने आचाये के मुख तरफ दृष्टि डाली । किन्तु 
उसने इसके ग्रश्न पर ध्यान दिया नहीं। इससे चतुर चित्त वाले सागरदत्त ने सोचा, सचमुच इन 
मुखेचक्रवत्तियों के चित्त में जीवदया नहीं है, उनमें शुभ मनोदृत्ति नहीं है, एवं उनके पास सुन्दर 
धम्मोनुष्ठान भी नहीं है ।” ऐसा मन में तो आया, फिर भी उसने अनुरोध वश उनके कार्य किये 
ओर विशिष्ट आत्मवीर्योह्लास प्रगट न कर पाया; परिणामतः वह सम्यग्दशन स्वरूप रत्न का उपाजेन 
न कर सका । दूसरी ओर वह महान आरम्भ-स्मारम्भ के कार्यों में प्रवर्तित, ओर उपार्जित किये 
घन के रक्षण में व्यप्रचित्त, एवं घर-पुत्र-पत्नी आदि में ममतालछु बना रहता था; दानरुचि की प्रकृति 
बाछा था; ओर बहुत धन की वाउछा से 'सार्थ कब जाता है, कहां छोग क्या मार खरीदते हैं, किस 








धरमेफलभोगर्म ४ देतु ] ललितथचिस्तरा [ १९९ 


(छल ०-धर्मफलपरिभोगे हेतुचतुष्टयम्‌-) एवं तत्फलपरिभोगयुक्ताः (१) सकलसोन्दर्येण 
निरुपम रूपादि भगवतां; तथा (२) प्रातिहार्ययोगात्‌ नान्‍्येषामेतत्‌; एवं (३) उदारद्येब्ुभूते 
समग्रपण्यसम्भारजेय, तथा (9) तदाधिपत्यतों भावात्‌, न देवानां स्वातन्त्येण । 

(प-) तदाधिपत्यतों भावान्न देवानां स्वातन्त्ये णेति, भगवत्स्वेवाधिपतिषु इयमुदारद्धिंसत्पचते 
न देवेचु कतृष्वपि ! 


न ससप, ,3 मी असम जल अल कस किन लअ लकी कलम कल कल की लक कमल मकर लकम वक मिलन शलि लक मिल 
देश में कितनी भूमि है, कोन समय क्रय का है कोन विक्रय का, कोनसी वस्तु ज्यादे उपयोग में आती 
है !.... इत्यादि सोचता रहता था | ऐसी स्थिति में उसने तियेश्ब गति के योग्य कर्म का उपार्जन 
किया, ओर मरने के बाद, हे राजन ! वह तेरे अश्वरूप में उत्पन्न हुआ । तूने उसे अपना वाहन कर 
रखा । आज तो मेरा उपदेश सुन कर, पूर्व जन्म में बनवाइ गई जिनप्रतिमा के प्रभाव से प्राप्त किया 
गया अवंध्य बोधिबीज उसमें उगने से उसने सम्यक््त्वरत्न प्राप्त किया ओर अपनी आत्मा मोक्षसुख 
के पात्र बनाई । में इसको प्रतिबोध करने के छिए ही यहां आया था ।? इस प्रकार भगवान ने कहा । 
तब से ले कर भृगरृकच्छ नगर का अश्वाबबोघ” नाम रूढ़ हुआ। 

इस प्रकार अश्व जैसे हीन प्राणी को भी बोध कराने हेतु मगवान ने गमन किया ऐसा शाख्र 
से सुना जाता है; ओर भगवान विशिष्ट तथाभव्यत्व नामक स्वभाव वाले भी होते हैं। इन चार 
हेतुओं से सिद्ध होता है कि उन्होंने धर्म की ग्राप्ति अत्यन्त ऊंची की है। उसके बिना ये सब 
कहां से हो सके ? यह घमंनायक होने में दूसरा कारण हुआ। अब, 
(३) धर्मफल-परिभोग में चार हेतुः 

अरहंँंत भगवान धमनायक होने में जो तीसरा कारण है कि वे धर्मफल के परिभोग वाले 
होते हैं, अर्थात्‌ उनको अत्यदूभुत धर्मफल का अनुभव है, उसके चार हेतु हैं; समस्त सोन्दर्य, 
आठ प्रातिहाये, समवसरणादि भव्य समृद्धि, ओर उसका आधिपत्य । (जगत में देखते हैं कि राजा 
वगेरह नायक का, अपने आधिपत्य में रहने वाछी प्रजा एवं सेन्यादि परिवार की अपेक्षा, अनुपम 
सुखसमद्धि भोगने पर अधिकार रहता हे । ऐसी सुबससद्धि आदि देखने पर अनुमान द्वोता है 
कि बह नायक है । तो अहंठभु में उक्त चारों बेशिप्टय दिखाई देते हैँ । सभी प्रकार के सौन्दर्य तो उन- 
में ही, अशोक वृक्षादि अष्ट प्रातिहाये ओर रजत-कनक-रत्नमथ तीन किछाों का समवसरण यानी 
देशनाभूमि, चलते समय पैरस्थापनाथ सुवर्णकमल, इत्यादि तो अनुपम !) और ये समी, नेतृत्व के कांरण 
उनको ही हैं; अन्य किसी को नहीं, बनाने वाले देवताओं को भी नहीं । ग्न्थकार कहते हैं कि 
अहँत्प्रभु जो धर्मफल के परिभोग वाले होते हैं यह इस प्रकार चार हेतुओं सेः- (१) सकल सौ- 
न्दय होने से,-क्योंकि भगवान में अनुपम' रूप, कान्ति, छावण्य, वगेरह होते हैं। तथा, *(२) अष्ट 
प्रातिहार्य की विभूति होने से,-क््योंकि थे अशोकवबृक्षादि प्रातिहाय अन्य किसी को नहीं होते हैं। 

बे, *(३) समवसरणादि भव्य समृद्धि का अनुभव करने से,-क््योंकि यह समग्र पुण्य के राशिवश 

उत्पन्न होती हे। तथा *(४) भगवान अधि्पात होने के नाते एसी उदार समृद्धि होने से,-क्योंकि 


२०० | ललितविस्तरा | धम्मनायगाएणं 


(ल०-) धर्मविधाताबुपप त्तिहेतु चतुष्ट यम्‌-) एवं तडिघातरहिताः (१) अवन्ध्यपुण्यबौजस्वा- 
तू एतेषां स्वाश्रय (पर०....स्वाशय) पुष्टमेतत्‌॥ तथा, (२) अधिकालुपपत्तेः नातो5घिकं पुण्य; 
एवं, (३) पापक्षयभावात्‌, निर्दग्धभेतत्‌; तथा (०) अहेतुकविधातासिद्ठे, सदासलादिभावेन। 
एवं धर्मास्य नायका पर्म्मनायका इंति। २२ 

(प० -)अधिकालुपपत्ते' रिति,-अधिकपुण्यसम्भवे हौनतरदिहन्यते ( ग्र०,,..हि. इतरहिहन्यते 
प्र०....हि-इतरडिहन्यते)। सदासचादिभावेने ति,--नित्यं सत्ततमसच्ब॑ वा हेतोरन्‍्यानपेक्षणात्‌ । अपेक्षातो 
हि भावानां कादाचित्कवरमंभवः ॥१॥' इति | अत्र 'तथा! शब्दा व! शब्दाश्चानन्तरहेतुना उत्तरहेतोस्तुल्य- 
साध्यसूचनाथा: । 
इन उदार समृद्धि को रचने वाले देवताओं को भी खुद अपने लिए ऐसा सम्रद्धि का निर्माण नहीं 
है। इब चार हेतुओं से सिद्ध धर्मफल-परिभोग के कारण भगवान में धर्मनेतृत्व है । इसी प्रकार, 
(४) धर्मविघात-रहितता में चार हेतुः-- 

अहम धर्मनायक हैं इसका चोथा हेतु यह है कि वे धर्मविघात से रहित होते हैं । वस्तु 
के सचमुच अधिपति को उसमें विघात नहीं होना चाहिए। यहां विधात नहीं होता है यह इस 
प्रकार चार कारणों सेः- १(१) पुण्य के अवन्ध्य (अवश्य सफल) बीज वाले होने से,-क्योंकि यह बीज 
भगवान स्वरूप अच्छे आश्रय को प्राप्त करने से भगवान के अच्छे आशय से पुष्ट हुआ है। इसी 
प्रकार, *(२) पुण्य भी सर्वोत्कष्ट याने इसकी अपेक्षा कोई अधिक पुण्य न होने से ,-क्योंकि कोई अ- 
धिक पुण्य हो तो इससे न्यून पुण्य का विघात होता है । इसी प्रकार, (३) पापों का क्षय हो जाने से, 
क्यों कि पापमात्र जरू कर नष्ट हुआ है । इसी प्रकार, १(४) विधात कारण बिना तो नहीं हो सकता है 
ओर यहां कारण नष्ट हो गये हैं ईसलिए,-क्योंकि विधात अगर कारणके अधीन न हो तो वह सदा 
होना चाहिए, या तो कभी न होना चाहिए। दूसरे शब्दों में कहें तो जब किसी कारण की अपेक्षा नहीं 
है, तब तो उसका नित्य सत्त्व होगा, या तो सदा ही असच्त्व होगा पदार्थों, का अमुक ही काल में 
होना यह किसी की अपेक्षा रखने से ही संभवित है। यहां ग्रन्थ में दो “तथा” शब्द ओर दो “एवं” शब्द, 
पिछले हेतु के साथ उत्तर हेतु के साध्य की समानता सूचित करने के लिए दिये गये हैं । 

* धरम! शब्द असल तो चारित्र' अर्थ में है, छेकिन यहां, धर्म शब्दकों इसके फलस्वरूप दो अर्थ में 
लिया (१) पुण्य, ओर (२) अज्ञान-रागह्ेषादि पापों का क्षय । न्यायद्शन आदि आत्मा का धर्म- 
अधर्म गुण मान कर धर्म का अर्थ शुभ अदृष्ट (भाग्य) यानी पुण्य करते हैं। दूसरा अर्थ सुज्ञेय है 
क्यों कि चारित्र एवं सभी धर्मक्रियाएँ अज्ञान, राग, हेष बगेरह पापों यानी अधर्म को नाश करने के 
लिए ही विहित हैं | इन दो बातों का अविघात अर्थात्‌ अप्रतिहत पुण्य ओर अप्रतिहत पापनाश अहृत्‌ 
परमात्मा में मिलता है। पुण्य अप्रतिहत होने का कारण यह है कि एक तो पुण्य यानी तीथैकर-नामकर्म 
के अबन्ध्य बीजभूत विशिष्ट तथाभव्यत्वादि भगवान में आश्रित हो विशिष्ट योगसाधना से पुष्ट हुए हैं; 
ओर दूसरा यह कि वह पुण्य इतना उत्कृष्ट है कि और किसी अन्य पुण्य से प्रतिघातयोग्य नहीं है । 
हू 


गढि 


धम्मसारहीणं : घर्मसारथिपन के ३ हेतु] ललितबिस्तरा [ २०१ 


२३- धम्मसारहीएणं (धर्मसारथिम्यः) 


(ल०--धमंसारथिल्वहेतवः-) तथा, 'धम्मसारहीणं । इहापि धम्मोडुधघिकृत एवं, तस्‍्य 
स्वपरायेक्षया सम्यकूप्रवत्तन-पालन- द्मनयोगतः सारथित्वम्‌ ।- 


(पं०-) धम्म० 9 । इहापी'त्यादि-इहापि, न केवल पूवसूत्रे | 'धर्म्मो,/ अधिकृत एव-चारि- 
त्रधम इत्यथं: | 'तस्य, रथस्येव, स्वपरापेक्षया'-स्वस्मिन्परस्मिस्वेत्वथें: । प्रवचेन-पालन-दमनयोगत 
हेतुत्रितवतया साधयिष्यमाणात्‌, 'सारथित्वं?-रथप्रवत्तेक्लम्‌ | 





ऐसे, अग्रतिहत पापनाश इस लिए है कि एक तो अब कोई अज्ञान, राग, हो प आदि का लेश भी नहीं 
रहा है, इतना सर्वोच्च और संपूर्ण केवलज्ञान., बीतरागता वगैरह गुण प्रकट हो चुके हैं; ओर दूसरा यह्‌ 
कि वे अब अविनाशी रूप में अनंत काल के लिए प्रकट हुए हैं, क्योंकि उनका घात करने वाला कोई 
अज्ञानादि का अंश एवं अज्ञानादि कराने वाले ज्ञानावरण आदि कर्मों का कोई अंश भी नहीं बचा है । 
कारण न हो तो फिर कार्य केसे हो ! इस प्रकार अरहंतग्रभु धर्म के नायक अर्थात्‌ घर्मनायक है । २२। 


२३, धम्मसारहीणं (धर्म-सारथि के ग्रति) 


धमसारथिता के ३ हेतु।-- 


अब धम्मसारहीणं पद की व्याख्या,-धर्मंसारथि के प्रति मेरा नमस्कार हो। भात्र पूे 
सूत्र में नहीं किन्तु इस सूत्र में भी घर्म कर के चारित्र-ध्म ही ग्राह्म है। रथ के समान उस चारित्र धर्म 
का स्थ-पर में सम्यक प्रवर्तत, पालन एवं दमन, करने से भगवान में सारथिपन अर्थात्‌ रथप्रवतेकता है । 
तो यह सारथिपन गवतेन, पालन एवं दमन, इन तीनों हेतुओं से सिद्ध किये जाने वाला है । 


प्रथमहेतु सम्यक्प्रवर्तन' से सारधिल केसे ? :-- 


अरहंत परमात्मा में ऐसा घर्मंसारथिपन किस कारण से है इसका अब विचार किया जाता है| 
धर्सारथिपन सम्यक्‌ प्रवत्तेन के योग से होता है। धर्म का सम्यक प्रवत्तेन यही है कि परमात्मा ने अपनी 
आत्मा में धर्म के मूल प्रारम्भ की प्रवृत्ति एसी सफल की है, जिससे वह धर्म उत्तरोत्तर बढ रहा है 
ओर अन्यों की आत्मा में भी परमात्मा के द्वारा प्रवर्तित किये गए अपुनबेन्धकता के धर्म से 
उनका संसारअंत एक पुदूगलपरावतें के भीनर, ओर सम्यक्थ घर) से भवसमाप्ति अर्थे पुदुगल- 
परावते के भीतर निश्चित ही चुकी है। ऐसा घमग्रवततेन स्व-पर में कराने से उन में धस का 
सारथिपन है। धर्म का सम्यक्प्रब्तेन होने मे कारण यह है कि धर्म को परिपाक यानी पराकाष्ठा 
पर्यन्त पहुँचाना, इसका साध्यरूप से याती लक्ष्यरूप से आदर किया गया है । जिस प्रकार सवारी में 
यदि अखश्रका फलवन्‌ अवर्तेत किया जाए इतना ही नहीं, किन्तु अंतिम लक्ष्य तक पहुँचाने का ध्यान 
रखा जाए तभी बह सम्यक्‌ प्रवर्तेत कहा जा सकता है, वेसे यहां भी अरहंत अभु ने धर्म की 


२०२ ] ललितविस्तरा [ धम्मसारहीशां 


(ल०-धर्मप्रवत्तनेन कथ॑ सारथित्वमः-)तद्यथा, --सम्यक्प्रवत्तनयोगेन, परिपाकापे्षणात्‌, 
प्रवत्तकज्ञानसिद्धे, अपुनबन्धकत्वात्‌, प्रकृत्याभिममुख्योपपत्ते: । 


(पं०--) तदेव 'तथ्यथा' इत्यादिना भावयति, तत्‌ सारथित्व॑ं यथा भवति तथा प्रतिपाथत इत्यथ: | 
'सम्यकप्रवर्तनयोगेन' -- अवन्ध्यमूलारम्भव्यापारेण, धम्मंसाथित्वमिति संटक्क: | एपो5पि कुत इत्याह 'परिषा- 
कापेक्षणात्‌”' परिपाकस्य - प्रकपयन्तरक्षणस्यथ अपेक्षणात्‌ - साध्यत्वेनाअ्रयणात्‌ । एतदपि कुत इ्याह 
प्रवत्तकज्ञानसिड्े।' - अर्भिलगब्भप्रवृत्तिफल्त्य ज्ञानस्य भावात्‌, प्रदशकाचन्यज्ञानेन प्रवत्तेरयोगात्‌ | सापि 
कथमित्याह 'अपुनबेन्धकत्वात्‌-'पार्५ष॑ न तीबरभावाककरोती त्यादिलक्षणो उपुनवन्धकस्तद्भावातू । तद॒पि कथ- 
मित्याह भ्रकृत्याभिमुख्योपपत्ते:! प्रक्ृत्या - तथाभव्य्वपरिषाकेन स्वभावभूतया, (आभिम्मुख्योपपत्तेः -..) 
धम्म' प्रति प्रशंसादिनानुकूलभावघटनात्‌ । 


( ल०--सम्यक्प्रवर्तनहेतववः- ) तथा गाम्भीयेयोगात्‌, साधुसहकारिप्राप्तेः, अलुबन्ध- 
प्रधानलात, अतीचारभीरुत्वोपत्तें: | 


(पं०-) तथ। शब्द: सम्यकूप्वत्तनयोगस्थैव प्रथमहेतो: सिद्धयं परस्परापेक्षवक्ष्यमाणहेल्वन्तरचतुश्यस- 
मुच्चयाथ: | ततो 'गाम्मीयंयोगा'च्च सम्यक्प्रव्तनयोगो, गाम्भीय चास्याचिन्त्यत्रिमुवनातिशायिकल्याण- 
हेतुशक्तिसंपत्नता | एतदपि कुत इत्याह 'साधुसहकारिय्राप्ते/-फरलाव्यमिचारिचारुगुर्वादिसहकारिलाभात्‌ | 
इयमपि कथमित्याह-अनुबन्धप्रधानलात' > निरनुबन्धस्योक्तसहकारिम्राप्त्यमावात्‌ | “तदषि कथमित्याह-- 
अतिचारभीरुत्वोपपत्ते!' अतिचारोपहतस्यानुबन्धाभावात्‌ । 


रूपरेखा मोक्षरूप या मोक्षदायी सर्वोत्कृष्ट धर्म स्वरूप अंतिम लक्ष्य तक की निश्चित की है । प्रारम्भ से 
ही लेकर उत्तरोत्तर केसा केसा विकास शक्य और संभवित है ओर केसे एवं क्रमशः किस किस स्वरूप के 
धर्म का आलंबन कर पराकाष्ठा में वीतरागभाव के धर्म तक की सिद्धि हो,- इन सब का यथार्थ विस्तार 
दिखलाया, एवं धर्म का वास्तविक पूर्ण परिपाक लक्ष्यभूत बनाया है। इसमें कारण यह है कि उनके वहां 
धर्म के अर्थित्व से युक्त प्रवृत्ति करा सके ऐसा ठोस ज्ञान सिद्ध है | नियत रूप की प्र्षत्ति न दे सके ऐसे 
दूसरे केवल श्रदर्शक या आडंबरी ज्ञान आदि से क्या ? ग्रदर्शकादि अन्य ज्ञान से पवृत्ति नहीं हो सकती | 
' ऐसा ठोस ज्ञान सिद्ध होने में कारण यह है कि वहां अपलुबन्धकमाबर का मजबूत पाया लगा है । ीत्र 
भाव से पाप न करे, घोर संसार के प्रति आदर न रखे,...इत्यादि अपुनबेन्धक के लक्षण कह आये हैं। 
पहले हृदय ऐसा अपुनबेन्धक बना हो, तभी अंतिम लक्ष्य वाली प्रवृत्ति का कारक ज्ञान हो सकता है। 
अपुनबेन्धक भाव भी इसलिए कि तथाभव्यत्थ का परिपाक होने की बजह अब स्वाभाजिक प्रकृति से धर्म 
के प्रति अभिमुख हुए हैं, अर्थात्‌ धर्मग्रशंसादि द्वारा धर्म के प्रति सहज रूप से अनुकूल भाव बाले हुए हैं। 
सारांश, अहत्प्रभु के तथामव्यत्व के प्रभाव से सहज धर्मामिमुखता, इस से अपुनबेन्धक-गुणदशा, इससे 
उत्कटेच्छापूबंक ध्मग्रवृत्ति करानेबाला ठोस ज्ञान, इस वश घर्मपराकराष्टा तक की तीज्र लिप्सा पूर्वक अमोघ 
धमप्रवत्ति, अरहंत में सिद्ध है, अत: वे धर्मसारथि हैं । ह 


सम्यकप्रवर्तत क्या और केसे ? ] ललितबिस्तरा [ २०३ 


(ल०-पालनद्मनयोः सिद्धिः-) एतेन पालना5्योगः प्रत्युक्तः सम्यक्ग्रवत्तनस्य नि्॑- 
हणफलत्वात्‌ ! नान्यथा सम्यक्त्वमिति समयविदः । एवं दमनयोगेन | दान्तो होव॑ धम्मः 
कम्मेवशितया क्ृतोडव्यभिचारी अनिवत्तकभावेन नियुक्तः स्वकायें स्वाड्रोपचयकारितयानीतः 
स्वात्मी माय, तत्प्रकपेस्यात्मरूपत्वेन । 


(पं०-) इर्त्थ॑ प्रथमहेतुसिद्धिममिधाय द्वितीयसिद्धयथमाह-एतेन-सम्यक्प्रवतेनयोगसाधनेन, 
किमित्याह 'परालनाआ्योगः'८पालनस्थायोगः अघटन, अप्रत्युक्तो'-निराक्ृतः | कुत इत्याह सम्यक्प्रवत्ते- 


_अकवपाफनेता-कापकका5७ ८५... 


सम्यक्प्रवतेन के परस्पर सापेज्ष ४ हेतु :--- 


यहाँ मूल ग्रन्थ में 'तथा' शब्द दिया है, वह सम्यक प्रवतेनयोग स्वरूप पहले हेतु की सिद्धि के 
लिए अब कहे जाने बाले चार ओर हेतुओं के संग्रहार्थ है। वे ४ हेतु भी परस्पर सापेक्ष है, अथात्‌ 
प्रथम हेतु ट्वितीय हेतु की अपेक्षा और द्वितीय तृतीय की, एवं तृतीय हेतु चतुर्थ की अपेक्षा रखता है। 
इसलिए यह फल्नित हुआ कि प्रभु में सारथिपन सिद्ध करनेवात्ना सम्यकूप्रवतेनयोग गांभीये गुण से सिद्ध 
है; ओर गांभीय साधुसहकारि लाभ से सिद्ध,......इस ग्रकार । 


प्र०-गांभीय', 'साधु सहकारी', 'अनुबन्ध', इत्यादि क्‍या हैं १ 


उ८--गांभीय” यह अचिन्त्य और तीन लोक में उच्चतम विशिष्ट ऐसी कल्याण करने की शक्ति 
स्वरूप है| दृष्टान्त से भगवान गणधरों को मात्र “उप्पन्नेइ वा'...इत्यादि तीन पद देकर उनमें समस्त 
दरशांगीश्रत का ज्ञान प्रकट कर देते हैं। इस शक्ति का ख्याल हमे नहीं आ सकता, अतः वह अचिन्त्य 
शक्ति हे; और जगत में अन्य किसी ऐसी शक्ति से न होने से कह्दा जा सकता है कि वह त्रिभुवन में 
उच्चतम है। ऐसी शक्तिसंपन्नता रूप गांभीये होने का कारण यह है कि फल को अबइय उत्पन्न करे ऐसे 
सुन्दर गुरु आदि 'साधुसहकारी” यानी सहायक सामग्री की उन्हें प्राप्ति हुई है | ऐसे विशिष्ठ निमित्तों के 
सहयोग से गांभीये प्राप्त होना संभवित है। पूछिए, ऐसा सहयोग उन्हें केसे मिल्रा ? उत्तर यह है कि 
वहां 'अनुबन्ध,' यानी उत्तरोत्तर अधिक साधना-सामग्री मित्नती ही रहे ऐसी ताकत मुख्य रूप से कार्य 
करती है । जिसे यह प्राप्त नहीं, उसे एकाय वक्त सामग्री मील भी जाए, लेकिन आगे उसकी धारा न चलने 
से उत्तरोत्तर सफल सुन्दर सामग्री एवं सर्बोच््च कल्याण शक्ति का ल्ञास नहीं हो सकता। शायद आप 
पूछेंगे कि, ऐसा प्रधान अनुबन्ध किस आवार पर उन्हें प्राप्त होता है । उत्तर में, 'अतिचार-भीरुता' के 
आधार पर वह सभझना। धर्म साधना करते करते दोप का भय बना रहने से ही दोष छू न पावे ऐसी साधना 
कीजाती है | तभी वह अनुवन्ध वाली होती है | धर्म साधना की सामग्री तो मिली, किन्तु साधना करते 
करते कोई दोष तो नहीं लग रहा है इसका पक्का भय होना जरूरी है जिस से दोष का सेवन न हो पावे 
दोष लगाने से साधना-स|मग्नी अनुबन्धवाली नहीं हो सकती है; फलतः इससे फिर फिर बढ़ती साधना- 
सामग्री मिले ओर फरतः उच्चतम कल्याणशक्ति ग्ाप्त होने द्वारा धर्म का सम्यक्प्रवर्तन हो, बसा नहीं 
ह्वोता है | 





२०४ ] ललितविस्तरा [ धम्मसारहीरां 


नसस्‍्य - उक्तरूपस्य, “निवहणफललाद' -- पालनफरुत्वात्‌ | अथ कथमर्य नियमो यदुत पालुनफलमेव सम्य- 
क््रवर्तनमित्याह न - नेव, अन्यथा'>पालना5भावे, 'सम्यक्त!ं - सम्यस्भावः प्रवत्तेनस्थ, इति' -. एवं, 
'समयविद्‌:'-अवचनवेदिनो वदन्ति | अथ तृतीयहेतुसिद्धिमाह 'एवमितिजयथा सम्यकाप्रवत्तेनपाल- 
नाख्यहेतुह्ययाद्धम्मंसारथित्॑तथा दमनयोगेनापीत्य्थों, 'दमनयोगेन-सर्वथा स्वायत्तीकरणेन । अमुमेव 
साधयत्नाह दान्तो>वशीकृतोीं 'हि/>स्फुटमू , 'एवं-वक्ष्ययणेन अव्यभिचारीकरण-स्वकाय्येनियोग- 
स्वात्मीभावनयनरूपप्रकाजयेग, 'धम्मः”, कयेत्याह कस्मबशितया', करम्म-चारिच्मोहादि, बशि- वश्यम्‌ 
अबाधकलेन, येषां ते तथा, तद्‌भावस्तत्ता, तया | तदेव प्रकारत्रयमाह 'क्रुतो' - विहितः, अव्यभिचारी' > 
अविसंवादकः । कथमित्याह “अनिवत्तेकमादेन! -- आफर्पाप्तेरनुपरमस्वभावेन, 'नियुक्तो! - व्यापारितः, 
“स्कार्यें कत्नकम्मेक्षयरक्षणे, कयेत्याह स्वाद्रोपचयकारितया' स्वाड्रानाँ! - मनुजलार्यदेशोलन्नलादी- 
नामधिक्वतथम्मेलमहेतूनाम्‌ , उपचयः - प्रकष;, तत्कारितया, 'नीतः” - प्रापितः 'स्वात्मीमार्ब” निजस्वभाव- 
रूप, कथमित्याह 'तत्मकर्षस्य! _.. पर्म्मप्रकपस्य, यथाख्यातचारित्र तया, आत्मरूपत्वेन' -- जीवस्वभावत्वेन,इति | 
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पालन की सिद्धि-- 

इस प्रकार सारथिपन के ग्रथम हेतु सम्यक्प्रवतेन की सिद्धि दिखला कर, अब्र द्वितीय हेतु 
पालन की सिद्धि करने के लिए कहते है कि, भहस्रभु में जब 'सम्यक्प्रवतेन! का सम्बन्ध सिद्ध 
हुआ, तब 'पाछलन' के सम्बन्ध का अभाव तो सहज ही निषिद्ध होता जाता है । इसका कारण यह है कि 
पूर्वोक्त स्वरूप वाले सम्यक्‌ अवतेन का कार्य ही पालन रूप हो जाता है | शायद अरइन होगा कि यह नियम 
केसे कि सम्यक्प्रवतेन का कार्य ही पालन है ? किन्तु उत्तर यह है कि फलरूप में अगर पालन निष्पन्न न हों, 
तब वतन में सम्यग्रूपत। द्वो ही नहीं सकती । तात्पय, धर्म प्रमुख किसी वस्तु का सम्यग्‌ रूप से प्रवर्तन 


किया, तो उस धर्मादि का पालन फलित होना ही चाहिए,-इस श्रकार जिनग्रवचन यानी जैन आगम के 
ज्ञाता पुरुष कहते हैं । 


दमन की सिद्धि के ३ हेतु:-- 


अब सारथिपन का तीसरा हेतु दमन केसे यह सिद्ध करते हैं। परमात्मा धर्म का दमन करने से 
ही अथात्‌ धर्म को सबेधा स्वाधीन करने से ही धर्मसारथि कहलाते हैं। यह इस प्रकार सिद्ध होता है,-- 
१. धर्म को अविसंबादी बनाना, २. स्तरीय अन्तिम कार्ये पर्यन्त पहुँचे ऐसा करना एवं ३. निज स्वभावरूव 
कर देना,-इन तीन प्रकार से धर्म का दमन यानी वशीकरण होता है। वशीकरण का मतलब यह है कि 
धर्म के बाधक चारित्रमोहनीयादि कर्मों को ऐसे बश्य यानी शान्त कर देता, शक्तिह्दीन कर देना, कि अब 
वे बिलकुल बाधा न कर सके | यह करने के छिए (१) पहले धर्म को अव्यभिचारी यानी अविसंबादी 
करना पड़ता है, अविसंवादी अथांत्‌ अवश्य सकल | इसके लिए (२) धर्मसावना फल्लप्राप्ति तक रुके ही 
नहीं ऐसी विशेषता वाली करनी द्वोती हे। एवं, (३) सर्वे कर्म-क्षय स्वरूप कार्य के लिए जरूरी मानवभनत्र, 
भय कुल्न इत्यादि धर्मे-अज्ञ ( धर्मआ्राप्ति के कारण ) उत्कृष्ट रूप से प्राप्त कर सके ऐसी धर्मसावना 


सम्यकपाज्नन-दमनकी सिद्धि ] ललितविस्तरा [ २०५ 


(ल०--) भावधम्माप्तों हि. भत्रत्येवेतदेवं तदाबस्थानस्याप्येव्ंप्रइत्तेरवन्ध्यवीजलाब । 
सुसंबृतकाश्वनरत्नकरण्डकमग्माप्तितुल्या हि प्रथमधम्मस्थानप्राप्तिरित्यन्यैरप्यम्युपगमात्‌ । तदेव॑ धम्मस्य 
सारथयो धम्मेसारथयः | २३ । 


(पं०--)आह-हत्थ॑ धम्मंसारथित्वमवने को हेतुर्वयाह-भावधम्माप्तो'-क्षायोपशमिकादिधर्म्मलमे, 
(हि//-स्फुटं, 'मवत्येब/-न ने भवति, एतत्‌! ८ धम्मेसारथित्व॑, एवं! - सम्यक्मवर्त्तनयोगादिप्रकारेण । 
कुत इत्याह तदायस्थानस्थापि>्रम्मप्रशंसादिकाल्माविनो धम्मेविशेषस्थापि, कि पुनवरबोधेः ग्राप्तों, 'एवं- 
प्रवृत्ते:' धम्मसारथी (प्र०, थित्व) करणेनमगवत्तां प्रवृत्तेः, कुत इत्याह 'अवन्ध्यवीज त्वात्‌'>अनुपहतशक्तिका- 
रणल्वाउमंसांरथित्व॑ प्रति । न हि सवंथा कारणेडसत्कार्यमुत्ययत इति वस्तुव्यवस्था । परमतेनापि समर्थयन्नाह, 
मुसंबते त्यादि, सुसंबृत:-सर्वेभानुद्घाटितः काझ्चनस्य रत्नानां च यः 'करण्डकी'-भाजनविशेषः, तंत्याप्नि- 
तुल्या, 'हिः/-यस्मात्‌ “प्रथमधम्म॑स्थानग्राप्तिः-धरम्मप्रशंसादिख्षा । यथा हि कश्चित्नवचिदनुद्घाटित॑ 
काञ्चनरत्नकरण्डकमवाप्नुव॑स्तदन्तगत॑ काश्चनादि वस्तु विशेषतो:नववुध्यमानोउपि लभते, एवं मगवन्तो5पि 
प्रथमधम्मस्थानावाप्ती मोक्षावसानां कल्याणसम्पद॑ तदनवबोधे :ि. रुमन्ते एवं, तदवन्ध्यहेतुकल्ात्‌ तस्‍्याः । 
'हृति-इल्येवम्‌ , 'अन्येरपि-बौद्धेरभ्युपगमात्‌ । 





करते करते धर्म को निज स्वभाव रुप बना देना चाहिए | ऐसा उत्कृष्ट धर्म 'यथाख्यात चारित्र' धर्म है, 


अर्थात्‌ बीतराग संयम धम है; ओर वह आत्मा का स्वभाव ही है । 


प्रश्ष-ऐसा धर्मसारथिपन होने में क्‍या हेतु हे ! इसका कहां से प्रारम्भ हे (-- 


उत्तर-जब भावधम अर्थात्त्‌ क्षायोपशमिक धर्म प्राप्त होता है तब सम्यकप्रवर्तेत-पालन-दूमन रूप 
से धमंसारथिपन निष्पन्न न होवे ऐसा नहीं, वह तो अवश्यमेव होता है। यहां धर्म क्ञायोपशमिक कहने से 
ओदयिक धर्म की निरथ्थंकता बतलाई। अहिंसादि एवं क्षमादि धर्म जब किसी पोदूृगलिक लोभ या 
मानाकांच्षादि वश किये जाते हैं तब वे मोहनीय कम के उदय वश उत्पन्न होने के नाते औदयिक धर्म 
कहलाते हैं। एवं किसी के प्रति क्रोध-अभिमानादि वश, किये गए तपस्यादि धर्म भी औदयिक धम दी 
हैं! किन्तु जब इन सब लोभ, क्रोध वगेरह के वश हुए बिना उनका नियंत्रण कर के लोभ मोहनीयादि 
कर्मो का क्षयोपशम किया जाता है तत्र क्षायोपश्गसिक धर्म की प्राप्ति होती है । इसमें धर्म का सम्यक्‌ 
प्रवर्तेन इत्यादि हो धर्मंलारथिपन होवे उसमें फाई आश्चर्य नहीं | वह होना ही चाहिए, ओर होता द्वी है । 


भगवान में ऐसा होने का कारण यह है कि बरबोधि यानी विशिष्ट सम्यग्दशेन की प्राप्ति पर 
तो क्या किन्तु धमप्रशंसादि आद्य अत्रस्था के काल में भी भगवान को शुभ प्रवृत्ति जो होती है बह घमम- 
सारथिपन के कारण ही होती है, क्योंकि भ्रिष्य काल में होने वाला चारित्रधर्म का सारथिपन मूलतः 
इसी धर्मग्रशंसादि की परंपरा से उत्पन्न होता है।तो इस धमप्रशंसादि को उसके प्रति अबाधित 
साम»ये वाला सानना ही चाहिए | मूल कारण में ऐसी कार्यशक्ति अगर न हो अथात्‌ सूछ 


२०६ | ललितविस्तरा [ धम्मवरचाउरन्तचक्बट्रीणु 


२४. धम्मवरचाउरन्तवकवट्रीणं (धरमवरचात्रन्तचक्रवर्तिभ्य:) 

(ल०-धम्मों वरचक्र कथम्‌ १) तथा, 'धम्मवरचाउरन्तचकवरटीणं' । धम्मोंडधिक्ृत एवं | वर 
प्रधानं, चतुरन्तहेतुलात्‌ चतुरन्तं, चक्रमिव च चक्र, तेन वर्चितु शीलं येषां ते तथाविधाः । 
इदमत्र हृदयमु,-यथोदितधम्म एवं वरं-प्रधानं, चक्रवर्तिचक्रापेक्षया लोकडयोपकारित्वेन, कपिला- 
दिग्रणीतधम्मचक्रापेक्षया वा ब्रिकोटिपरिशुद्धतया । 


(पं०-- ) '्रिकोटिपरिशुद्धतये'ति, तिसमिराद्मिध्यान्ताविसंवादिलक्षणामिः कृषच्छेदतापरूपा- 
भिर्वा 'कीटिमि:'-विभागे:, 'परिशुद्धों' - निदोषो यः स तथा तड्भावस्तत्ता तया । कषादिलक्षणं चेद्स- 
पाणवहाइया् पावह्ाणाणं जो उ पडिसेहो | झाणज्ञयणाईणं, जो उ बिही एस धम्मकसों ॥ 
षज्ञाणुद्वाणाणं जेण न बाहिज्जए तयं नियमा । संभवई य परिशुद्धं सो पुण धम्मंमि छेओ त्ति ॥ 
जीवाइभाववाओ, वंधाइपसाहगो इहँ ताबों। एएड्रि सुपरिसुद्धों धम्मो धम्मत्तणमुवेह ॥३॥ 





कारण शक्तित: उस कार्य स्वरूप यदि न हो तो बाद में कार्य श्रगठ हो ही सकता नहीं । बस्तु की ऐसी 
व्यवस्था है कि कारण में असत्‌ कार्य उत्पन्न हो सकता नहीं है । मिट्टी में अगर शक्तिरूप से घड़ा सत्‌ है 
तभी उससे घड़ा बनता है, और धघूली में असत्‌ होने से धूली से घड़ा नहीं बन सकता है । 


इसमें बोद्ध मत की संमति भी मिलती है। वे भी मानते हैं कि आद्य धर्मस्थान की प्रापि यह्‌ 
बिलकुल पेक ढके हुए कांचन या रत्नों की पेटी तुल्य है। जिस प्रकार कोई ऐसी पेटी ग्राप्त करे, तो बह 
इसमें छिपे हुए कांचन या रत्नों को उस रूप से न जानता हुआ भी उन्हें प्राप्त करता ही है; ठीक इसी 
अकार भगवान भी जब प्रथम ध्मस्थान की प्राप्ति करते हैं उस समय मोक्ष पर्यन्त की कल्याणसपत्ति उन्हें 


अज्ञात होती हुई भी प्राप्त होती ही है; क्योंकि वह प्रथम घर्मस्थान उस संपत्ति का अबाधित कारण हे । 
अतः इस प्रकार भगवान धर्म के सारथि यानी धर्मेसारथि हैं | २३ ॥ 


6 (६ कप किक 
२४, धम्मव्रचाउरन्तचकवट्रीणं (धर्म के श्रेष्ठ चतुरन्त चक्रवर्ती को) 
धर्मचक्र श्रेष्ठ कैसे !-- 
अब धम्मवरचाउरन्तचक्रबट्टीणं' पद की व्याख्या। यहां भी धर्म कर के चारित्रधर्म ही प्रस्तुत 
है। वही प्रधान चाउरन्त चक्र है; चतुरन्त इसलिए कि 'चतुः यानी चार गतियों का / अथवा दानादि चार 


संसार का, अन्त करने में कारण है । ऐसे धर्मचक्र से रहने का स्व॒भात्र जिनका है वे धर्मंवरचतुरन्त- 
चक्रवर्तों कहलाते हैं | इसका तात्पर्य॑ यह है; 


( १ ) धर्म उमयलोकहितकारी : चक्र इस लोक में उपकारक --पूर्वोक्त चारित्रधर्य ही इस 
लोक एवं परलोक दोनों में उपकारक होने की वजह सम्राट चक्रवर्ती राजा के चक्र की अपेक्षा 
प्रधान चक्र है | चक्रवर्ती का चक्ररत्न नामक श्र तो मात्र इस ज्ञोक में अन्य समस्त राजाओं 


चतुरन्त घर्मचक्र : द्विधा त्रिकोटिपरिशुद्ध ] ललितविस्तरा [ ५०३ 


(ल०-धमंचक्र चतुरन्त कथम्‌ ?) चल्वारों गतिविशेषाः नारकतियग्ररामरलक्षणा। । तदु 


का निग्नह कर चक्रवर्तों को सम्राट बनाने का उपकार करता है; जब कि चारित्र इस लोक में दुःख के मूल 
निमित्तभूत वासना-विकारों का उपशमन, एवं महासुख के परम साधनभूत निरप्रहता का उद्धावन कर यहां 
भी महान उपकारक होता है, ओर परलोक में भी स्वगे-मोक्ष का संपादन करके अत्यन्त उपकारक होता है । 


अहंदू-धम त्रिकोटिपरिशुद्ध है, अन्य धर्म नहीं.---(२) और भी बात है। अहहत्परमात्मा 
द्वारा उपद्ष्ट धर्म कपिलादि दशेनअणेताओं द्वारा उपद्ष्ट धर्मचक्र की अपेक्षा प्रधान है, क्योंकि अहेदू- 
धम त्रिकोटिपरिशुद्ध है। तजिकोटिपरिशुद्ध के दो अर्थ है, एक, त्रिकाटि में यानी तीन विभाग-आदि, मध्य ओर 
अन्त -के भाग में कहीं भी बिसंवाद यानी परल्पर विरोध नहीं ऐसा त्रिको टिपरिशुद्ध,वास्पये आमूलचूल और सभी 
ग्रन्थों में बिलकुल संगत, परस्पर अबाघक एवं संगत पदार्थों व आचारों के निरूपणवात्ा धर्म । कपिलादि 
के धर्म ऐसा त्रिकोटिपरिशुद्ध नहीं हे । 'त्रिकोटिपरिशुद्र' का दूसरा अथे है, त्रिविध परीक्षा यानी कप, 
छेद ओर ताप की परीक्षा में उत्तीर्ण । फल आदि का स्वरूप यह है:--(१) जिस घम में जीवहिंसा, असत्य 
बगेरह पापस्थानकों का निषेघ, ओर ध्यान-स्वाध्याय-तप आदि का विधान हो वह कष परीत्षा में उत्तीणे 
है | (7) जिस धर्म के बाह्य आचार-अनुष्ठान ऐसे हो कि जिनके द्वारा उन विधि-निपेधों का बाध न होता 
हो वह धर्म छेदपरीक्षाशुद्ध हे। ओर (३) जिस धम में पूर्बोक्त दो शुद्धि के साथ जीव आदि तत्त्व ओर 
सिद्धान्त इस प्रकार के कहे गए हों कि जो बंध-मोक्ष आदि अवस्था, गुश-गुणि अवस्था, कार्य-कारण 
व्यवस्था, इत्यादि को प्रतिकूल नहीं किन्तु अनुकूल हो, वह धर्म तापपरीक्षा में उत्तीर्ण है। इन तीनों दी 
परीक्षाओं में जो धर्म उत्तीण है उसी में धर्मपन हो सकता है, अन्य में नहीं । उदाहरणाथे, जिस धर्म में 
हिंसादि का निषेध एवं योग का विधान तो किया, लेकिन बाह्य अनुष्ठान ऐसा बताया कि “अरण्य में 
जाकर पंचाप्ि तप तपना?; अब इस में काष्ठ, अग्नि वगेरह का परिग्रह करना होगा, एवं सूछ्म जीवों की 
हिंसा होगी, अत: वहां हिंसा, परिग्रह इत्यादि के निषेध के साथ बाघ होगा, तो बह धर्म छेद-परीक्षाशुद्ध 
कहां हुआ ? इस श्रकार, जहां एकान्त घममम वाली तत्त्वव्यवस्था हे वहां बंध-मोक्ष अबस्था की संगति नहीं 
हो सकेगी, क्योंकि जीवतत्त्व अगर एकान्व नित्य हे तो इसमें परिवर्तेत न होने की बजह बद्ध या मुक्त 
केसे बन सकेगा ? एबं एकान्त अनित्य मानें यानी क्षरिक मानें तो दूसरी क्षण में वह जीव सर्वेथा नष्ट 
हो जाने से बन्धच-मोक्ष किसका ? यह तो नित्यानित्य बगेरह अनेकान्त सिद्धान्त वाल्ली तत्त्व व्यवस्था एवं 
हिंसादि से मुक्त आचार-अनुष्ठान जिस धरम में हो वही श्रेष्ठ धर्म होगा। जिनोक्वधम ऐसा है । 


धर्चक्र यह चतुरन्त ( चाउरंत ) एक प्रकार से ;-- 

एवं जिनोक्त धर्म “चतुरन्तः है। चतुरन्त के दो अर्थ होते हैं,-?. चार का अन्त करने 
से चतुरन्त के हेतु होने द्वारा चतुरन्त, २. चार से अन्त हे जिसमें वह चतुरन्त। ०( १) पहले 
अर्थ में चार! करके संसार में परिभ्रमण की नारक, तियेंग्‌, मनुष्य एवं देव स्वरूप चार 





२०८ | ललितवबिस्त॒रा [ धम्मवरचाउरन्तचकबद्टीयां 


च्छेदन तदन्तहेतुत्वाच्चतुरन्तम्‌ चतुमिवा5न्तो यर्मिस्तच्चतुरन्तं, केश्रतुणिः ? दान-शील-तपो- 
भावनाख्येद्धम!, अन्तः प्रक्रमाद्‌ मवान्तोउमिगृह्ते, चक्रमिव चक्रमतिरोद्रमहामिथ्यात्वादिलक्षण- 
भावशत्रुलवनात्‌ | तथा च॑ छूयनन्‍्त एवानेन भावशत्रवों मिथ्यात्यादय इति प्रतीत, दानाबभ्या- 
सादाग्रहनिवत्यादिसिद्धे, महात्मनां स्वानुमवसिद्धमेतत्‌ | ( प्र० ....महास्वानामनुभवसिद्धमेतत्‌ ) 


(पं०--) आग्रहनिव्वच्यादिसिद्ध'रिति, आग्रहों मूर्च्छा, छुब्धिरिति पर्यायाः, ततो विहितदानशील- 
तपोभावनाभ्यासपरायणस्य पुसः, आग्रहस्य-मूर्च्छाया, 'निशृत्ति!!-उपरमः, 'आदि' शब्दादू यथासम्भव 
शेषदोषब््त्तिगह:, तस्या; सिद्धेः-भावात्‌ | 


गतिविशेष लेना। चारित्रधर्स उन चारों का उच्छेद करने द्वारा अन्त करने में कारण हुआ, इसलिए बह 
'चतुरन्त' कहलाता है। यहां प्रश्न होगा कि तब तो वह चतुरन्त का कारण कहलाएगा, चतुरन्त किस 
प्रकार किन्तु कारण में कार्य का उपचार होता है.-इस न्याय से “चतुरन्त' कार्य का कारणभूत धर्म भी 
चठुरन्त कहलाया। नारक यानी नरकगति का भव, तियेंगू अर्थात्‌ एकेन्द्रिय जीब से लेकर पंचेन्द्रिय 
पशु-पक्ती आदि के भव, एवं सनुष्य और देव का भव,-इल सबों में परिभ्रमण कर्मबधन से होता है । 
विविध भवों में जीव का परिभ्रमण अनंत्रानंत पुदूगलूपराबर्त काल से चला आ रहा है, क्योंकि कारणभूत 
कमबंधन इतने काल से कई पापों से होते रहे हैं। सत्‌ चारित्रधर्म-यही एक चीज है जिससे नये 
कर्मबंधन रूक जाते हैं और पुराणे कर्मबन्धन तूट जाते हैं; क्‍योंकि उनके कारणभूत मिथ्यात्वयुक्त 
अचारिन्न सच्चारित्र से निवारित होता है, और सच्चारित्र के अन्तर्गत बारह प्रकार के बाह्माभ्यन्तर 
तप में कर्मक्षय करने की प्रबल ताकत है । वहां अन्त में जाकर चारित्रधर्म ही सर्व कर्मों के क्षय करवा कर 
नारकादि चारों गति का पर्यवसान ला देता है | अतः धर्म चतुर्गति का अन्त करनेवाला यानी 
चतुरन्त हुआ | 


| 
परममचक्र यह चतुरन्त दूसरे प्रकार से ;-- 


'चतुरन्त”ः का दूसरा अथे है चारों से अन्त है जिसमें यह । 'चारों' करके दान, शील, 
तप ओर भावत्ता नामक धर्मों का ग्रहण किया जाता है। इनसे अन्त यानी संसार की समाप्ति 
होती है जिसमें, ऐसा चारित्रधर्म चतुरन्त हुआ । यह भी सयुक्तिक है | संसार आहार-विषय 
परिगरह-निद्रा नामको चार संज्ञाओं से पुष्ठ हो रद्दा है| वहां दानधर्म परिग्रहसज्ञा का. शील- 
धर्म त्रिषयसंज्ञा का, तपधर्म आहारसंज्ञा का, एवं भावनाथर्म निद्रासंज्ञा यानी भावनिद्रा का नाश 
कर सकता है | इस ग्रकार दानादि धर्मों से संसारहेतुभूत आहारादि संज्ञाओ का नाश होने से 
संसार का अन्त हो जाता है । चारित्रधर्म में ओरष्ठ दान अभयदानादि, ओेष्ठ शील महात्रत, श्रेष्ठ 
तप अनशनादि एवं आयदिचत्तादि; और श्रेष्ठ भावना करके सम्यर्दशनादि, और अनित्यादि की 
भातना, एवं सत्त्वतुलना, तपस्तुलना, एकत्वतुलना वगैरह पंचतुलनादि भावना की आराधना की 


कक 


जाती है; अतः चारित्र के चार दानादि धर्मों से संसार-अन्त होने वजह वह चतुरन्त कहा गया। 


सम्यकपाल्नन-दमनकी सिद्धि ] ललितविस्तरा [ २०५ 


(ल०--) भावधम्माप्तो हि भवत्येबेतदेवं, तदायस्थानस्याप्येबग्रवृत्तेरवन्ध्यवीजत्वात्‌ । 
सुसंबृतकाश्वनरत्नकरण्डक््म प्रितुल्या हि प्रथमधम्मेस्थानप्राप्रिरित्यन्येरप्यभ्युपगमात्‌ | तदेव॑ धम्मस्य 
सारथयों धम्मंसारथयः | २३ | 


(पं ०--)आह-इत्थ॑ धम्मंसारथित्वमवने को हेतुरिव्याह-'भावधम्माप्तो'-क्षायोपशमिकादिधर्म्मेला 
'हिः-स्फुटं, 'मवत्येव!-न न भवति, एतत्‌! ८ धम्मंसारथित्व, एवं! - सम्यक्मवत्तेनयोगादिप्रकारेण । 
कुत इत्याह 'तदाद्रस्थानस्यथापि-अम्मप्रशंसादिकाल्माविनो धम्मविशेषस्यापि, कि पुनवरबोधेः प्राप्तों, 'एवं- 
प्रवृत्तेः' धम्मेसारथी (प्र०, थित्व) करणेनमगवत्ां प्रवृत्ते:, कुत इत्याह 'अवन्ध्यबीज लात्‌ '>अनुपहतशक्तिका- 
रणत्वाद्धमंसारथित्व॑ प्रति | न हि स्वेथा कारणे5सत्कार्यमुतयद्यत इति वस्तुव्यवस्था । परमतेनापि समथयन्नाह, 
'सुसंबते त्यादि, सुसंबृतः-सर्वेभानुद्घाटितः काश्चनस्थ रत्नानां च यः 'करण्डकी-भाजनविशेष:, ततलआप्नि- 
तुल्या, 'हिः'>यस्मात्‌ 'ग्रथमधम्मंस्थानग्राप्रिः-धम्मंग्रशंसादिर्षणा | यथा हि कश्रिलवचिदनुद्घाटितं 
काञ्चनरत्नकरण्डकमवाप्नुव॑स्तदन्तगंत॑ काग्चनादि वस्तु विशेषतो:नवबुध्यमानोउ॒पि लमते, एवं भगवन्तो<पि 
प्रथमधम्मस्थानावाप्ती मोक्षावसानां कल्याणसम्षद॑ तदनवबोधे +पि. लभन्ते एवं तद्वन्ध्यहेतुकल्वात्‌ तत्याः । 


(ृति-इत्येवम्‌ , 'अन्येरपि-बौद्धेरभ्युपगमात्‌ । 


करते करते धर्म को निज स्वभाव रूप बना देना चाहिए । ऐसा उत्कृष्ट धर्म 'यथाख्यात चारित्र' धरम हे 
अर्थात्‌ बीतराग संयम धम है; और वह आत्मा का स्वभाव ही है! 





प्रक्ष-ऐसा धमसारथिपन होने में क्या हेतु हे ! इसका कहां से प्रारम्भ है (-- 

उत्तर-जब भावधमे अर्थात्‌ क्षायोपशमिक धर्म प्राप्त होता है. तब सम्यकप्रवतेन-पालन-दमन रूप 
से धमंसारथिपन निष्पन्न न होवे ऐसा नहीं, वह तो अवश्यमेव होता है। यहां घम ज्ञायोपशमिक कहने से 
ओआदयिक धर्म की निरथेकता बतलाई | अहिसादि एवं क्षमादि धर्म जब किसी पोद्‌गलिक लोभ या 
मानाकांक्षादि वश किये जाते हैं तब वे मोहनीय कमे के उदय बश उत्पन्न होने के नाते औदयधिक धर्म 
कहलाते हैं | एवं किसी के प्रति क्रोध-अभिमानादि बश, किये गए तपस्यादि घर्मं भी ओदयिक धमम ही 
हैं ! किन्तु जब इन सब लोभ, क्रोध बगेरह के वश हुए बिना उनका नियंत्रण कर के लोभ मोहनीयादि 
कर्तों का क्षयोपशम किया जाता है तब क्षायोपशमिक धर्म की प्राप्ति होती हे । इसमें धर्म का सम्यक्‌ ' 
प्रवर्तेत इत्यादि हो घर्मसारथिपन होवे उसमें काई आश्चर्य नहीं | वहू होना ही चाहिए, ओर होता द्वी है । 


भगवान में ऐसा होने का कारण यह है कि वरबोधि यानी विशिष्ट सम्यग्दशंन की प्राप्ति पर 
तो क्या किन्तु धमप्रशंसादि आद्य अवस्था के काल में भी भगवान को शुभ प्रवृत्ति जो होती है वह घमम- 
सारथिपतन के कारण दी होती है, क्योंकि भत्रिष्य काल में होने वाला चारित्रधर्म का सारथिपन सूछत 
इसी धम्मग्रशंसादि की परंपरा से उत्पन्न होता है।तो इस धमप्रशंसादि को उसके प्रति अबाधित 
सामश्यें बाला मानना ही चाहिए । मूल कारण में ऐसी कार्यशक्ति अगर न हो अर्थात्‌ मूल 


२०६ ] लल्लितविस्तरा [ धम्मवरचाउरन्तचक्बरट्टीणु 


२७, धम्मवरचाउरन्तवकव्रीणं (ध्मंवरचात्रन्तचक्तिस्य)) 

(ल०-धर्म्मों वरचक्र कथम ?) तथा, 'धम्मवरचाउरन्तचकबटीण' । धर्म्मो5विकृत एवं | वर 
प्रधान, चतुरन्तहेतुलात चतुरन्तं, चक्रमिव च चक्र, तेन वत्तितु शीलं येषां ते तथाविधाः । 
इृदमत्र हृदयमु,-यथोदितधरम्म एवं वरं्प्रधानं, चक्रवत्तिचक्र पेक्षया लोकढयोपकारित्वेन, कपिला- 
दिप्रणीतधम्मचक्रापेक्षया वा ब्रिकोटिपरिशुद्धतया । 


( प५०-- ) '्रिकोटिपरिशुद्धतये'ति, तिसमिरादिमध्यान्ताविसंवादिलक्षणामि: कषच्छेदतापरूपा- 
भिर्वा कोटिमिः'>विभागें:, 'परिशुद्धों' - निर्दोषो यः स तथा तड्भावस्तत्ता तया | कषादिलक्षणं चेदस- 
पाणवहाइयाणं पावहाणाणं जो उ पडिसेहो । झाणज्ञझयणाईणं, जो उ विही एस धम्मकसी ॥ 
बज्न्ञागुद्मणा्ं जेण न बाहिज्जए तयं नियमा | संभवई य परिशुद्धं सो पुण धम्म॑मि छेओ त्ति ॥ 
जीवाइमाववाओ, बंधाइपसाहगो हृह॑ ताबो | एएहि सुपरिसुद्धो धम्मो धम्मत्तणमुवेह ॥३॥ 





कारण शक्तित: उस कार्य स्वरूप यदि नहो तो बाद में कार्य प्रगट हो ही सकता नहीं । वस्तु की ऐसी 
व्यवस्था है कि कारण में असत्‌ कार्य उत्पन्न हो सकता नहीं है । मिट्टी में अगर शक्तिरूप से घड़ा सत्‌ है 
तभी उससे घड़ा बनता है, ओर धूली में असत्‌ होने से धूली से घड़ा नहीं बन सकता हे । 


इसमें बौद्ध मत की संमति भी मिलती है। थे भी मानते हैं कि आद्य धर्मस्थान की प्राप्ति यह 
बिलकुल पेक ढके हुए कांचन या रत्नों की पेटी तुल्य है। जिस प्रकार कोई ऐसी पेटी प्राप्त करे, तो बह 
इसमें छिपे हुए कांचन या रत्नों को उस रूप से न जानता हुआ भी उन्हें प्राप्त करता ही है; ठीक इसी 
अकार भगवान भी जब प्रथम धमस्थान की प्राप्ति करते हैं उस समय मोक्ष पयन्‍त की कल्याणसपत्ति उन्हें 
अज्ञात होती हुई भी ग्राप्त होती ही है; क्योंकि बह प्रथम धर्मेस्थान उस संपत्ति का अबाधित कारण है । 
अतः इस प्रकार भगवान धर्म के सारथि यानी धर्मेसारथि हैं ॥ २३ ॥ 


[० शी... ( चर 
२४, पम्मवरचाउरन्तचकवट्रीर्णं (धरम के श्रेष्ठ चतुरन्त चक्रवर्ती को) 
धमंचक्र श्रेष्ठ कैसे !-- 
अब “धम्मवरचाररन्तचक्रबट्टीणं' पद की व्याख्या। यहां भी धर्म कर के चारित्रधर्म ही प्रस्तुत 
है। वही प्रधान चाउरन्त चक्र है; चतुरन्त इसलिए कि 'चतु: यानी चार गतियों का, अथवा दानादि चार 


से संसार का, अन्त करने में कारण है । ऐसे धर्मचक्र से रहने का स्वभात्र जिनका है वे धर्मंबरचतुरन्त- 
चक्रवर्ती कहलाते हैं । इसका तात्पर्य यह है; 


|३ में 
( १ ) धर्म उमयलोकहितकारी ; चक्र इस लोक में उपकारक --पूर्वोक्त चारित्रधर्म ही इस 
लोक एवं परलोक दोनों में उपकारक दोने की वजह सम्राट चक्रवर्ती राजा के चक्र की अपेक्षा 
प्रधान चक्र है । चक्रवर्ती का चक्ररत्न नामक शख्र तो मात्र इस ज्ञोक में अन्य समस्त राजाओं 


चतुरन्त धमचक्र : द्विधा त्रिकोटिपरिशुद्ध ) ललितविस्तरा [ २८५ 


(ल०-घर्मचक्र चतुरन्त॑ कथम्‌ १) चत्वारों गतिविशेषाः नारकतियंग्ररामरलक्षणाः । तहु- 
का निम्रह कर चक्रवर्ती को सम्राट बनाने का उपकार करता है; जब कि चारित्र इस लोक में दुःख के मूल 
निमित्तमूत बासना-बिकारों का उपशमन, एवं महासुख के परम साधनभूत निरप्रहता का उद्धावन कर यहां 
भी सहान उपकारक होता है, ओर परलोक में भी स्वगे-मोक्ष का संपादन कर के अत्यन्त उपकारक होता है । 





अहंदू-धम त्रिकोटिपरिशुद्ध है, अन्य धर्म नहीं.---(२) और भी बात है। अर्हतपरसात्मा 
द्वारा उपदिष्ट धर्म कपिलादि दशेनग्रणेताओं द्वारा उपद्ष्ट घर्मंचक्र की अपेक्षा प्रधान है, क्योंकि अहेदू- 
धम त्रिकोटिपरिशुद्ध है। त्रिकोटिपरिशुद्ध के दो अथ है, एक, त्रिकोटि में यानी तीन विभाग-आदि, मध्य ओर 
अन्त -के भाग में कहीं भी विसंवाद यानी परस्पर विरोध नहीं ऐसा त्रिकोटिपरिशुद्ध,तास्पय आमूलचूल ओर सभी 
ग्रन्थों में बिलकुल संगत, परस्पर अबाधक एवं संगत पदार्थों व आचारों के निरूपणवाला धर्म | कपिलादि 
के धर्म ऐसा त्रिकोटिपरिशुद्ध नहीं है । “त्रिकोटिपरिशुद्र' का दूसरा अर्थ है, त्रिविध परीक्षा यानी कष, 
छेद ओर ताप की परीक्षा में उत्तीणं | फल आदि का स्वरूप यह हैः:-- (१) जिस धर्म में जीवहिंसा, असत्य 
बगेरह पापस्थानकों का निषेध, ओर ध्यान-स्वाध्याय-तप आदि का विधान हो वह कष परीक्षा में उत्तीणे 
हे । (>) जिस धम के बाह्य आचार-अनुष्ठान ऐसे हो कि जिनके द्वारा उन विधि-निपेधों का बाध न होता 
हो वह धर्म छेदपरीक्षाशुद्ध हे। ओर (३) जिस घम में पूर्बोक्त दो शुद्धि के साथ जीब आदि तत्त्व ओर 
सिद्धान्त इस प्रकार के कहे गए होंकि जो बंध-मोक्ष आदि अवस्था, गुण-गुणि अवस्था, कार्य-कारण 
व्यवस्था, इत्यादि को प्रतिकूल नहीं किन्तु अनुकूल हो, वह धर्म तापपरीत्षा में उत्तीर्ण है। इन तीनों दी 
परीक्षाओं में जो धमम उत्तीण है उसी में धर्ममन हो सकता है, अन्य में नहीं। उदाहरणाथे, जिस धर्म में 
हिंसादि का निषेध एबं योग का विधान तो किया, लेकिन बाह्य अनुष्ठान ऐसा बताया कि अरण्य में 
जाकर पंचाप्नि तप तपना!; अब इस में काष्ठ, अप्नि वगेरह का परिप्रह करना होगा, एवं सूच्म जीवों की 
हिंसा होगी, अत: वहां हिंसा, परिग्रह इत्यादि के निषेध के साथ बाघ होगा, तो वह धर्म छेद-परीक्षाशुद्ध 
कहां हुआ ? इस श्रकार, जहां एकान्त धर्म वाली तत्त्वव्यवस्था है वहां बंध-मोक्ष अवस्था की संगति नहीं 
हो सकेगी, क्योंकि जीवतत्त्व अगर एकान्त नित्य हे तो इसमें परिवर्तेन न होने की बजद् बद्ध या मुक्त 
केसे बन सकेगा ? एवं एकान्त अनित्य मानें यानी क्षणिक मानें तो दूसरी क्षण में वह जीव सर्वथा नष्ट 
हो जाने से बन्ध-मोक्ष किसका ? यह तो नित्यानित्य बगैरह अनेकान्त सिद्धान्त वाली तत्त्व व्यवस्था एवं 


45. रे 


हिंसादि से मुक्त आचार-अनुष्ठान जिस धम में द्वो वही श्रेष्ठ धर्म होगा। जिनोकतधमे ऐसा है। 


धमंचक्र यह चतुरन्त ( चाउरंत ) एक प्रकार से ;-- 

एवं जिनोक्त धर्म “चतुरन्त”ः है। चतुरन्त के दो अथे द्वोते हैं-?. चार का अन्त करने 
स चतुरन्त के हेतु होने द्वारा चतुरन्त, २. चार से अन्त है जिसमें वह चतुरन्त।०»( १) पहले 
अथ में 'चार' करके संसार में परिभ्रमण की नारक, तियेग्‌ , मनुष्य एवं देव स्वरूप चार 





२०८ ] ललित बिस्तरा [ धम्मवरचाउरन्तचक्बट्टीणुं 


च्छेदन तदन्तहेतुत्वाच्चतुरन्तम्‌ चतुभिवाउन्तो यस्मिस्तच्चतुरन्तं, केथतुमिः ? दान-शील-तपो- 
भावनाख्येद्धमः, अन्तः प्रक्रमाद्‌ भवान्तोडमिगृद्ते, चक्रमिव चक्रमतिरोद्रमहामिथ्यात्वादिलक्षण- 
भावशत्रुलवनात्‌ । तथा च छूयन्त एवानेन भावशत्रवों मिथ्यात्वादय इति प्रतीत, दानाबस्या- 
सादाग्रहनिवृत्यादिसिद्धे, महात्मनां स्वानुभवर्सिद्धमेतत्‌ | ( प्र०....महासच्वानामनुभवसिद्धमेतत्‌ ) 


(पं०--) आग्रहनिवृच्यादिसिद्धे 'रिति, आग्रहों मूर्च्छा, छुब्धिरिति पर्याया:, ततो विहितदानशील- 
तपोभावनाभ्यासपरायणस्थ पुसः, आग्रहस्य'-मूर्च्छाया, 'निवृत्तिः/-उपरमः, 'आदि' शब्दादू यथासम्भवं 
शेषदोषनिवृत्तिग्रह:, तस्या! सिद्धे!-भावात्‌ | 


गतिबिशेष लेता। चारित्रधर्म उन चारों का उच्छेद करने द्वारा अन्त करने में कारण हुआ, इसलिए वह 
'चतुरन्त' कहलाता है। यहां प्रश्न होगा कि तब तो बह चतुरन्त का कारण कहलाएगा, चतुरन्‍्त किस 
प्रकार : किन्तु कारण में कार्य का उपचार होता है -इस न्याय से “चतुरन्त” कार्य का कारणमभूत धर्म भी 
चंठुरन्त कहलाया। नारक यानी नरकगति का भव, तियेंगू अथात्‌ एकेन्द्रिय जीत्र से लेकर पचेन्द्रिय 
पशु-पक्षी आदि के भव, एवं मनुष्य और देव का भव,-इन सबों में परिभ्रमण कर्मबधन से होता है । 
विविध भवों में जीव का परिभ्रमण अनंत्रानंत पुदूगलपरावते काल से चला आ रहा है, क्योंकि कारणभूत 
कर्मंबंधन इतने काल से कई पापों से होते रहे हैं। सत्‌ चारित्रधमं-यही एक चीज है जिससे नये 
कर्मबंधन रूक जाते, हैं और पुराणे कर्मबन्धन तूट जाते हैं; क्योंकि उनके कारणभूत मिथ्यात्वयुक्त 
अचारिज्र सच्चारित्र से निवारित होता है, और सच्चारित्र के अन्तर्गत बारह प्रकार के बाह्माभ्यन्तर 
तप में कर्मक्षय करने की प्रबल ताकत है । वहां अन्त में जाकर चारित्रधर्स ही सब कर्मों के क्षय करवा कर 
नारकादि चारों गति का पर्यव्सान ला देता है | अतः धर्म चतुर्मति का अन्त करनेवाला यानी 
चतुरन्त हुआ | 


(१ 
धर्मचक्र यह चतुरन्त दूसरे प्रकार से ;--- 


चतुरन्त” का दूसरा अथे है चारों से अन्त है जिसमें यह । 'चारों' करके दान, शील, 
तप ओर भावना नामक धर्मों का ग्रहण किया जाता है। इनसे अन्त यानी संसार की समाप्ति 
होती है जिसमें, ऐसा चारित्रधर्म चतुरन्त हुआ । यह भी सयुक्तिक है | संसार आहार-विषय 
परिअद-निद्रा नामकी चार संज्ञाओं से पुष्ट दो रहा है । वहा दानधर्म परिग्रहसज्ञा का. शील- 
धर्म त्रिषयसज्ञा का, तपधर्म आहारसंज्ञा का, एवं भावनाधम निद्रासंज्ञा यानी भमात्रनिद्रा का नाश 
कर सकता है । इस प्रकार दातनादि धर्मों से संसारद्देतुभूत आहारादि संज्ञाओ का नाश होने से 
संसार का अन्त हो जाता है । चारित्रधर्म में ओ्रेष्ट दान अभयदानादि, श्रेष्ठ शील महात्रत, श्रेष्ठ 
तप अनशन्ादि एवं प्रायरिचत्तादि; और श्रेष्ठ भावना करके सम्यग्द्शनादि, और अनित्यादि की 
भावना, एवं सत्ततुलना, तपस्तुलना, एकल्तुलना वगैरह पचतुलनादि भात्रना-की आराधना की 
जाती है; अतः चारित्र के चार दानादि धर्मों से संसार-अन्त होने वजह बह चतुरन्त कहा गया । 


धघम यह यक्रशस्त्र केसे ? ] लल्ितथिस्तरा [ २०९ 


(छ०---) एतेन च बत्तेन्ते भगवन्त), तथाभव्यत्वनियोगतों बरबोधिलाभादारश्य तथा 
तथोचित्येन आसिद्धिपराप्रे! एबमेव वत्तेनादिति। तदेवमेतेन वत्तितुं शीला धम्मवरचतुरन्त- 
चक्रवर्तिन: ।। २४ ॥ एवं धम्मेदत्व-धम्मेदेशकत्व-धम्मेनायकत्व-धर्मासारथित्व-धम्मेवरचतुर- 
न्तचक्रवर्तित्वेविवेषोययोगसिद्धे! स्तोतव्यसम्पद एवं विशेषेणोषयोगसम्पद इति ॥ ६ ॥ 





धरम यह चक्रशख्र केसे ? 


यहां धर्माकों बर चतुरत्न चक्र कहा, इसमें 'चक्र' इसलिए कि चक्रवर्तों गजा के शात्रननाशक 
चक्र नामक शब्ब की तरह महामिथ्यात्वादि स्वरूप अति रांद्र भावशत्रुओं को वह काट देता है। 
प्रसिद्ध है कि जिस प्रकार षट्‌ खण्ड प्रथ्वी के विजेता चक्रवर्ती के चक्ररन्‍न से वाह्म शत्रुओं का 
बच्छेद हो जाता है, इस प्रकार चारित्र-अन्तगत दानादि धर्मों सं मिथ्यात्वय-राग-द्वेषादि आभ्यन्तर 
यानी भाव शात्रुओं का उच्छेद हो जाता है, इसलिए धर्मा यह एक प्रकार का चक्रशञ्न हुआ । 

प्र०--दानादि धर्मो' से मिथ्यात्वादि का नाश केसे होगा ! 

उ८--दानादि धर्मों के अभ्यास से आग्रह यानी मूच्छो एवं छोम का नाश ओर दूसरे 
दोषों का नाश होने से मिथ्यात्व-राग-द्वेषादि नष्ट हो जाएंगे। जिन महासाक्ष्विक आत्माओं ने दान, 
शीलछ, तप एवं भावना धर्मों के बहु अभ्यास किया है; उन्हें यह स्वानुभवसिद्ध हे कि उस अभ्यास 
से मूच्छो आदि का हास बन आता हे । सहज है कि दानधर्म के पुनः्पुनः सेवन से मृच्छो 
का नाश हो जाए, शीरूघर्मा के बार बार सेवन में-सम्यक्त्वब्रत एवं द्शनाचार-जिनमकि-साधु- 
सेवा इत्यादि से मिथ्यात्व का नाश, अहिसाब्रत से क्रोष-हिंसादि का नाश, सत्यत्रत से असत्य- 
बादिता-अभिमान-मायादि का नाश, अचौयेब्रत से अनीति-कपटादि का नाश, त्ह्मचय ब्रत से विषया- 
सक्ति-दुराचार-कामवासनादि का विध्वंस, ओर धनपरिग्रह॒त्याग के ब्रत से छोभ का हास हो जाए, 
विविध तपधर्मा के बार बार सेवन से इच्छानिरोध होने द्वारा मूच्छों, छाभ, राग, द्रेघादि का नाश हो 
जाए, ओर भावनाधर्मा में अनित्यता, धम स्वाख्यात, आदि के अभ्यास से मिथ्यात्व ओर रागादि 
दोष नष्ट हो जाए। थे मिथ्यात्वादि आत्मा के भावशन्रु हें, आभ्यन्तर शत्रु हें; क्‍योंकि वे आत्मा 
को दुगतिपरंपरा में दुःसह्म दुःख देने वाले होते हैँ। अज्ञान मूढ आत्मा बाह्य शत्रु को शत्रु समझ 
कर इसका तो निवारण करने में यत्नशील रहता है, लेकिन आध्यन्तर शत्रुगणको न तो शत्रु समझता 
है, न उसके नाश में कोई यत्न करता; वरन्‌ उसकी संगति में रह कर संसार में दीघ कार 
तक घूम रहता है। महात्मा छोग इन अति भयेकर भावशत्रुभूत मिथ्यात्वादि को दानादि धर्म 
के कड़े अभ्यास से नष्ट कर देते हैं। 

भगवान इस धर्म चक्र से वतेते हैं, क्यों कि भगवान की आत्मा अपने में विद्यमान विशिष्ट तथा- 
भव्यस्व के बल पर वरबोधिछाम से के कर उस उस प्रकार के आओचित्य पृर्षक की जाती मोधक्ष- 
प्राप्ति पर्यन्‍त इसी ढंग का बतेन करती हैं । तात्पय अन्य जीवों की अपेक्षा तीर्थंकर होने वाके जीव 





२१० | लल्िताविस्तरा [ अध्पडिहय बरनाणदंसणधराणं 
श्णु अप्पडिहयवरनाणदंसणघराणं (अप्रतिहतवरज्ञानदश नधरेभ्यः ) 

( छ०-सर्वज्ञतानिषेधकमतनिरास/-) एते च केश्रिदिष्टतत्तद्शनवादिभिवोद्धभेदेरन्यत्र 
प्रतिहतवरज्ञानदशनधरा एवेष्यन्ते 'तत्त्यमिष्टं तु पश्यतु! इति वचनादू, एतन्रिराचिकीषेयाह- 
अप तिहतवरज्ञानदशनघरेश्यः' । अपतिहते-स्वत्रापतिस्खलिते क्षायिकलाद, वरेच्यपाने, 
'जञानदशने ' विशेषसामान्यावबोधरूपे धारयन्तीति समासः; सर्वेज्ञानदशनस्व्रभावत्वे निरावरण- 
त्वेन, अन्यथा तचायोगाव। 

(प०--) तल्वमिष्ठं तु पश्यत्विति -सवे (०...दुरं) पश्यतु वा मा वा, तत्त्वमिष्ट तु पश्यतु। 
प्रमाणं दूरदर्शी चेदेते गृप्नानुपास्महे || १ ॥ इति उंपूर्णश्छोकपाठ:। 'सर्वेज्ञाने त्यादि-सर्व्वज्ञानदरीनस्वभा- 
वत्वे नयान्तराभिग्रायेण सावेदिके स्वज्ञ-स्वेदर्शित्वरूपे सति, “निरावरणत्वेन'>बातिक्षयात्‌, अग्रतिहत- 
वरज्ञानदशनघरा भगवन्तः | व्यतिरिकमाह अन्यथा'-छत्तप्रकारव्यतिरिकेण, 'तक्तायोगात्‌/ऋूअग्रतिहतवर- 
ज्ञानदशनघरवायोगात्‌: यता न निराबरणा अपि धर्म्मास्तिकायादय उत्तरूपविकलछाः सन्‍्तः, एकेन्द्रियादयों 
वा उक्तरूपयोगषप्यनिरावरणा:, प्रकृतसूत्राथमाज इति | 
सेज्ञतानिषेधक मतके निशसार्थ ;- 
का भव्यत्व जो विशिष्ट कोटि का होता है, इसकी वजह से चतुरन्‍त श्रेष्ठ धर्मेंचक्र में प्रवेतना होता 
है। हां, ऐसे प्रवतन में सम्यक्व सहकारी कारण है, इसलिए विशिष्ट कारण तथाभव्यत्व अनादि 
काल का होने पर भी वरबोधि सम्यक्त्व की प्राप्ति के बाद ही बेसा प्रवर्तन होता है। बह भी प्रवर्तन, 
मोक्ष पाने पर तथाभव्यत्व न रहने से ओर जैन्य शरीरादि सहकारी सामग्री न होने से, मोक्षप्राप्ति 
पर्यन्त ही होता है, इसके बाद मोक्ष में नहीं। यह वततेन भी उस अवस्था के योग्य ओचित्य 
पूवेक होता है। अतः इस प्रकार धर्म के वर चतुरनत चक्र से बर्तन करने केः स्वभाव वाले अहँत्‌ 
परमात्मा होते हैं, इसलिए वे धर्म-बर-चतुरनत-चक्रवर्ती हैं । यह २७४ वां पद हुआ । 

& टी संपदा का उपसहार ;-धम्मदयाणं पद से छे कर इस पद तक स्तोतव्य संपदा की 
&ठी विशेषोषयोग संपदा हुई, कारण, स्तोतव्य श्री अरहंत प्रभु का विशेष उपयोग धर्मदातापन, 
घर्मदेशकता, धर्मेनायकता, धर्मसारिथयन और धर्माबरचतुरनन्‍्तचक्रवर्तिपन, इन पांच से सिद्ध है। ६ 

अब “अप्पडिहयवरनाणदंसणघराणं” पद का अर्थ दिखला कर विवेचन करते हैं। 

ईस पद से अहँत्‌ परमात्मा में अग्रतिहत सर्वज्ञता का प्रतिपादन करना है। यह' प्रतिपादन 
जो लोग किसी भी आत्मा में सर्वज्ञता नहीं मानते हैं, उनकी वह मान्यता गछत है इसका सूचन करने 
के छिए है। वे लोग कहते हैं--- 
सब पह्यतु वा मा वा, तस्‍्वमिष्टे तु पह्यतु। प्रमाणं दरदर्शी चेद, एते गधालुपास्महे ॥ 

अथात्‌ मोक्ष पाने वाल! जीव तीनों काछ की समस्त वस्तुओं को देखे या न देखे, छेकिन 
उसे इष्ट तत्त्व को देखना चाहिए। अगर दूरदर्शी आत्मा प्रमाणभूव है तब तो हमें गीघोंकी 
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उपासना करनी चाहिए; क्‍यों कि अनंत देशकाल नहीं सही, फिर भी दूर देश तक देख सकते की 
तो उनमें ताकत है । लेकिन यह कुछ नहि, इध्ट तत्त्व का दशन जिसे हुआ हो वह पुरुष प्रमाण माना 
जाता है, उपासनीय है। सर्वेज्षता तो संभवित ही नहीं है, क्‍यों कि अतीत-अनागत-वतेमान 
अनंत काल के समस्त पदार्थो' के दशेन पेदा होने के लिए कारणसामभ्री ही बन सकती नहीं; न वे 
मोजूद हैं, न उनके साथ इन्द्रियसंनिकषोंदि हैं; तब उन सबों के प्रत्यक्ष दश्शन परमात्मा को भी 
केसे हो सके ? ”-यह उन छोगों का अभिमप्राय है। । 

अप्तिह्ते केसे ;- इसका निषेध करने की इच्छा से “अप्पडिहयवरनाणदंसणधराणं” पद 
दिया गया। परमात्मा जो अग्रतिहत बर ज्ञान दशन को धारण करते हैं उनके प्रति मेरा नमस्कार 
हो,-यह इसका तात्पर्य है। अग्रतिहत' का अर्थ है सबंत्र यानी सकछ देश ओर सब काल में 
अप्रतिस्खलित; अर्थात्‌ ऐसा ज्ञानदशन कि जो कहीं भी स्खछना न पावे, किसी भी देश एवं 
किसी भी काल के पदार्थ में पहुँच न सके ऐसा नहीं, सर्व देशकाल के वस्तु को जान सके 
ऐसा; क्‍यों कि वे ज्ञानदरन क्षायिक हैं, समस्त आवरण कर्मो' के क्षय से उत्पन्न हुए हैं । 
ज्ञानदशन आत्मा के स्वभावभूत गुण है, न कि वाह्म सामग्री से उत्पन्न होने वाके आगन्तुक 
गुण ! इसलिए वे ज्ञेयमात्र के अवगाहन करने वाछे गुण हैं । उन पर आवरण छग जाने से 
ऐसा काये वे नहीं कर पाते हैं; लेकिन जब आवरणमात्र नष्ट किये जाये, तब सहज है कि वे 
सर्वे वस्तुओं का प्रकाशन करने में अस्खलित गति हो । 

वर! केसे ? $- ऐसे ज्ञान ओर दशन वर हैं अर्थात्‌ संपूर्ण होने से समस्त अपूण 
ज्ञानदशनों की अपेक्षा प्रधान हैं; ओर समस्त अन्य गुणों की अपेक्षा भी प्रधान है, क्‍यों कि वे 
अग्रस्थायी है ओर आत्मा का मुख्य स्वरूप हैं । 

ज्ञान दशेन!; सामान्य विशेष -ज्ञान और दशशन दोनों प्रकार के बोध, यहां कोई आव- 
रण न होने से, इन्द्रिय प्रत्यक्ष या अनुमान अथवा आगमज्ञान स्वरूप नहीं, किन्तु आत्मसाक्षात्कार 
रूप होते हैं। इन में 'ज्ञान' विशेषषोधरूप आर 'दशन' सामान्य बोधरूप है। पहले कह आये कि 
वस्तुमात्र के दो स्वरूप होते हैँ, सामान्य ओर विशेष । सामान्यरूप अन्य बस्तुओं में भी अलुचृत्त 
यानी संलम्त होता हे, ओर विशेषरूप वस्वन्तर से व्याइुत्त यानी अछग्न होता है; उदाहरण के 
लिए, घड़े में सामान्य रूप जो मिट्ठटीपन हे वह शराब, छुंडी, मृत्पिड बगरह में भी अनुवृत्त हे, 
ओर विशेष रूप जो घड़पन है' वह उन सबों से व्यावृत्त है। घड़े में ओर भी कई सामान्य 
धम एवं कई विशेष धर्मा रहते हैं। ऐसे वस्तु मात्र में अनन्त सामान्य-विशेष होते हैं। जब 
वस्तु का बोध किया जाए, तब इन दोनों में से एक मुख्य रहता हैं, दूसरा गोण। अतः वस्तु 
का बोध जब जब मुख्यतः सामान्य रूप से किया जाए तब तब वह दर्शन! कहलाता है, और 
जब मुख्यतः विशेष रूप से हो, तव वह ज्ञान! कहा जाता है। परमात्मा ऐसे सभी सामान्य 
विशेषों के अप्रतिहत प्रधान ज्ञान दशेन को धारण करते हैं। 

अहँतू परमात्मा में अग्रतिहत प्रधान ज्ञानदशन होने का कारण यह है कि जब उन में 
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(छ०-सर्वशानदशनसिद्धि:-) सर्वज्स्वभावत्व॑ च सामान्येन सर्वाववोधसिद्धेः, विशेषाणा- 
मपि ज्ेयत्वेन ज्ञानगम्यत्वात्‌। न चेते साक्षात्कारमन्तरेण गम्यन्ते, सामान्यरूपानतिक्रमात्‌। 

( पं०-)हेतुविशेषणसिद्धयर्थमाह 'स्वेज्ञस्वभावत्वे चहेतुविशेषणतयोपन्यस्तं, 'सामान्येन' महा- 
सामान्यनाम्ना सत्तावक्षणेन, सर्वाबबोधसिद्धे/, सर्वेषां-धर्म्मास्तिकायादीनाम्‌ , अवबोधसिद्धेः-परिष्छेद- 
सद्भावात्‌, ण्कस्मिन्रपि घटदो सद््पे परिढिन्ने तद्र॒पानतिक्रमात्‌ जुद्धसड़ग्रहनयाभिग्रायेण सब्बेसता परिष्छेद: 











सर्व विषयों के ज्ञान एवं दशेन का स्वभाव है अथौत्‌ सार्वदिक सर्वज्ञता-स्ेदर्शिता का स्वभाव 
है और उसके ऊपर अब कोई आवरण है नहीं, तो वे अप्रतिहत-प्रधान-ज्ञानद्शेनधर क्‍यों न 
हो? यहां सर्वज्ञता-सर्वदर्शिता सावेदिक कही गई वह संसार-काल में भी निम्धय दृष्टि से समझना; 
क्‍यों कि व्यवहार दृष्टि से तो वहां अज्ञान प्रगटे होने से बह नहीं है। अथवा मोक्ष में जो सार्वदिक 
सर्वज्ञता सर्वदर्शिता फही गई, उस पर श्ढा हो सकती है कि जिनागम में तो प्रथम समय 
सर्वज्षता ओर दूसरे समय सर्वदर्शिता, फिर तीसरे समय सर्वक्षता, चोथे समय सर्वदर्शिता,-इस 
प्रकार बतछाया गया है; तो एकेक समय का अंतर पडने से सावेदिक योनी एकसाथ हमेश की कहां 
रही ? इस शह्ढा का समाधान यह है. कि अन्य दृष्टि के अभिप्राय से साबेदिक कहा गया हे। 
दो समयों का स्थूछ एक काल के कर देखा जाय तो उस दृष्टि से वैसे हरएक काल में सर्वे- 
ज्ञता-स्वेदर्शिता कह सकते हैं। अथवा, सर्वक्षता के समय में समस्त सामान्य धर्मो भी ज्ञात 
तो हैं ही, केकिन गोण रूप से। तो गोण रूप से भी वे ज्ञात होने की दृष्टि से वहां सबंद्शिता 
समाविष्ट होती है. ऐसा कह सकते हैं। वहां कोई घाती कर्म रूप आवरण भी न होने से 
अप्रतिहत-वर-ज्ञानद्शन हैं । 

स्वेज्ञता स्वभाव एवं निशवरणता दोनों की क्‍या जरूर ? ;-इस बात को निषेघमुख 
से देखें तो कहा जाए कि सबंज्ञता-सर्वदर्शिता का स्वभाव एवं निरावरणता, इन दो में से एक 
के भी अभाव होने पर अप्रतिहत बर ज्ञानदशन के घारक नहीं हो सकती है'। अन्यथा अश्न होगा कि 
धर्माप्तिकायादि जड़ द्वव्यों में निरावरणता तो है, यानी घाती कर्मोंका अभाव तो है, फिर 
अप्रतिहतवरज्ञानदशन क्यों नहीं है ! कहना होगा कि उसके लिए जरूरी जो दूसरा कारण सर्वज्ञ- 
स्बंदर्शिता क' खभाव, यह उनमें न होने से वह नहीं है । इसी प्रकार एकेन्द्रियांदि जीव में जीवत्व 
होने के नाते सर्वज्ञ-सर्वदर्शिता का स्वभाव तो है, क्विन्तु उनमें घाती कर्मोंके आवरण रंगे होने से 
उससे ग्राप्त निरावरणता होने के कारण वहां भी अप्रतिहत-वर-ज्ञानद्शनधरता नहीं है । 

स्वज्ञवा-स्वभाव का बीज हर बानकोी' सहजता:--अरहंत प्रश्ु में अप्रतिहत-ज्ञानदशन-घधरता 
की सिद्धि करने के छिए जो हेतुरूप से 'स्वेज्षतास्वभावयुक्त निरावरणता” का उल्लेख किया, उसमें 
विशेषण है “स्वेज्ञवास्वभाव” ओर विजश्लेष्य है. “निरावरणता! । अब देखिए कि ये दो पहले सिद्ध 
हो तो वे अप्रतिहत-वर-ज्ञानद्शेनयुक्तता सिद्ध 'कर सकते हैं। इसलिए अब उन दोनों की 
सिद्धि केसे हो, यह बतलाते हैं। प्रभु में स्ेज्ञता का स्वभाव इसल्ए सिद्ध है कि उनमें ध्मोश्ति- 


सर्वज्षता माननेका बीज ? ] ललित जिस्सरा | #१३ 


सिध्यति । आह 'सत्तामात्रपरिछेदेडपि विशेषाणामनवबोधात्‌ कर्थ सर्व्वावबोधसिद्धि!रिव्याशइबाह “विशे 
पाणामपि' न केवर्ल सामानन्‍्यस्य, 'ह्ेयत्वेन>ज्ञानविषयत्वेन, ज्ञानगम्यत्वात्‌/>ज्ञानेन अवबोधरूपेणा- 
वबोधनीयरूपत्वात्‌ । यबेव ततः किमित्याह 'न च'>नेव, 'एते-विशेषा:, 'साक्षात्कारं/>दशेनोपयोगस्‌, 
अग्तरेण-विवा, देनासादाव्कता इत्यथे;, 'गम्यन्ते-वबुध्यन्ते। कथमित्याह 'सामान्यरूपानतिक्रमात', 
सामान्यरूपाटिक्रम द्यसद्रपतया खरविषाणादिवदसन्त एवं विशेषा: स्थ॒ुरिति। इद्मुक्त मवति,-दरशनोपयोगेन 
सामान्यमात्रावबाधर्प तत्स्वरूपानतिक्रमात्‌ सड़ग्रहनयामिग्रायेण विशेषाणामपि ग्रहणाच्छग्मस्थो5पि सर्वदा 
सर्वज्ञस्वमावः सरथात ; धातिकम्मक्षये तु सवेनयसंमत्या निरुपचरितेव सर्वज्ञस्वभावता; ज्ञानक्रियायौगपथस्येव 
मोद्धमाग्गेतेति। स्वेदशेनस्वभावता तु सामान्याक्योघत एवं सिद्धेति न तत्सिद्धये यतनः कृत इति। 


#का्माएओ फोड़ा 8 अब न्ाा कक पक; जीबी! 2 7६४४ फ्क्रिकककरजाए पर कफाए का दया (पा कड/% क802%:: 8 :#व४४2#4५06:४/:ए%: 05 :्ाइआएग:दटका" 


कायादि समस्त पदार्थो' का सत्ता (सद्रूपता) नामक महासामान्य रूप से ज्ञान होता हे । ज्ञान 
आत्मा का सहज स्वभाव है, किन्तु आगन्तुक गुण नहीं | अगर बेसा स्वभाव न हो तो आत्मा 
ओर जड में कोई फर्क नहीं रहता, क्‍यों कि जड भी ताहश स्वभाव से शून्य है। ज्ञान आत्म- 
गुण होने से फक तो पड सकता है केकिन कारण मिलने पर आत्मा में ही ज्ञान दिखाई पडे 
ओर जड में नहीं इसका क्या कारण ? कहना होगा कि ज्ञान आत्मा का ही स्वभाव होने से 
कारण सामग्री के सहकार वश आत्मा में ही दिखाई पडे यह युक्तियुक्त है। हां, इस स्वभाव 
पर आवरण लग गये हैं अतः आवरण ज्वगों ज्यों नष्ट हो, त्यों त्यों ज्ञान प्रगट होता है। जब 
यह देखिए कि, 

ज्ञान को प्रकाश सीमा कहां तक ? दृष्टान्त देखिये,-एक घट का “यह सत्‌ है!-इस प्रकार 
सद्रूप से ज्ञान हुआ। अब विश्व के समस्त पदार्थो' का एक रूप से सड़मह करने वाली 
अविभाजित इृष्टि से देखा जाए तो सारा विश्व एकमात्र सद्रूप है; सत्‌ से कोई भी भिन्‍न नहीं है । 
इसलिए एक घट को सदृरूप से जानने पर समरत विश्व को सद्रूप से जान लिया; अतःसद्रूप 
से ज्ञात होने में बिश्वका कोई पदार्थ नहीं घचा । धर्मास्तकायादि सकल ज्ञेय पदार्थ ज्ञात हो 
गए; क्‍यों कि वे रत हँं। अगर कोई सत नहीं, तो वह ज्ञेय नहीं, जेसे आकाशपुष्प, शशथड्भगगदि । 
जा सन ह वह सदृश्प स ज्ञात होता ही हे। यह सद्रूपता याती सत्ता महासामान्य है, क्‍यों 
का इसस फाइ ४ थे धावाष्ट्रत नह है | 
सप्नूहज्व्यहांत का संस सपना! 


प्र-ठाक हैं समरत ज्ञेयों को सदुरूप से तो जान लिया, किन्तु जहां तक उन प्रत्येक के 
निखिल विजश्येप धर्मों का झान न हुआ बहां तक सर्वबोध यानी सर्वज्ञता कहां सिद्ध हुई ! 

ड०मात्र सामान्य ही नहीं, किन्तु विशेष भी ज्ञेय हैं, अर्थात्‌ ज्ञानके विषय होने के कारण 
ज्ञान से ज्ञात हो सके बसे है; ओर वे दर्शन के बिना अर्थात्‌ सामान्य धम के साक्षात्कार के बिना 
ज्ञात नहीं हो सकते हैँ । कारण यह है कि विशेष धर्म सामान्य रूप का अतिक्रमण नहीं करते 
हैं, सामान्य बिना नहीं हो सकता है । उदाहरणार्थ, मनुष्यत्व यह विशेष धर्म है ओर जीवत्व यह 





२११७ ] छलितिविस्तरा [ अप्पडिहयबरनाणद॑सणथंराण 


( ७०-निखिलावरणक्षयसिद्धिः-- ) निरावरणह्व॑ वावरणक्षयात्‌, क्षयश्र मतिपक्षसेव 
नया तत्तानवोपलब्धेः, तत्क्षये च सर्वज्ञानं, तत्खवभावत्वेन। दृश्यते चावरणहानिसमत्यो 
ज्ञानातिशयः 

( प०- )हरव्थे विशेषणसिद्धिममिधाय विशेष्यसिद्यथमाह “निरावरणत्वे च! प्राग हेतुतयोपन्यस्तम्‌ 
आवरणक्षयाद', आवरणस्थ--ज्ञानावरादेः, क्षयाव-निमूल्य्रत्यात्‌। ननु जीवाविभागीभूतस्यावरणस्य 
क्षय एवं दुरुपपाद:, इत्याशड्क्याह 'क्षयश्र' उक्तरूप', 'प्रतिपक्सेवनया” मिथ्यादशनादीनां सामान्य- 





सामान्य धर्म, मनुष्यत्थ जीवत्व को छोडकर नहीं रह सकता है, जीवत्व को आलिल्लित हो कर 
ही रहता है। यो नींवत्व यह, सामान्य रूप जो पेड़पत इस के साथ जुडा हुआ ही रहता 
है । इस प्रकार सभी विशेष धर्म महासामान्य अर्थात्‌ वस्तु मात्र में रहनेबाढी सत्ता (सद्रुपता) 
से अन्तव्याप्त ही होते हैं। जहां सद्रूपता नहीं वहां कोई विशेष धर्म नहीं; अतः सदूरूपता 
से अछग कोई विशेष नहीं है। तो दशेन-उपयोग से सामान्य मात्र का बोध होने पर भी 
विशेष सामान्य में अन्तः्प्रविष्ट होने के कारण, सद्म्रहमय के अभिप्रायानुसार विशेषों का बोध 
सामान्य बोध में आ ही जाता है'। इस दृष्टि से तो ज्ञानावरण कर्मो' से आच्छादित आत्मा 
भी सत्‌ सामान्य रूप से निखिछ विश्व को जान छेता हुआ सदा स्वेज्ञ कहा जाए ! किन्तु 
विशेषवादी नेगम या व्यवहार नय के मत से तो केवछ सामान्य बोध में सभी विशेष ज्ञात 
नहीं होते हैँ, क्यों कि वे नय विशेषों को सामान्य में अन्तभूत नहीं किन्तु सामान्य से भिन्‍न 
मानते हैँ। इसलिए मात्र सामान्य जानने पर सर्वज्ञता नहीं बन सकती । वह तो समस्त ज्ञाना 
वरणादि घाती कर्मो' के क्षय होने पर जब सभी विशेष अछग रूप से ज्ञात हो, तभी संपन्न 
होती है। ऐसी सर्वज्ञता सर्वेनयसंमत मुख्य यानी ग्रगट वारतव सर्वज्ञस्वभाव है। 

ज्ञान क्रिया दो प्रिल कर क्‍यों मोक्षमागं:-तो समस्त सामान्य विश्ेषों के ज्ञानवाली 
स्वेज्ञता में जिन समस्त नयों की संमति है उनमें से कोई नय तो ज्ञान से मुक्ति मानता है, 
तो कोई क्रिया से सुक्ति मानता है। श्रद्धा, तप, वेराग्य, परमात्मभक्ति, वगेरह मुक्ति-साधन 
भी ज्ञान-क्रिया में समाविष्ट हो जाते हैं। अतः सबे नयों के साधक अभिप्राय संमिक्ठित कर 
देखा जाए तो यह सिद्ध होता है कि ज्ञान ओर क्रिया दोनों के एक साथ मिलने पर ही 
मोक्षसाधना संपन्न हो सकती है। 

तात्पये, इन दोनों के द्वारा जब समस्त ज्ञानवरण नष्ट होते हैं, ओर आत्मा का पूर्ण 
ज्ञान-स्वभाव प्रगट हो जाता है, तब वह ज्ञान विश्व के समस्त सामान्य एवं समस्त विशेषों का 
ग्रहण करे यह युक्तियुक्त है। युक्ति यह कि आत्मा के ज्ञानस्यभाव से जब सत्ता यानी वस्तुका 
सतपन तो ग्रृहीत होता ही है ओर उससे व्याप्त है सारा विश्व एवं इनके समस्त विशेष, तो 
वे निरावरण दशा में क्‍यों सबके सब गृहोत न हों। इससे सर्वज्ञान-स्वभाषता सिद्ध होती 
है। सर्वदशेन-सवभावता तो सामान्य के बोध से नितान्त सिद्ध है, इसलिए इसकी सिद्धि के हेतु 


आठों कर्मो' के अछग अछूग कारण |] छूलितर्थिस्तरा [ २१८ 


बन्धहेतूनां ज्ञानप्रस्यनीकान्तरायोपघातादीनां, च विशेषहेतूनां, प्तिपृक्षस्य-विरोधिन: सम्यग्दरीनादे्यानबहु- 
मानादेश्व सेवनया>-अभ्यासेन | प्रयोग5त्र, यद यस्य काणेरन सह विरुध्यते तत्‌ तह्विरुध्यमानसेवने क्षीयते, 
यथा रोमोद्भुषणादिकारणेन शीतेन विरुध्यमानस्थाग्नेरासेवन रोमोद्ूषणादिविंकार:, विरुध्यते चाबरणहेतुमि- 
मिथ्यादशनादिभि: सह सम्यग्दशनादिशुणकछाप इति कारणविरुद्धोपलब्धि:। नन्वतीन्द्रियत्वादावरणक्षयस्य 
कर्थ तेन हेतो: प्रतिबन्धसिद्धिरित्याशाइक्याह 'तत्तानवोपलब्धे।', तस्य-आवरणस्य, तानवं-तुच्छमावो 
देशक्षयलक्षण: ग्रकृतयेव (प्र०....ग्रत्ययेन) प्रतिपक्षसेवनया, तस्योपलव्धे: | स्वानुभवादिसिद्धज्ञानादिवृद्धुय- 
न्यथानुपपत्ते: प्रतिबन्धसिद्धि: । न च वक्तव्य प्रतिपक्षसेवनया तानवमात्रोपलब्धे: कर्थ सर्वावरणक्षयनिश्चय 
इति !” यतो ये यतो देशतः क्षीयमाणा द्थयन्ते ते ततः प्रक्ृष्टावस्थात्‌ मंभवत्सवेक्षया अपि, चिकित्सा- 
समीरणादिभ्य इब रोगजरूघरादय इति | एवं च जीवाविभागीमृतस्यापि चिकित्साता रोगस्येवावरणस्य 
प्रतिपक्षसेवनयां क्षयो5दुष्ट इति यत्करिद्विदेतत्‌ू यदुतावरणक्षय णव़ दुरुपपाद इति। अथ ग्रक्नतसिद्धिमाह 
तवक्षये चजआवरणक्षये च, 'स्वेज्ञानं>सर्वज्षेयाववोध: | कुत इ्याह 'तत्म्वभावत्वेन', स्वभावों छासौ 
जीवस्य यदावरणक्षये सर्वेज्ञानम्‌। एतदेव भावयति हृद्यते च'"प्रतीयते चानुमवानुमानादिभिः, आवरण- 
हानिसमुत्यो-निद्राबावरणक्षयविशेषप्रमवो, ज्ञानातिशयो>ज्ञानप्रकषः । 


कोशिश नहीं की जाती है । यहां तक सर्वज्ञता-सवेदर्शिता स्वरूप विशेषण की सिद्धि हुई। 

“निरावरणत्वा रूप विशेष्य को सिद्धि।-अब सवज्ञत्व सहित मिरावरणत्व” रूप दिए गए 
हेतु में जो “निरावरणत्व” रूप विशेष्य है उसकी सिद्धि की जाती है। निरावरणत्व, यानी समस्त 
ज्ञानावरणादि घाती कर्मो' का अभाव, उन कर्मो' का निमूंछ नाश होने से होता हैं । 

प्र०- आवरण कम तो आत्मा के साथ एक रूप हो गये हैं तो उनका मूलतः नाश 
कैसे हो सके ? 

उ०-जिन कारणों से कर्मों का बन्ध अथौत्‌ आत्मा के साथ एकरूप संबन्ध हो गया है 
उनसे प्रतिकूल उपायों के अभ्यास से कमनाश होना युक्तियुक्त है । ज्ञानावरणादि आठ कर्मों 
का संबन्ध सामान्य एवं विशेष दो प्रकार के कारणों से होता है । इनमें सामान्य कारण है” 
सिथ्यादशन, अविरति, कषाय, योग, एवं प्रमाद । विशेष कारण हे ज्ञानादिका प्रद्वेप-विरोध-- 
अन्तराय-नाश इत्यादि; ज्ञानावरणादि प्रत्येक के व्यक्तिशः वे कारण इस प्रकार हैंः-(देखिए १६) 

कमेबन्ध के हेतुओं के गतिपन्न उपायः-इन मिथ्यात्वादि सामान्य हेतुओं के प्रतिपश्षी 
(विरोधी) हैं सम्यशशनादि उपाय । मिथ्यात्व यानी सर्वेज्ञोक्त तत्व की अरुचि (अश्रद्ध)) का 
प्रतिपक्षी है सम्यशद्शन अथीत्‌ तत्त्वरुचि; अविश्ति यानी हिंसादि-प्रतिबद्धता का विरोधी हैं 
चारित्र (विरति) अर्थात्‌ प्रतिज्ञापूषक्त हिंसादि-त्याग; कपाय का प्रतिपक्षी है सम्यस्ज्ञान-तप-युक्त 
उपशम-भाव; योग में आरम्भ-विपय-परिश्रहादि अप्रशस्त योगों के प्रतिपक्ष हैं ज्ञानाचारादि 
प्रशस्त योग, ओर ग्रशस्त योगांका प्रतिपक्ष है शेक्रशीकरण एबं अयोग अवस्था, प्रमाद का ग्रतिपक्षी 





२१६] ललितविस्तरा [ अप्पडिहयबश्नाणदेखशणथर।पएं 





कर्म बन्‍्ध-हेतु 
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। १ ज्ञानावरण 








| ज्ञान-ज्ञानी-ज्ञानलाधनों का उअछेष, इनकार, विरोध, इर्षा, अन्तराय, 
| आशद्यातना या नाश । 
| २ दर्शनावरण | दर्शन-दशोनी-दर्शन छाघनोंका 
| आश्यातना था नाश 
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प्रद्रेष, इसकार, विरोध, इर्षा, अन्तराय, | 
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३ आश्ाता वेदतीय | स्व-पर को पीड़ा शोक संताप-रुदलन-प्रहार-वघिला 7 दि कर ना-फराना 








।&> 


| ज्ञीवदया अहत्‌ साधु-धावक्क-भक्ति, दान, लागग संयम, त्त, मोगनिरोध | 
| तप आदि कष्ट, क्षमा, शौचादि | 


3क्ा->लाएपरशशकक्यांदाा 


| लवज्ञ सर्वज्षज्ञाख-घतुविध संघ साधुश्रावक-धर्म देइता ज़िनोक्ततत्त्व की | 


शाता वेदनीय 


(दाल, पाता प्रकरताकशाशादापक्ाा ५, >राद्रक्ष "फयाय्शी आपक्रायापवाशय, पशउपदगप्शातन्वक्तोगरतणादत शाह्तातलत्मपदगलपाप चीफ पाए 
















| | ...रलरतानभमभम्याभातकलभनमन्रापाशाक0८०कमपायारका कद +०० जल थधाए६क५ 
४ भिथ्यात्तव मोह- 


व |निंदादि और मिथ्यादेव-गुरु धर्म -तत्त्वादि की रुचि उपासना प्रशलादि | 
चारित्र मोह. | तीत्र कोधादि कषायवश्य प्रादुयूत आत्पपरिणाम; एवं छारित्र ओर साधु की | 





| निन्दा-विध्नादि 
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बहुजीबनाद के हेतुभूत संग्राम, कीटादिसलंहारक उच्योग आदि मद्दाआरम्भ्, | 


« नरकायु ....« 3 ; | 
| महापात्ग्रदद, रोहद्रप्यान+ माँसमक्षणादे 


वियचायु ..... | गृढ़ हृदय, मायाप्रपंच, झल्य, लद्ावारदीवता, अजिरति आदि 
मनुध्यायु ..... ; अल्पार मप-परि ग्रह, निःश्वाथ लम्नता-ऋज्जुताडिमध्यमगुण, ;८ नद्दथाथि आदि 
देवायु ... | सराग संयम, ब्रत, अशुभ प्रवृश्तिक्रा रिरोघे, जाहारादि निधोध, तप, कं आदि 





| ६ अशुभ नामकर्म...] मन-बचन-काया की बक्र प्रवृत्ति विसंवादन (छ्चेको झूठा मनात्ता इत्यादि) 
|. शुभ नामकमे... | मत-वचन-काया को ऋज्ञु प्रवृत्ति संबादन 
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| परनिन्दा, स्वप्रशंशा: मद, परशुण-रुश्दोष का आच्छादव, स्वक्ोय अलबदू- 
। गुणका कथन, घर्मपुरुष-धम तत्वादि की ज्ुगुप्सा-मज्ञाक इत्यादि । 


ऊंचगोशत्र... परगुण-प्रशासा, स्व॒निनन्‍्दा, स्वगुण एवं परदाष का आच्छादन, नम्रवृत्ति, | 
निरभिसान 
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८ अन्तराय ओरों को दान-लछाभ्र-भोगादि करने में विध्व करना, जिनपूजा में । 
अन्तराय करना, हिलादिपशायणता, हाक्य घमंथीय कार्यान्व्रित मन करना । | 
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है अप्रमाइ | तात्पय, सम्यर्शन-दशेन-चारित्र-तप, एवं अप्रमाद तथा अयोग, ये सब उपाय 
मिथ्यात्यादि सामान्य कमेबन्ध-हेतुओं के प्रतिपक्षी हैं; ओर कर्मबन्धन के विशेषददेतुभत ज्ञानादि- 
विरोध-अन्तराय वगेरह के प्रतिपक्षी हैं ज्ञानादि की भक्ति-उपासना-दान इत्यादि । हु 
प्रतिपक्षसेवन से पू्वरोगनाश)-यदि इन प्रतिपक्षी उपायों के आसेवन का अभ्यास 
क्रिया जाए अथोत्‌ उनका बार बार आसेवन किया जाय तो सहज है कि मिथ्यात्वादि से 


जय 


जित#कर्मबन्धन दूर हो जायेंगे। नियम है कि जो जिसके कारण का विरोधी है उस विरोधी 





हे | २१७ 


(छ०--) न चास्य कश्निदविषय इति स्वार्थानतिछवूनमेव । इत्थं चेतद्‌, अन्यथा 


के सेबन से वह क्रीण हो जाता है। उदाहरणार्थ, रोमान्व खड़े करने में कारणभूत है जाड़ा 
ओर उसके विरुद्ध हैं अग्नि; तो उस अग्नि के आसेवन से रोमाश्वादि विकार नष्ट हो जाता है । 
ठीक इसी प्रकार, कर्मांबरण में कारणभूत मिथ्यादशनादि के विरोधी है सम्यग्दशनादि गुणसमूह; 
तो उन सम्यग्दशनादि के आसेवन से कमोबरण नष्ट होना युक्तियुक्त है | यहां, इस प्रकार कारण- 
विरुद्ध-उपलछब्धि हुई; जिस प्रकार किसी प्रकाशादि वस्तु के विरुद्ध अंधकारादि पदार्थ उपलब्ध 
होता है तो वहां उस प्रकाशादि वस्तु का अभाव सिद्ध होता है, इस प्रकार उसके कारण के विरुद्ध 
पदार्थ उपलब्ध होने से भी उसका अभाव सिद्ध होता है। तो यहां कर्मकारण से विरुद्ध सम्य- 
रसदशनादि की उपलब्धि से कमश्षय ग्राप्त हो जाए इस में कोई संदेह नहीं । 

प्र०-कमंक्षय तो अतीन्द्रिय है, प्रत्यक्ष दिखाई पडता नहीं हैं । तो फिर सम्यर्दशनादि से वह 
अवश्य होता है इस प्रकार के नियम (व्याप्ति) का निणय कैसे हो सकता है ? 

उ०-प्रतिपश्षभूत सम्यग्दशनादि के सेवन से कर्मांवरणों का अंशतः क्षय होता आता है यह 
शानादि में देख सकते हैं | ज्ञान की साधना करने के लिए पढाई का परिश्रम करते हैं तो 
क्रमशः झ्ञानवृद्धि का अनुभव होता है। यह ज्ञान की उत्तरोत्तर वृद्धि क्‍या है? ज्ञानावरण 
कर्मों का बढता जाता क्षय । पहले आवरण ज्यादे थे, तो ज्ञान प्रगट नहीं था; अब कुछ ज्ञान 
प्रगट हुआ है तब समझना चाहिए कि आवरणों का कुछ हास हुआ है। तो सिद्ध होता है कि 
सर्वोच्च प्रतिपक्ष-सेवन से कमोबरण बिलकुल नष्ट हो सर्वज्ञता भी उत्पन्न हो सकती है। 

ग्र०---ठीक हें, प्रतिपक्षसेवन से अंशतः आवरण क्षय हो, क्‍यों कि बेसा अनुभव में आता 
है, छेकिन समस्त आवरणों का नाश कैसे संभवित है? उसका निणय कहां से हो सकेगा ! 

उ०--ओहो ! उसमें क्‍या दिकत है ? देखते हैं कि जो जिसके द्वारा अशतः श्वीण होते 
हैं वे उनकी उत्कृष्ट कक्षा प्राप्त होने पर सबंथा भी क्षीण हो जाते हैं। इसमें कोई असंभव 
नहीं है। दृश्टान्त से थोड़ी चिकित्सा से रोग का कुछ क्षय; ओर उत्कृष्ट चिकित्सा से सर्वथा 
रोगनाश; एवं अल्प पवन से बादछ का कुछ विखरना, और अतिशय पवन से बादल का सर्वथा 
अभाव, होता है ५ ठीक इसी प्रकार, जीव से एकरस हुए भी कर्म-आवरण, चिकित्सा से रोग 
की तरह, प्रतिपक्षभूत सम्यग्दशनादि के सेवन से क्षीण हो ही जाएँ इसमें कोई रुकावट नहीं 
होती । इसलिए आवरणों का सर्वथा क्षय उत्पन्न नहीं हों सकता हैं यह वात गलत है, युक्ति- 
युक्त नहीं है। 

अब प्रस्तुत में, जब समस्त आवरण का क्षय हुआ तब त्रिकालवर्ती सर्व ज्ञेय पदार्थों का 
पूण बोध प्रगष्ट होता हे, क्‍यों कि जीव का ऐसा स्वभाव ही है कि आवरण आमूछ नष्ट हो 
जाने पर स्वसख्वभावभूत सर्वज्ञान प्रगट हो जाए। ओर स्वानुभव एवं अनुमान-तकों आदि से भी 
यह प्रतीत होता हे कि निद्रादि आवरण के क्षयविशेष से ज्ञान का प्रकप हो उठता है । 
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२१८ | छत्लितथिस्तरा [ अप्पडिहयबरनाणदंसणधराण 


अगव्कलपराथसंपादनासस्मव “ तदन्याशयाद्रपरिच्छेदादिति परक्ष्मधिया भावनी यम्‌ । ज्ञानग्रहणं 
चादो सर्वा लब्धयः साकारोपयोगोपयुक्तस्येति ज्ञापनाथमिति अप्तिहतवरज्ञानद्शनधरा; ।२५ || 

(पं०--) तत' किम ! इत्याह “ 'न च.' “अस्य'"ज्ञानातिशयस्य प्रकृष्टरूपस्य, “कश्चित्‌! ज्ेय- 
विशेषः, 'अविषयः ८अगोचर', स्वेस्य सतो क्षेयर्वभावानतिक्रमात्‌ , केवलस्य निरावरणल्वेनाग्रतिस्खल्तित्वात्‌ 
'हति-एवमुक्तयुक्तवा, स्वार्थानतिलड्ननमेब', स्वाथः प्रकृतसूत्रस्थाग्रतिहतवरज्ञानदशनघरत्वं, तस्य 
अनतिलड्ननमेब-अनतिक्रमणमेव, प्रतिहृतवरज्ञानदरनधरत्वे हि मगवतां वितथाथतया सूत्रस्य स्वार्थाति- 
लइन प्रसजतीति। इत्थं चेतद्‌,' इत्थमेवर-अग्रतिहतवरज्ञानदशनप्रकारमेव, एतद--अहछक्षणं वस्तु; विपक्ष 
वाधामाह अन्यथा ८उत्तप्रकारामावे,अविकलपराथेसंपादना5संभव: 'अधिकलस्य-परिपू्णस्य,परार्थर्य- 
परोपकारस्य भगवा, (संपादनासंभवः-) घटनाउयोगः, कुत इत्याह “तदन्याशयाद्रपरिच्छेदात', 
तदन्येपां-पुरुषाथो पयोगीएतत्वविलक्षणानाम्‌ , आशयादीनाम८-अमिग्रायद्रव्यक्षेत्रकालभावानाम्‌ , अपरि- 
चछेदादू-अनवबोधात्‌ , सकल्हेयपरिज्ञाने द्यविकल्मुपादेयमबबोद्ं शक्ये, परस्परापेक्षात्मछाभत्वाद्धेयोपादे- 
यथो', हृस्वदीधयोरिव पिलृपुत्रयोरिव वेति सर्वमनवबुध्यमाना: कथमिवाविकल्ं पराथे मंपादयेयुरिति। 





प्०--प्रकृष्ठ ज्ञान हो, किन्तु इससे सभी ज्ञेय केसे जाने जाएँ ? 

उ०-- उत्कृष्ट ज्ञान प्रगट हुआ तब तो कोई भी ज्ञेय इसका विषय न हो ऐसा तो बन ही 
नहीं सकता | क्‍यों कि निखिल सत्पदार्थ जब ज्ञेय हैं तो ज्ञेग” का अर्थ ही यह है कि वे ज्ञान- 
ग्राह्म हैं; ओर जब वैसे ज्ञानग्राह्मस्वरूप का वे उल्लंघन नहीं कर सकते हैं. तब वे किसी-न- 
किसी ज्ञान के विषय अवश्य होने ही चाहिए। तो ज्ञान, उत्कृष्ट रूप का प्रगट हो जाने से वह 
निखिल ज्ञेयों का अवगाहन करेगा ही । निरावरण ज्ञान की मर्यादा नहीं बांध सकते हैं. कि वह 
उतना ही जान सकता है ज्यादा नहों | सर्वोत्कृष्ट ज्ञान जिसे केवलज्ञान कहते हैं वह सर्व 
आवरण नष्ट हो जाने पर उत्पन्न होता है तो वह निरावरण होने की वजह समस्त ज्ञेयों को 
पहुंचने में अस्खलितगतिक है। अतः प्रस्तुत “अप्पडिहयवरनाणदंसणघराणं” सूत्र का अर्थ जो 
'अस्खलित अग्रतिहत श्रेष्ठ ज्ञान-दशन का धारकत्व” है उसका यहां अतिक्रमण नहीं होता है । 
यदि भगवान के द्वारा समस्त आवरण का क्षय न किया जा सके, एवं वे प्रतिहत यानी अपूणे 
ज्ञानदरशन वाले ही रह जाए, तभी यह सूत्र गलत अर्थवाला हो खार्थ के उछंघन का प्रसद्भ 
आ सकता है। ५ 

फलछित यह होता है कि अरहंत स्वरूप वस्तु अग्रतिहतवरज्ञानदशन प्रकार वाली ही है। 
अगर वे इस अकार नहो तो परिपूर्ण परोपकार का संपादन नहीं कर सकते हैं; कारण, सत्पुरुषार्थ 
में इष्ठतत्त्त की तरह इस से विलक्षण अनिष्ट का बोध भी उपयुक्त है; किन्तु ऐसे बिलक्षण 
यानी कर तत्त्व, ओर त्याज्य अभिप्राय एवं द्रव्य-क्षेत्र-काछ-भाव, उनका वहां पूरा बोध ही नहीं 
हुआ होगा । 


अनिष्ट भी तत्त्य क्‍यों ज्ञानना ? ] ललितबिस्तरा [२१९ 


प्र०- सभी त्याज्य तत्त्वों का बोध न हुआ हो इस से क्‍या ) “इष्टं तत्त्वं तु पश्यतु-वे 
इष्ट तत्त्व जानें, इससे दृष्ट में ग्रवृत्ति करा सकेंगे न ? 

उ०--ऐसा नहीं है; क्‍यों कि इष्ट यानी उपादेय तत्त्व पूर्णरूप से तभी जाना जाता है 
कि जब समस्त त्याज्य यानी हेय तत्त्वों का पूण ज्ञान हो। कारण, हेय का ज्ञान और उपादेय 
का ज्ञान, ये दोनों हस्वता-दीघता या पितृत्व-पुत्रत्व की तरह परस्पर सापेक्ष हैँ, एक के बिना 
दूसरा अस्तित्व ही पा सकता नहीं है। उदाहरणार्थ असत्य किस किस प्रकार का होता है उसका 
ज्ञान अगर न हो, तब सत्य का यथास्थित ज्ञान कैसे हो सकेगा ? असत्य को विस्तृत रूप से 
न जानने के कारण शायद किसी असत्य को ही सत्य मान बेठेगा ! ओर में सत्य कहता हू ऐसा 
मान कर असत्य भाषण में ही प्रवृत्त होगा । इस प्रकार, हिंसा के क्‍या क्‍या विविध स्वषप हैं, 
हिंसा के विषयभूत कितने कितने प्रकार के ओर किस किस स्वरूपवाले जीव होते हैं, हिंसा के 
कोन कौन शख््र होते हैं, इत्यादि हेय हिंसा के बारे में संपूर्ण ज्ञान न हो तब उपादेय अहिंसा 
का संपूर्ण ज्ञान ओर पालन केसे हो सकेगा ? एवं इष्ट तत्व में ऐसा ऐसा शुभ आशय-अध्य- 
बसाय, एवं शुभ भावना-ध्यान करना, अमुक अमुक प्रकार के द्रव्यों का, क्षेत्रका, काछका एवं शम- 
दमादि भावों का आलूंबन करना,'-इतना ही आयेगा, किन्तु किस किस अकार के असत्‌ आशय 
विचारणा-वासनादि का त्याग करना, एवं कोन कोन अयोग्य द्रव्य-क्षेत्र-कालू-भावों का आल्ूबन, 
संसग न करना, इसका ज्ञान न रहने से संपूर्ण मोक्ष-साधना का पुरुषार्थ, कि जो अ्रवृत्ति-निषृत्ति 
उभय-संबन्धी हे वह, कहां से हो सकेगा ? 

तात्पय, परमात्मा खर्य सर्व ज्ञेयों के ज्ञान विना छोगों को हेय-उपादयों का यथार्थ ओर 
परिपूण बोध कहां से ही करा सकेंगे ? कहां से हेय से निवर्त्तन ओर उपादय में प्रवतेन के 
रूप में परोपकार कर सकेगें ! यह वस्तु सूक्ष्म दृष्टि से विचारणा के योग्य है । 

यहां “ अप्पडिहयवरनाणदंसण ?. . .इत्यादि में दशन नहीं किन्तु ज्ञान पहला छिया इसका 
कारण यह हे कि आत्मा को कर्मनाश के फलरूप में जो जो छब्धि ग्राप्त होती हैं वे सभी 
साकार उपयोग अर्थात्‌ ज्ञानोपयोग में वतेमान आत्मा को आ॥राप्त होती हैं किन्तु निराकार अथौत्‌ 
दशन के उपयोग में रहे हुए को नहीं । दर्शन में वस्तु का बोध होता है छेकिन सामान्य रूप से, 
इसलिए वह आकार रहित है, निराकार हैँ; ओर ज्ञान वस्तुको विशेष रूपसे ग्रहण करता है, 
इसलिए वह आकारयुक्त यानी साकार होता है । जब आत्मा साकार अवस्थामें होंती है. तमी 
लब्धियां उत्पन्न होती हैँ; ते केवलज्ञान स्वरुप लब्धि भी साकार उपयोग में उत्पन्न होगी | इसलिए 
यहां सूत्र में ज्ञान पहला ग्ृहीत किया गया । इस प्रकार “अप्पडिहयवरनाणदंसगघराणं ! 
सूत्रकी व्याख्या हुई । २५॥ 


नै के नेः 


२५१० | ललितबिस्तरा ॒ वियटूछडमाएं 


२६, वियद्वछउमाण. 

(ल०-आजी विकमतनिरासे छम्म कि.-) एतेप्याजीविकनयमतात्ुसारिभिगोंशाल (प्र०- 
_.गोशालक)शिष्येस्तत्वतः खल्वव्याह्त्तच्छग्ान एवेष्यन्ते तीथेनिकारदशनादागच्छन्ती' 
ति बचनात। एतन्निह्यर्थमाह 'वियद्च्छठमाणं-व्याह्त्तछदाम्य! | छादयतीति छद्न घातिक- 
म्मामिधीयते व्ानावरणादि, तहन्धयोग्यतालक्षणश्र सवाधिकार इति, असत्यस्मिन्कम्मेयोगा- 
भावात्‌ । अत एबाहुरपरे असहजाउविद्येति (प० ....सहजा विश्येति)। ब्याहृत्ते छम्म येषां, ते 
तथाविधा इति विग्रहः । 

(पं०-) तद्नन्धे व्यादि, तस्य-ज्ञानावरणादिकम्मणो, बन्धयोग्यता-कषाययोगग्रवृत्तिरूपा, लक्षण 
नस्वभावो, यस्य स तथा। चकारः समुच्चये भिन्‍नक्रमश्च | ततो भवाधिकारश्व छत्मकारणत्वाच्छग्मोच्यते | 
कुत इत्याह असती त्यादि, सुगम चेतद। अत एव*-भवाधिकाराभावे कम्मयोगाभावादेव, आहु। *>्जुवते, 
अपरे'ज्तीर्थ्या,, असहजा-जीवेनासहभाविनी, जीवस्वभावो न भवतीत्यथ:, अधविधा'>“कम्मेकृतो बुद्धि- 
विपर्यास:, कम्मव्याइत्तों तदव्याइत्ते: | 'इतिः-एवं कार्यकारणरूप॑, व्याहत्छद येषामि त्यादि सुगर्म 
बैतत्‌। नव॒रं, 


आजी विकमते परमात्मा में घाती कमे रूप छह्म ;-- 

अब “वियद्रछठमाण'! पदकी व्याख्या। गोशालक के शिष्य जो आजीविक'” नाम के नयमत 
के अनुसरण करने वाले हैं; वे मानते हैं कि परमात्मा परमार्थ से छह्म रहित नहीं होते हैं, 
क्यों कि वे धमतीर्थ का विप्लय देख कर यहां आते हैं, ऐसा शास्रवचन है। इससे सूचित 
दोता है. कि यहां आना, तीर्थरक्षार्थ देह धारण कर यत्न करना, यह बिना छद्म नहीं हो सकता 
है, तो परमात्मा सबंथा छल्मशून्य नहीं होता है ।' 
छत्न दो प्रकार के; सत्र का अर्थ ।-- 

इस मत का निरसन करने के लिए कहा “वियद्रछठमाण', छद्म से सर्वेथा रहित अरहंत 
परमात्मा को मेरा नमस्कार हो। छलद्म का अथे है जो छादन करे; ऐसा है ज्ञानावरणादि घाती 
कम्मे ओर भवाधिकार । (१) ज्ञानावरणादि कर्म छक्न इसछिए हैं. कि वे आत्मा में ज्ञानादि गुणों 
का आच्छादन कर देते हे । ज्ञानावरण कम ज्ञान का, दशनावरण कम दरशन का, मोहनीय कमे 
सम्यस्दष्टि और वीतरागता का, एवं अन्तराय कर्म वीयौदि छब्धियों का आच्छादन करते हैं, इसी 
छिए वे छश एवं घाती कमे भी कहलाते हे । (२) मवाधिकार यह छद्म इसलिए है कि वह है 
कमंबन्धन की योग्यता स्वरूप | ऐसी योग्यता ओर कोई चीज़ नहीं, मात्र क्रोधादि कषायप्रवृत्ति 
ओर मन-वचन-कायादि योगों की प्रवृत्ति ही है। तो ये प्रवृत्तियाँ कर्म रूप छद्म के कारण होने 
के नाते छदूम हें। तो ऐसी प्रवृत्ति स्वरूप योग्यता यानी भवाधिकार भी छदम हुआ । कपाय- 
योग-अवृत्ति रूप भवाधिकार के बजाय कर्मों का आत्मा के साथ संघन्ध नहीं हो सकता है । 


मोक्ष में से अनिवृत्ति: भठयों का अनुच्छेद | लल्ितविस्तश [ २२३ 


(छ>-मोक्षात्रिश्स्यसंभवः भव्यानुच्छेदअ-) नाक्षी णे संसारेड्पवर्ग)। क्षीणेच जन्मपरिग्रह 
इत्यसत्‌ , हेल्वभावेन सदा तदापत्तेः । न तीथनिकारों हेतुई, अधिधाप्रभावेन वत्संभवाभावात्‌, 
तद्भावे च छत्न॒स्थास्ते, कुतस्तेषां केबछमपवर्गों वेति भावनी यमेतत्‌ । "न चान्यथा भव्योच्छेदेन 
संसारशुन्यतेत्यसदालम्बनं ग्राह्मम, आनन्त्येन भव्योच्छेदासिदधे),अनन्तानन्तकस्याजुच्छेदरुपत्वाद . 
अन्यथा सकब्मृक्तिमावेनेह्संसारिवदपचरितसंसारभाजः सम्ेसंसारिण इति बल्यदापद्ते, अनिष्ठे 
चेतदिति। व्याव्त्तच्छञ्नान इति ।२६। एक्मभतिहतवरज्ञानदशनधरःत्वेन व्या7त्तच्छअतया चतद्प- 
त्वात्‌ स्तोतव्यसम्पद एवं सकारणा स्वरूपसभ्पदिति | ७, संपृत्त । 

(पं०-) न चान्यथे'ति, न चल्नेव, अन्यथा-मोक्षात्पुतरिहागमनाभावे । 'इसंसारिवदि'तिर 
मोक्षव्यावृत्तविवक्षितगोंशाल्कादिनंसारिवत्‌ । ह 





इसीलिए अन्य दशेन बाले भी कहते हैं कि सहजा विद्या” असहजा अधिवधा. अथोत्‌ ताक्ष्बिक 
ज्ञान यह जीव का स्वभाव है, सहज स्वहूप है; ओर कर्मकृत बुद्धि-विपर्यास जीब का असछी 
स्वभाव नहीं है, जीववस्तु के साथ ही रहने बाहा धर्म नहीं है, क्‍यों कि कम की निवृत्ति 
होने पर उसकी निवृत्ति हों जाती है। यदि जीव का वह स्वभाव हो तो जीव रहते हुए उसकी 
निष्त्ति कैसे हो सके ? तात्पये, कम ओर अविद्या का कार्यकारण-भाव है; तो कर्मरूप छद॒म 
अनिवाय है। अतः निवृत्त हुआ है छदम जिनका, वे व्यावृतछद्म-“विचट्टछठम” हुए। यह 
“वियट्टछठम' यात्ती व्यावृत्तछदरुम इस समासपद्‌ का विम्नद्द हुआ | 

आजीविकमत का खेडनः केवल्य-मोक्ष का असंभव: 


अब आजीविक जो मानते है कि परमात्मा से छदम यानी घाती कर्मों का आत्यन्तिक उच्छेद 
नहीं हो सकता है, यह मत इस छिए यथार्थ नहीं है, कि-यदि परमात्मा का संसार क्षीण नहीं 
है तो उनका मोक्ष भी नहीं हो सकता है। छेकिन परमात्मा को मुक्त न सानना यह तो एक 
प्रकार का साहस होगा ! तो शायद कहेंगे, हां, उनका संसार क्षीण हो गया है, तब तो जन्‍म 
लेना यह बिलकुल असंगत हो जाता है; क्‍यों कि जन्म पाने के कोई कारण उनके पास रहते 
नहीं है” । ओर अगर बिना कारणसामग्री भी जन्म की बात कहेंगे तो ऐसा निर्देतुक जन्म 
सदा ही पाते रहेंगे !। नहीं, कहेंगे कि 'तीथ का पराभव यह जन्म में हेतु है, तीथपराभव हो 
तभी जन्‍म छेते हैं), तो यह भी ठीक नहीं, क्‍यों कि उनको अविद्या न होने से जन्मप्राप्ति 
असंभवित ही है। संसार में जन्म ओर अविद्या का निश्चित कार्यकारणभाव है, इससे कारण- 
भूत अविद्या के बिना काये जन्म केसे हो! अगर कहिये अविद्या उनमें विद्यमान है, तो वे छद्मस्थ 
सिद्ध होंगे! ओर ऐसी स्थिति में उन्हें केवछज्ञान या मोक्ष कहां से हो सकता है? यह 
विचारणीय है। 

प्र<-संसार से सभी भव्यों का उच्छेद क्‍यों नहीं यदि भव्यजीव छद्‌स का संपूर्ण नाश 
कर सकते है, ओर मोक्ष पा सकते है ? तो मोक्ष में से संसार में वापस छोटने वाले आजीविक- 
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मतमान्य गोशारहूक आदि की तरह वे भी वापस संसार में नहीं छोट सके गे । फिर संसार समस्त 
भव्यों से शून्य क्‍यों न हो ! 

उ४०--ऐसा असत्‌ आलुम्बन मत प्रहण करना, कारण कि संसार में भव्य जीव इतने अनन्ता- 
नन्‍त है कि समस्त भव्य जीवों का संसार से उच्छेद यानी निकछः जाना यह असिद्ध है। 
ऐसे अन्तानन्त का मतरूब ही यह्‌ है कि उच्छेद कभी न दो अर्थात्‌ वह अनुच्छेद स्वरूप हो 
ऐसा अनन्तानन्त । 

सर्वेभव्योच्छेद मानने में आपूर्ति :-सकछ भव्यों का उच्छेद कभी नहीं होता है ऐसा अगर 
आप नहीं स्वीकार करते हैं तो आपसे यह प्रश्न है कि जैसे आप को अभिप्रेत परमात्मा पुनः 
संसार में भाते हैं ओर वे ओपचारिक संसारी बनते हैं; इस प्रकार आज के समस्त भव्य 
जीव भी संसार में पुतरागमन किये हुए ओपचारिक संसारी है वैसा क्‍यों न माना जाए! 
आप शायद पूछेगे कि सन्नी का मोक्ष कहां हुआ है कि पुनरागमत्त का अश्न ही उठे ? छेकिन 
देखिए, काल अनादि हे अर्थात्‌ इसका प्रारम्भ नहीं है, तो अनादि कार से मुक्तिगमन चालू 
है इतने विराट अनवधि कार में तो आप के मत से अनन्तानन्त यह उच्छेदयोग्य होने पर सबों 
का मोक्ष हुआ होता चाहिए। पीछे पुनरागमन ओर ओपचारिक संसारी मानने को आपत्ति 
क्यों न उपस्थित हो ! ओर ख्यार रखिए कि इृष्टापत्ति नहीं कर सकते है क्‍यों कि वह 
अनिष्ट है; कारण यह है कि वीतराग नहों' ऐसे वर्तमान संसारी भव्य जीव तो अविद्या में 
फँसे हुए कई दुष्टता वाले ओर दुःखग्नस्‍्त हैं, वे कैसे औपचारिक संसारी माने जाएँ। ओऔप- 
चारिक संसारी में तो केवछ तीर्थनाश के प्रतिकार के अछावा विषयवासना, हिंसा-जूठ-बद्मासी 
धगेरह कुछ भी न हो सके न तो विद्यमान भव्य जीबों को वैसे नही' किन्तु वास्तविक संसारी 
मानना होगा, ओर वे यदि अतीत अनन्त काछ में भी मांक्ष नहीं पाएँ तो फछतः यही प्राप्त 
होता है. कि भव्य इतने अनम्तानन्त है कि उन समस्त का संसार से कभी उष्छेद न हो सके | 
आज तक व्यतीत हुए अपरिमीत अगण्य काल में अगर सर्व भव्यों की मुक्ति नहीं हुई है, तो 
अब से आगे जितना भी कार जाएगा वह तो परिमित, गिनती बाछा ही होगा, उसमें सर्व 
भव्यों की सुक्तित केसे संभवित हो सके ! इस प्रकार २६वे 'बियदट्छडमाणं” पद्‌ की व्याख्या हुई । 

इस रीति से अमग्रतिद्दत श्रेष्ठ ज्ञान-दशन धरने बाके होने से और छद्मशून्य होने के कारण 
वे अहेदू भगवान स्तोतव्य रूप हैं, इसलिए यह ७वीं स्तोतव्यसंपदा की ही कारणयुक्त 
स्वरूपसंपदा हुई । 
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२७, जिणाणं जावयाणं ( निनेम्यः जापकेम्यः 

(ल०-कल्पिताविधापरूपकतस्वान्तवादिमतखण्डनम-) एतेडपि कब्पिताविधावादि 
भिस्तचान्तवादिभिः परमार्थनाणिनादय एवेष्यन्ते 'श्रान्तिमात्रमसदविद्वे/ति वचनादू, एतद्व्य- 
पोहाययाह 'जिणाणं जावयाणं-जिनेभ्यः जापकेश्यः । 

(प०-) तच्वान्तवादिभि'रिति, तत्तचान्तं तत्वनिष्ठारूप॑ निराकारं स्वच्छसंबेदसमेव बस्तुतया 
बढितुं शीर्ल॑ येषां ते तथा तैः। एते च सुगतशिष्यचतुथप्रस्थानवर्चिनो माध्यमिका इति सम्भाव्यते; तेषामेव 
निराकारं स्वच्छप॑वेदनमात्रमन्तरेण संवेदनान्तराणां भ्रान्तिमात्रतया एकान्तत एवासत्त्वाम्युपममात्‌। तथा च 
सौगतप्रस्थानचतुष्टयकक्षणमिदं, यथा: 
अथी ज्ञानसमन्वितों मतिमता वेभाषिकेणोच्यते, पत्यक्षो न हि बाह्मवस्तुविसरः सत्रान्तिकेराशित:। 
योगाचारमतानुगेरभिहिता साकारबुद्धि परा, मन्यन्‍्ते बत मध्यमाः कृतधियःस्वच्छां परां संविदम॥| 

इति। प्रत्यक्षो न हि बाह्मवस्तुविसर' इति, यतोड्सावालम्बनप्रत्ययत्वेन स्वजन्यप्रत्यक्षज्ञानकाले 
क्षणिकत्वेन व्यावृत्तत्वात्‌ तज्ज्ञानगतनीलाग्ाकारान्यथानुपपत्तिवशेन पश्चादनुमेय एवं, प्रत्यक्षस्तु तम्ज्ञानस्य 
स्वात्मेव, स्व॒संवेदनरूपत्वादिति । तथा तैरपि बुद्धों जिनल्ेनाभ्युपगम्यते; तद॒त्तम्‌-- 
शोद्ोदनिदेशबलो बुद्ध: शाक्यस्तथागतः सुगतः | मारजिदद्यवादी समन्तमभद्रो जिनश सिद्धार्थ: ॥' 

इति। (प्र०.,...जिनश्व तुल्यार्था:) 





कल्पित अविधा के भरूपक तस्वान्तवादी का मत 

अब “जिणाणं जावयाणं! पद की ब्याख्या। ऐसे भी पर+ात्मा बस्तुगत्या अ-जिन भादि ही 
होते हैं-पऐेसा कल्पित अविद्या को मानने वाले तरवान्त'वादि को इष्ट है; क्‍यों कि उसके 
शाक्ष का बचन है कि आश्रान्तिमात्रम्‌ असदब्द्या” स्वच्छ निराकार संवेदन को छोड़कर ओर सभी 
संवेदन एक आन्तिमात्र है, एकान्ततः असत्‌ अविद्या के रूपक हैं। इसक्िए परमात्मा अब 
अजिन से जिन यानी रागह्ेेष को जितने बारे एवं अतीणे से तीणे-तैरने वाले इत्यादि हुएँ, 
ऐसा नहीं बन सकता । जब तको के पथ पर एक स्वच्छ निराकार संवेदन मात्र ही सत्‌ सिद्ध 
होता हे, वस्तुस्थिति से तत्त्व है, तव राग-हेषादि असत्‌ फछित होता है, आन्ति मात्र है, तो 
उनका जय बगैरद भी अवस्तु सिद्ध होता है। इसी प्रकार परमात्मा कभी जिन इत्यादि सिद्ध नहीं' 
होसकते हैं 

'त्वान्त' का अथः माध्यमिक का यह मत----तस्त्वान्त यह तर्व की निष्ठा यानी चरम 
सीमा रूप है; अर्थात्‌ अन्तिम तकशुद्ध बास्तव पदार्थ, किग्तु काल्पनिक लहीं। बह कौल ! 
निराकार स्वच्छ संवेदत | “ निराकार ” यानी किसी विषय के आकार से शूल्य ज्ञान; क्‍यों कि 
वास्तव में कोई विषय है ही नहीं | र्वच्छ' यानी अत्यन्त सिछ। ऐसा संवेदस यानी ज्ञास 
बद्दी आस्तव में एक दत्त हे,-इस प्रकार कहने बाके तत्त्वान्तवादी हैं। और ये बुद्ध-शिष्यों 
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के चतुर्थ प्रस्थानवर्ती-चौथी शाखा वाके माध्यमिक छोग होने की संभावना हैं; क्‍यों कि उन को 
स्वच्छ तिराफार संवेदन के अछाथा अन्य सभी संवेदत भ्रान्ति रूप, एवं इसी से असत्‌ अवास्त- 
बिक कर के अभिप्रेत हैं। घोद्ध मत की चार शाखाओं के छक्षण इस प्रकार कहे गए हैं १- 


बौद्ध की ४ शाखाएँ !-- (१) बुद्धिमान 'वैभाषिक! नाम की शाखा वाले कहते हैं कि 
जैसा आश्यन्तर ज्ञान प्रतीत होता है इसके अनुसार बाह्य पदार्थ भी सत्‌ हैं; क्‍यों कि बिना बाह्य 
पदार्थ शुद्ध ज्ञान मात्र से खान-पान, अहण-त्याग, इत्यादि व्यवहार नहीं हो सकठा है। (२) 
मौत्रान्तिक' शाखा वाले कहते हैं कि बाह्य पदार्थ है तो सही, किन्तु वे अतीन्द्रिय हैं, किन्तु बेभाषिक 
मानते है' उस ग्रकार प्रत्यक्ष ज्ञान के विषय नहीं हैं; क्यों कि वे क्षणिक होने की उजह इन्द्रिय- 
संपक' होते ही प्रत्यक्ष ज्ञान उत्पन्न होने के पूर्ष ही नष्ट हो जाते हैं तो प्रत्यक्ष ज्ञान जो 
विषय समकाछ ही उत्पन्न होता है उससे केसे जाने जाएँ? वे तो ज्ञान के संवेदन पर से 
कल्पनीय यानी अनुमेय होते है| कि ऐसा आशभ्यन्तर नीछादि आकार का संवेदन ऐसे नीछादि अर्थ 
के बिना हो नहीं सकता, इसलिए बैसे नीछादि अर्थ बाह्य सत्‌ होने चाहिए ।' इस मत में 
प्रत्यक्ष तो सिर्फ उस ज्ञान का स्वख्॒रूप ही है । (३) योगाचार' नाम की तीसरी शाखा बाहों का 
कथन यह, है कि बाह्य अथ जेसी कोई चीज़ है ही नहीं; क्‍यों कि उपलब्धि के समकाछ में ही 
वे दीखते हैं, बिना उपलब्धि कोई भी पदार्थ प्रतीत नहीं होता है; इसलिए विज्ञान मात्र ही 
सत्‌ है ओर दीखता अर्थ तो उसका आकोर मात्र है। योगाचार मत ज्ञान को साकार भानता 
है। (४) भाध्यमिक' शाखा वाले बुद्धि का उपयोग कर मानते हैं कि एक मात्र शुद्ध म्वच्छ 
संबित्‌ यानी निराकार ज्ञान ही सत्‌ है, ओर सभी दृश्यमान साकार ज्ञान एवं बाह्य पदार्थ 
असत्‌ है; क्‍यों कि वे होने में कई विरोध, अनुपपत्ति बगैरह बाधक हैं । 

चारों ही शाखा क्षणिकवादी तो हैं ही, छेकिन पहली दो शाखाएँ बाह्य अथ मानती है तो 
वे बोद्धमतप्रणेता बुद्ध को सत मानती है' ओर बोड् के कई नाम बताती है', जैसे कि,-शोद्धोदनि, 
दशबल, बुद्ध, शाक्य, तथागत, सुगत, मारजित, अद्दयवादी, समन्तभद्र, जिन ओर सिद्धार्थ । 
अब इनमें “जिन! शब्द भी उछिखित होने से वेभाषिक-सोत्रान्तिक को बुद्ध जिन है ऐसा स्वीकृत 
है। योगाचार-मत वालों को साकार ज्ञान मान्य है तो साकार जिन भी ज्ञान रूप से स्वीकाये 
होना मालूम पढता है। साकार में पहले रागद्रेषादि के अशुद्ध आकार थे, अब उनका विजय 
कर वीतरागतादि शुद्ध आकार प्रगट हुए। छेकिन माध्यमिकमत वालों को शुद्ध निराकार ज्ञान 
मान्य होने से रागादि के आकार ही वस्तुरूप से मान्य नहीं है तो उनको जितना क्‍या ? अतः 
जिन! ती्ण आदि भी मान्य नहीं है।” 


यहां तक्तान्तवादी के मत के खण्डन में अरहंत प्रभु को 'जिणाणं जाबयाण!, .. इत्यादि 


विशेषण दिये जाते हैं। 'जिणाएं जावयाणं' का अर्थ है जिन के प्रति ओर जापक यानी जिन 
बनाने वालों के प्रति मेरा नमस्कार हो | 


बोद्ध की ४ शाखा |] लल्लितबिस्तरा [ २०४ 


(ल०-भान्तिन निर्निमित्तकाः-) तत्र रागडेषकषायेन्द्रियपरीपहोपसग्गंघातिकम्मजेतत्वाज्जि- 
ना! | न खल्वेषामसतां जयः, असत््वादेव हि सकलव्यवहारगोचरातीतत्वेन जयविषयता5यो- 
गात्‌ । आ्रान्तिमात्रकल्पनाप्येपामसड्धतेव, निमित्तमन्तरेण आन्तेरयोगात्‌ । 


(पं०-) नेत्यादि, न खलु-नैव, एपां-रागादीनामू, असताम्‌/-अविद्यमानानां, 'जयो/>निम्रहः 
कृत इत्याह “असच्चादेव-अविद्यमानवादेव,. 'हि>स्फुट, सकलब्यवहारगोचरातीतत्वेन-निम्रहानु- 
ग्रहादिनिखिललोकव्यवहास्योग्यतापेतत्वेन वान्ध्येयादिवत्‌ु, जयविषयता<्योगात्‌्र-जयकरियां प्रति विषय- 
भावायोगात्‌ । अभ्युच्चयमाह आ्रान्तिमत्राकल्पनापिं आन्तिमात्रमसदृविद्यमनमितिवचनातू, न केवर्ल जय 
इति 'अपि' शब्दा्थ:, एपां!-रागादीनाम्‌ , 'असज्जतैब/-अघटमाना (एवं), कुत इत्याह 'निमित्त! जीवा- 
त्यथक्कमछूपस्‌ , 'अन्तरेण'-विना, आन्तेरयोगात्‌ । 


बिना निमित्त आन्ति केसे ? ;--जिणाणं' यानी जिन के प्रति, इसमें “जिन! जो होते 
हैं वे रागढ् ष, क्रोधादि कषाय, काम--हास्य, शोक--हपें--उद्दें ग--भय-जुगुप्सा स्वरूप नोकषाय, इन्द्रिय, 
क्ञधादि परिसह, देवादि के उपसगे ( उपद्रव ), ओर ज्ञानावरणादि घाती कर्मों पर विजय प्राप्त 
कर के होते हैं । बिजय प्राप्त करने का अर्थ यह है कि इनका निगम्नह करना, रागादि को उठने 
न' देना, हर्षादि को उठने न देना, इन्द्रियों को विषयाक्ृष्ट न होने देना, केसे भी परिसह -उपसर्गों को 
असन्नता से कमच्षयार्थ सहन कर लेना; तात्पये, इन रागादिको वश न होना, इनसे स्वात्मा को बिलकुल 
विकृत न होने देना, स्वात्मा की तत्त्वद्ष्टि-विरक्तता-शुभाध्यवसाय-विरतिभाव-समता-समाधि-शुभध्यान 
इत्यादि को अविचलित रखना । अब जैसे तत्त्वान्तवादी कहते हैं इस प्रकार, यदि ये रागरादि बिलकुल 
असत ही होते, तो इनका निग्रह् करने की बात ही क्या ! क्योंकि असन्‌ अर्थात्‌ अविद्यमान होने से ही 
इसके पर निम्नह-अनुग्नहादि कोई मी लोकव्यबहार होने की योग्यता ह्वी नहीं है; जिस ग्रकार बन्ध्यापुत्र है 
ही नहीं, तो इसका निम्रह-अनुग्रह क्या ? असत्‌ यह निम्नहानुग्रहादि को योग्य न होने से असत्‌ रागादि 
दोष, वे जय के विषय ही नहीं बन सकते हैं | लेकिन रागादि का निग्रह करना, यह तो आप भी कहते हैं। 
इसलिए सारांश यह है कि आान्तिमात्रम्‌ असत्‌ः इस बचन से रागादि ओर इनके निग्रह को शुद्ध आान्ति 
रूपता की कल्पना करना यह सरासर असद्भत ही है। रागादि ये आन्ति है यह भी आप केसे कह सकते 
हैं? क्योंकि अआ्रान्ति होने में कोई निमित्त चाहिए । जीव से पथक्‌ करे स्वरूप कोई निमित्त अगर हो तभी 
उस कर्म वश आन्ति बन सकती है । बिना किसी निमित्त यदि आ्रान्ति बनती रहे तो उसको शाख्वत होते 
रहने में कोन रोक सकता है ? फलत: कभी किसी का मोक्ष हो ही नहीं सकेगा । 


असत्‌ या चैतन्य को शआरान्ति का निमित्त होने में बाधाः- 


अगर आप कहें 'कोई असद्‌ वस्तु ही शरस्तुत आन्ति का निमित्त है, तो यह भी युक्ति- 
युक्त नहीं, क्‍यों कि असदू वस्तु का अर्थ तो, कोई वस्तु ही नहीं,“ऐसा होगा, ओर इससे. 





२०६ ] ललितविस्तरा [ जिणाणं जावयाण 


(ल०-मृगतृष्णिकाजलालुभवो5पि न सर्वथा अवस्तु-) न चासदेव निमित्तम्‌, अतिप्रसड्भात्‌ 
चितिमात्रादेव तु तदभ्युपगमेउनुपरम इत्यनिम्मोक्षप्रसड्ॉ५ | तथापि तदसत्त्वेष्नुभवबाधा | न हि 
मुगठृष्णिकादावपि जलाबजुभवो5्लुभवात्मनाप्यसन्नेव । 


(प०--) पराशझ्षापरिहारायाह “न च'-नेव, असदेव' न किश्विदेवेत्यथं: “निमित्तं!, प्रकृतआन्तेः | 
हेतुमाह “अतिप्रसड्भात्‌ - नित्य सत्वमसत्त्ं वा5हेतो रिति प्राप्तेरिति | पुनरप्याशइयाह “चितिमात्रादेव- 
चेतन्यमात्रादेय, . तु/ज्पुनः, ख्व्यतिरिक्तकम्मंलक्षणसहकारिरहितात्‌, “यदस्युपगमे! आन्तिमात्राभ्युपगमे, 
'अतुपरमो/-आन्तिमात्रस्थानुच्छेदो, अश्न्तज्ञानेष्वषि आन्तिनिमित्ततया परिकल्पितस्थ चितिमात्रस्य भावात्‌ | 
ततः किमित्याह 'इति-एवम्‌, अनि्मोत्षग्रसद्गभ:'-संसारानुच्छेदापत्ति:, चितिमात्रस्य मोक्षे<ुपि भावात्‌ , | 
अम्युपाम्यापि दृषणमाह-तथापि/-चितिमात्रादेव आन्तिमात्राभ्युपगमेदपि, 'तदसच्ते/-आन्तिमात्रासल्वे 
'अनुभववाधा' तस्य स्वयं संवेदनं न ्राप्नोतीति, न बसच्छशश्रज्ञाइनुभूयत इति | एनामेव व्यतिरिकतः 
प्रतिबस्तृपन्‍्यासेन भावयन्नाह “न हि मुगतृष्णिकादावपि>मरुमरीचिकाद्धिचन्द्रादावषि मिथ्यारूपे विषये, 
आर्स्ता सत्यामिमते जलादी, “अनुभवः-तज्ज्ञानवृत्ति,, “अनुभवात्मनापि'>ज्ञानात्मनापि, “असन्नेव! 
सविषयतया तु स्थादप्यसब्रिति अपि' शब्दाथः । 





इस प्रकार अतिग्रसज्ग लगेगा कि कोई हेतु न होने से आ्रान्ति सदा बनी रहेगी या कभी भी नहीं होगी। 
फिर भी शज्जा हो सकती है कि “शुद्ध चेतन्य मात्र से-अर्थात्‌ अतिरिक्त कर्म स्वरूप सहकारी कारण से 
रहित चेतन्य से,-सभी आ्रान्ति क्या न हो सके ?” लेकिन ऐसा अगर स्वीकार किया जाए, तो श्रान्ति के 
निमित्त रूप से स्वीकृत शुद्ध चेतन्य शाश्वत होने से आ्रान्तिमात्र का कभी उच्छेद नहीं होगा, तो कभी मोक्ष 
भो नहीं हो सकेगा। जिस अवस्था को आप मोक्ष कहने को जाएँगे वहां मी चैतन्य रूप निमित्त विद्यमान 
द्वोने से भ्रान्ति रूप कार्य बना रहेगा; तो बह तो तात्तिक मोक्ष ही नहीं । 


मृगजल का अनुभव असत्‌ नहीं;--अथवा मान भी के कि चैतन्य के ही कारण आन्तिमात्र 
होती है, तब भी प्रश्न होगा कि वह सत्‌ है या असत्‌ ? सत्‌ मान सकते नहीं; ओर वह असत्‌ नहीं हो 
सकती; क्यों कि यह अनुभवबाध हे,-रागादिरिप इस आन्ति का स्वयं संवेदन तो होता है; अगर अश्रान्ति 
असत्‌ अलीक हो तो जिस प्रकार असत्‌ शशश्ज्ग । (खरदे के सींग) आदि अनुभव में नहीं आते हैं इस 
अकार वह अलुभव में केसे आए ! इस आन्ति-बस्तु को उल्नटे रूप से देखें तो प्रतिपक्ष दृष्टान्त मिलता 
है;-सत्य रूप से ग्हीत जल के अनुभव की तो क्या बात, लेकिन असत्‌ मृगजल का भी जो आन्ति रूप 
दशन होता है बह अनुभव कुछ वस्तु नहीं ऐसा नहीं है; अर्थात्‌ अनुभव रूप से असत्‌ नहीं है। एवं 
मोतीबिन्दु वाले को सज्ञात मिथ्या द्विचन्द्रादि का ज्ञान ज्ञानरूप से असत्‌ नहीं हे । अलबत्ता ज्ञान का 
विषय तो मिथ्या, अल्ञीक, असत्‌ है, अर्थात्‌ वह मृगजल-ह्िचन्द्रादि तो कुछ वस्तु नहीं है; लेकिन उसका 
जो ज्ञान हो रहा हे वह कुछ वस्तु नहीं है, वैसा नहीं; ज्ञानवस्तु तो ज्ञान रूप से विद्यमान है, सत्‌ है; 
हां, अपने विषय के सहित बह क्या है, तो कि असत्‌ है, भ्रान्तिरूप हे । 


'आन्ति असत्‌ नहीं, अहेतुक नहीं ] ललितविस्तरा [ २२५७ 


(ल०-आआन्तिकारणान्यपि नावस्तु-) आविद्ृदड्डनादिसिद्धमेतत्‌ । न चाय पुरुषमात्रनिमित्त;, 
छा ७. 
सत्र सदाइमावालुपपत्ते: । नव चितिमात्रनित्रन्धना रागादय इति मावनीयस | एवं चे तथा- 
भव्यत्वादिसामग्रीसमुद्भूतचरंगपरिणामतो रागादिजेदुल्ादिना ताचिकजिनादिसिद्धि! । २७ । 


(पं०-)आविद्दड्नादिसिद्धमेतत्‌” सब्बंजनप्रतीतमित्थ: | अत्रेव विशेषमाह “न च 'अय॑>मगतृ- 
प्णिकाइनुभवः, 'पुरुषमात्रनिमित्त:! पुरुषमात्रं-पुरुष एवं तदनुभववान्‌ स्वव्यतिरिक्तरविकरादिकारणनिरपैक्षो 
निर्मित्त-हेतुयेस्थ स तथा । कुत इत्याह स्ेत्र क्षेत्र दृष्टरि वा, “सदा - स्वेकाल्म, अभावानुपपत्ते 
अनुपरमप्राप्ते: | परस्तुतवोजनामाह, “न - नेव, एवं! -- मृगतृष्णिकाइनुभववत्‌ “चितिमात्रनिबन्धना रागा- 
दयः किन्तु चेतन्यव्यतिरिक्तपीद्गलिकिकम्मंसहकारिनिमित्ता :, हति भावनीय - प्राववदस्य भावना कार्या । 





मुगजलानुभव के कारण भी असत्‌ नहीं;-सृगजल्लानुभव विद्वान से लेकर एक साधारण अबल्ना 
तक को सिद्ध है अथात्‌ सर्वजनग्रसिद्ध हे ! यहां अनुभव के सद्भाव उपरान्त और भी यह विशेष है कि 
ऐसा नहीं कि--मगजरू का अनुभत्र उस अनुभव करने वाले पुरुष मात्र की वजह ही होता है, ओर पुरुष 
से अतिरिक्त रविकिरणादि कारणों की वहां कोई अपेक्षा नहीं; क्योंकि तब तो ऐसा अनुभव सब क्षेत्र सें 
या सबे दृष्टा पुरुष को सदा होता ही रहेगा, कभी वह उपरत ही नहीं होगा। किन्तु सदा ओर सबत्र ऐसा 
मगजलानुभव होता रहता नहीं है | वह अनुभव तो जब ओर जहां रविकिरणादि निमित्त मिलने, तब ओर 
बहीं होता है। इसलिए सिद्ध होता है कि रविकिरणादि सत्‌ निमित्त की उसे अपेक्षा है। बस, इसी मग- 
जलानुभव की तरह रागादि भी चंतन्य मात्र की वजह ही उत्पन्न नहीं होते हैं, किन्तु उनको 
रविकिरणादितुल्य चेतन्यातिरिक्त पौदूगलिक कर्म स्वरूप सहकारी सत्‌ निमित्तों की भी अपेक्षा रहती है. 
ऐसी पूर्वेबत्‌ आलोचना करनी चाहिए | तो चेतन्य की माफिक रागादि-अनुभव, कमें, इत्यादि सत्‌ सिद्ध 
होते हैं; असत्‌ नहीं | फलूत: उन पर विजय भी असत्‌ नहीं | 


इसलिए तथाभव्यत्व प्रमुख सामग्री वश उत्पन्न होने वाली चारित्र की याने विरतिभाव की 
परिणति से रागादि का निग्नह कर देना, इत्यादि बस्तु आान्तिरूप नहीं किन्तु वास्तविक है ओर इनके जरिए 
वास्तविक जिन, तीणें आदि सिद्ध होते हैं। तो परमात्मा में ताक्ष्चिक जिनपन आदि की सिद्धी हुई ॥२७॥ 


हक मद ध। 


जिस प्रकार भगवानने अपने रागादि को पराजित कर दिया, बेसे ओरों को रागादिनिग्रह 


कराते हैं । 
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२८, तिण्णाणं तारयाणं (तीणेंग्यस्तारकेभ्य:) 


(ल०--कालाधीनावरतवादिमतनिरास;:--) एते चावत्तेकालकारणवादिभिरनन्तशिोष्येभौव- 
वो5तीर्णादय एवेष्यन्ते, 'काल एवं कृत्स्नं जगदावत्तयती'तिबचनात्‌ । एतन्निरासायाह 'ीर्णे- 
भ्यस्तारकेम्यःः । ज्ञानद्शनचारििपोतेन मवार्णव तीणबवन्तस्तीणोंः । नेतेषां जीवितावत्तवद्‌ 
भवावत्तों, निबन्धनाभावात्‌ । 


[५0० 


(प०--) 'एते चावत्तकारणकालवादिभि'रिति, आवत्तस्य > नरनारकादिपर्यायपरिवत्तेरूपस्य, काल 
एव, कारण - निमित्तमिति,(वादिभिः - ) वावदूके: | 'तीणोः' । नेतेषामि त्यादि, न - नेव,एतेषां - तीर्णानां, 
'जीवितावत्तवत्‌.' जीवितस्य प्रागनुमूतस्य 'आवत्तवत्‌' - पुनर्भवनमिव, 'भवावत्तों! भवस्प कर्म्मश्को- 
दयरक्षणस्य क्षीणस्य, आवत्त प्रागुक्तह॒प:, कुत इत्याह “निबन्धनाभावात्‌', निबन्धनस्य - हेतोवेक्ष्यमाण- 
स्य अभावात्‌ | 


अनन्तमत : संसारावर्त कालाधीन ही है ! :- 


अब 'तिण्णाणं तारयाणुं? पद की व्याख्या । 'अनन्त' नामक वादी के शिष्य मानते हैं कि 
(परमात्मा वस्तुगत्या तीणों-लैरे हुए नहीं होते हैं, अतीर्ण ही रहते हैं; क्‍यों कि वे 'काल एव कृत्स्न 
जगदावत्तेयति' ऐसे अपने शाख्रबचन से कहते हैं कि “सारे जगत्‌ का परिवतेन काल ही करता रहता है। 
इसलिए जीव की नरत्व, नारकत्व, इत्यादि अवस्थाओं का परिवतेन भी काल्न करता ही है। तो जीब का 
इन अवस्थाओं से बिलकुल पार हो जाना कैसे शक्रय है कि जहां यावतकाल ऋतुओं की तरह नरत्वादि 
पयायों का परिवरतेन रहेगा ही १” 


अनन्तमतखणडन ; मुक्त को निमित्त के अभाव से भव नहीं।-- 


इस मत के निरसन हेतु 'तिष्णाणं तारयाणं' यह विशेषण भगवान को दिया गया। इसका अर्थ 
है भवसागर को तैरने वालों ओर तैराने वालों के प्रति मेरा नमस्कार हो। वह तैराना सम्यरज्ञान-द्शन- 
चारित्र स्वरूप जहाजों के आल्मम्बन से हो सकता है; क्‍योंकि अज्ञान-मिथ्यात्व -कषायों से जन्य ऐसा 
संसार इनके प्रतिपक्ष से अन्त पा जाए, इसमें कोई विवाद नहीं। अरहंत परमात्मा ने ज्ञानादि की उत्कृष्ट 
साधना की हे, इससे वे संसारसमुद्र को पार कर गए हैं. । अब तीर्ण हो गए उनको जिस प्रकार पहले भुक्त 
किये गए जीवित का भावतें यानी पुनर्भवन नहीं होता है, इस प्रकार ज्ञानावरणादि आठ कर्मों के उदय 
स्वरूप संसार क्षीण हो जाने से उसका भव में पुनर्भेबन नहीं हो सकता है; क्‍योंकि भवावर्ते का, आगे 
कहेंगे बह, कारण भगवान के संनिधान में है ही नहीं। 


मुक्ति और भवाधिकार परस्पर विरुद्ध हे । कारण यह है कि भव पार कर गए तीर्थंकर 
देव को अब जैसे संसार की नारकादि किसी गति का आयुष्य भोगने का अवशिष्ट नहीं है, 
बैसे ही क्षीण हो चुके संसाराधिकार से अतिरिक्त कोई संसाराधिकार भी है ही नहीं कि जिस 


मुक्त की भंवाधिकार नहों |] छलितबिस्तरा २२९ 


(ल०-न क्षीणसंसारस्य मवाधिकारः-) नव्स्यायुष्कान्तखद 'सवाधिकारान्तर, तद्धा- 
वेउत्यन्तमरणवन्युक्त्यसिद्धे), तत्सिद्वों च तद्भावेन भवनाभाव३, हेत्वभावात्‌। न हि मृतर्त- 
हृावेन 'भव॒ति मरणभावविरोधात्‌ । 

(पं०-) इदमेव भावयति 'ना>्नैव, 'हिःलयस्माद, अस्य>ती्णस्य (अ्र०....तीथकरस्य), 
'आयुष्कान्तरव॒त/-तारकाबायुष्कविशेषषद्‌, 'भवाधिकारान्तरं'-क्षीणाद्रवाधिकाराद अन्यो भवाधिकारो, 
येनासाविह पुनरावत्तेंत। विपक्षे बाधामाह 'तद्भावे', तस्य"आयुष्यकान्तरस्य भवाधिकारान्तरस्य च, भावे 
उ्सत्तायाम्‌ , अत्यन्तम्रणवत/>सब्बप्रकारजीवितक्षये (प्र....क्षयेण)मरणस्थेव, प्रुक्‍्त्यसिद्धेः', मुक्तेः- 
तीणतायाः, असिद्धे-अयोगात्‌ । व्यत्रिकमाह 'तत्सिद्धों च', तस्य-अत्यन्तमरणस्य मेक्तर्वा, सिद्धों: 
अभ्युपगतायां, 'तद्भा वेन>आयुष्यकान्तरसाध्येन भवाधिकारात्तरसाध्येव च भावेन, 'सत्रनाभाव।्परि- 
णतेरमावः; कुत इत्याह हिल्वभावात्‌, हेतो३-आयुष्कान्तरस्य मवाधिकारान्तरस्य च अभावात्‌ । पुनस्तदेव 
प्रतिवस्तृपमया भावयति 'न हि, प्रृत:>परासु:, 'तद्घावेन-अतीताशतभावेन “भवति”, कथमित्याह 
'मरणभावविरोधात-मरणामरणयोरात्यन्तिको विरोध इतिछला 
कारण वश उनको संसार का पुनरभंवन हो । संसोराधिकार का मतलब है र 









है संसार की योग्यता । आज 
तक उनका जो संसार चलता था बह ओर उसकी योग्यता दोनां ही नष्ट हो गए, ओर अब 
किसी नये संसार की योग्यता उन्हें है नहीं; इस कारण पुनः संसार हो सकता नहीं है। ऐसा 
न मानने में यह आपत्ति है कि अगर दूसरा आयुष्य ओर भ्वाधिकार विद्यमान हो, तब तो 
सर्वग्रकार से जीवित का क्षय होने पर होने वाके मरण के मुताबिक मोक्ष यानी भ्रवपार की 
प्राप्ति नहीं हो सकती है। ओर यदि आत्यन्तिक मृत्यु या मुक्ति आप स्वीकार करते हैं, तो 
यही फलित होता हैं, कि वह जीव जीवित एवं संसार के भाव से परिणत नहीं हो सकता 
है; क्‍यों कि अब पुराने आयुष्य एवं भ्वाधिकार तो क्षीण हो चुके, ओर नया जीवित एवं संसार 


हां अन्य आयुष्य ओर अन्य भवाधिकार से साध्य हो सकता है, छेकिन ऐसा कारणीभूत दूसरा 
कोई आयुष्य एवं भवाधिकार उसमें अब है नहीं । 


यही बात ग्रतिबस्तु की उपमा से सोच कर देखिए। जो गतप्राण हो गया है वह अब 
अतीत अ-समृत यानी सजीवन भाव से संपन्‍न नहीं हो सकता है। क्‍यों नहीं होता है ? इसीलिए 
कि आयुष्य का अधिकार नष्ट हो गया है। अगर पुनः अ-म्रत (सजीवन) भाव वाला होता हो, 
तब तो मृत्यु कहां हुई ? सत्यु ओर अ-मरण का परस्पर अत्यन्त विरोध है; मरा है तो जीता 
नहीं, ओर जीता है तो मरा नहीं। ऐसे ही, मुक्ति हुई है तो भवाधिकार नहीं, ओर 
भवाधिकार है तो मुक्ति नहीं | मोक्ष ओर भवाधिकार में अत्यन्त विरोध है। 


प्र०-ऋतुओं के दृष्टान्त से, अथौत्‌ जिस प्रकार उन्हीं ऋतुओं की पुनराघृत्ति होती है, 
इस प्रकार मुक्त हुए जीवों को भवों की पुनराचृत्ति अथौत्‌ पुनर्भव क्‍यों न हो ? 
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(७०-) एतेन ऋत्वातनिदर्शन पत्युक्तं, न्यायाजुपपत्ते), तदाहत्तों तदवस्थाभावेन परिणा- 
मान्तरायोगात, अन्यथा तस्याववत्तिरित्ययुक्ते, तरय तदवस्थानिबन्धनत्वातू, अन्यथा तदहेतुकत्वा- 
पत्ते: । एवं न मुक्तः पुनभवे भवति मुक्तत्वविरोधात, सवेथा भवाधिकारनिदवत्तिरेव युक्तिरिति, 
तद्भावेन भावतस्तोर्णादिसिद्धि! ॥ २८॥ र्िि । ह 

(पं०-) 'एतेन'-रतस्थामतमभावग्रतिषेषेन, ऋ्वावत्तेनिदशन, ऋतुव्येतीतः परिवत्तते पुनः! 
इति इशन्तः, पत्युक्त-निराकृतं; कुत इत्याह न्यायान्ुपपत्ते!। तामेव दशेयति “तदाहत्तो', तस्य- 
ऋतोवसन्तादेः, आशईत्तो-पुनर्भवने, 'तदवस्थाभावेन', तसया;-अतीतवसन्तादिऋतुद्देतुकायाश्ृतादेरडकु- 
रादिकाया: पुरुषस्य च बालकुमारादिकाया अवस्थाया'भावेन उप्राष्या, परिणामान्तरभावात्‌ स एव प्राकूपरि- 
णामः प्राम्नोति नापर इति भाव: । विपक्षे बाधामाह “अन्यथा'-परिणामान्तरे, 'तदाद्वत्ति! तस्‍्यः-ऋतोः 
आधत्तिः-पुनभवनम्‌ , इति'-एतद, अयुक्तम्‌>असाम्प्रते, कुत इत्याह तस्य-ऋतो:, 'तदबस्थानि- 
बन्धनलात, तस्या;-चूतादेरइ रिकाया:, अवस्थाया निबन्धनत्वात्‌॥ तदवस्थाजनन(प्र० ....जनक) 
स्वभावों हसो ऋतु:; कथमिवासौ अवस्था तत्सब्निधौ न स्थात्‌ ? एतंदेव व्यत्तिकत आह अन्यथा/८ 
तत्सनिधानेडप्यभवने, 'तद॒हेतुकत्वोपफ्त्ते:', स;-अतीतऋतुलक्षणों, अह्देतुर्यस्या: सा तथा, तद्भावस्तक्त्॑, 
तदुपपत्ते:; तद्नेतुकासो न ग्राप्नोतीति भाव: | २८ । 





उ०-मरे हुओं का अ-म्त भाव नहीं होता है इस कथन से मुक्त हुओं का अ-मुक्त 
भाव यानी पुनर्भव निषिद्ध हो ही जाता है। पुनभेव होने में ऋतु का दृष्टान्त सद्गभल नहीं हो 
सकता; क्‍यों कि वसन्‍्तादि ऋतुओं का तो जब पुनरागमन होता है तब भूतकालछीन ऐसी 
ऋतुओं के वश आम्रादि वृक्षों को जैसी अद्भकुरादि की अवस्था प्राप्त होती थी बैसी ही 
प्राप्त होती है, अन्य ढंग की नहीं | इस प्रकार पुरुष को कालानुसार उसी बाल्यावस्था, कुमारा- 
वरथा इत्यादि ग्राप्त होती है। प्रतिवष यदि उसी प्रकार की अ इुरादिअवस्था प्राप्त न होती हो, 
ओर अन्य ढंग की ही अबस्था संप्रांप्त होती हो, तो “उसी ऋतु की आवृत्ति होती रही?-यह 
कहना अयुक्त है; क्‍यों कि उसी ऋतु तो पूर्व प्रकार की ही अ करादि अवस्था का कारण है। 
जब वह ऋतु तो उसी अवस्था को पेदा करने में कारण है, तब वह अवस्था उसके संनिधान 
में क्यों न उत्पन्न हो ? इसको उलटे रूप से देखा जाए तो कह सकते हैं कि अगर उसके 
संनिधान में भी वह न हो तो उस अवस्था में उस ऋतु की कारणाधीनता उत्पन्न नहीं हो 
सकती है, तात्पय उस अद्भरादि अवस्था का उस ऋतु से अवश्य जन्य होना प्राप्त नहीं होता है । 

इससे यह फलित हुआ कि ऋतु की पुनराबृत्ति का दृष्टान्त यहां असद्गभत है तो इस के 
बल पर मुक्तात्मा का संसार में पुनरावतंन सिद्ध नहीं हो सकता है। और, पुनरावतन में 
कारणीभूत आयुष्यादि कर्म न होने से मुक्त जीब फिर संसार मे नहीं आ सकता है, संसारी 
नही हो सकता हैं; क्‍यों कि मुक्तत्व के साथ संसारिता का विरोध है; संसाराधिकार की 


ज्ञानमप्रत्यक्षमिति मीमांसकमतम ] ललितत्रिस्तरा [ 2१३१ 


२९, बुद्धाण-बोहयाणं ( बुद्धेम्पो वोधकेम्पः 
(ल०-ज्ञानाप त्यक्षतगोचरमीमांसकमतनिरसनम्‌-) एते४पि परोक्षज्ञानवादिभि्मीमां 
सकमेदेनीत्या अबुद्धादय एवेष्यन्ते अप्रत्यक्षा च नो बुद्धि।, प्रत्यक्षोडर्थ:: इति वचनाद; 
एतद्व्यवच्छेदाथमाह “द्धेभ्यः वोधकेम्यः । अनज्ञाननिद्रामसुप्ते जगत्यपरोप देशेन जीवाजीवा 
दिरूप तस्थं बुद्धवन्तो बुद्धाझ, स्वसंविदितेन ज्ञानेन, अन्यथा बोधायोगात्‌। 
(पं०-) अन्यथा बोधे'त्यादि, अन्यथा-अखंविदितत्वे बुद्रे,, बोधायोगात्‌-जोवादितत्वस्य 
संवेदनायोः तू । 


निवृत्ति यही तो मोक्ष है | तो अहेत्परमात्मा ऐसे अविनाशी मुक्तमाव से संपन्‍न होने के कारण 
वे संसार से तीणे है, तेर गए हैं; ओर अन्‍्यों के तारक हैं,-यह प्रमाण-सिद्ध हुआ। २८ । 
२९, बुद्धाणं बोहयाणं ( बुद्ध ओर बोधक के भति) 

ज्ञान अप्रत्यक्ष का मीमांसक्तत :-ऐसे भी परमात्मा बुद्ध आदि नहीं हे, इस प्रकार 
मीमांसकमत वालों के विभाग कहते हैं। मीमांसक दशन मानने वालों के कई प्रकार हैं । इनमें 
प्रभाकर के अनुयायी तो ज्ञान को स्वतः संबेद्य मानते हैं; किन्तु कुमारिल भट्ट के अनुयायी 
ज्ञान को परोक्ष कहते हैं। उनका शास्रवचन है कि “अप्रत्यक्षा च नो बुध्धिः, प्रत्यक्षोउथेः,- 
अर्थात्‌ “अपना ज्ञान खुद प्रत्यक्ष नहीं हे, ज्ञान में भासमान घड़ा आदि पदार्थ प्रत्यक्ष है। वे 
कहते हैं कि “पदार्थ के साथ ज्ञान भी यदि प्रत्यक्ष हो तो पहला प्रत्यक्षानुभव “यह घड़ा 
है! इतना नहीं किन्तु साथ साथ “यह घड़ा का ज्ञान हैं,-यह भी होना चाहिए ।| छेकिन ऐसा 
नहीं होता हे, वरन्‌ यह घडा हैं!-इस प्रत्यक्ष-अनुभव के बाद में 'भुझ से यह घड़ा ज्ञात हुआः 
ऐसा अनुभव होता हे, जो कि घड़े में रही हुई ज्ञातता का प्रत्यक्ष-अनुभव है। “यह घड़ा ज्ञात 
है! इसका मतलब यही है कि यह घड़ा ज्ञातता वाला है; इसमें ज्ञातता प्रत्यक्ष हुई, ओर इस 
ज्ञातता को देख फर आत्मा में ज्ञान हुआ हे-ऐसा ज्ञान का अनुमान यानी परोक्ष-अनुभव 
होता है। तो ज्ञान प्रत्यक्ष न होने से यह युक्तिप्राप्त है. कि परमात्मा वुध्ध यानी प्रत्यक्षसंवेदन 
वाले ओर दूसरों को ऐसे बुध्ध बनाने वाके नहीं हो सकते हैं ।” यह मीमांसकमत हुआ । 
बुद्ध/ का अथ ; मीमांसकमत से विरुद्ध $- 

इस मत का खंडन करने के छिए यहां स्तुति की जाती है कि बुध्य ओर बोधक अरहंत 
के प्रति मेरा नमस्कार हो |? बुध्ध' का भाव यह है कि जब सारा जगत अज्ञान सखरूप भाव 
निद्रा में अत्यन्त सोया हुआ है, तब अहेंदू भगवान किसी के उपदेश से नहीं फिन्‍्तु स्वीय 
जाग्मतिपुरुषार्थ से भावनिद्रा को त्याग कर जीव-अजीवादिरिप तत्त्व के शुध्य ज्ञान वाले हुए हैं। 
जगत की, मन-वचन-काय से स्थूल-सूक्ष्म जीवों की जो हिंसा, असत्यादि पाप, एवं विषयकषायादि 


२३२ ! ललितबिस्तरा | बुद्धाण बोहयाएं 


(ल०-ज्ञाने स्वासंवेद्रेजन्यासंवेधत्वम-) नास्वसंविदिताया बुद्धेरवंगमे कश्रिदुपाय॥, 
अत्ुुमानादिवुद्धेरविषयल्वात्‌ । न ज्ञानव्यक्तिविंषय:, तदा तदसचात; न तत्सामान्य, तदात्म- 
कत्वात्‌। न च व्यक्त्यग्रहे तदग्रह इत्यपि चिन्त्यम्‌ । 

(पं०-) स्याद वक्तव्य बुद्धयन्तरेण बुद्धिमंवेदने प्रक्रत्सिद्विभविष्यती व्याशडक्याह नास्वसंविदिताया 
बुद्धे!' प्रत्यक्षादिख्यायाः, अवगमे कशथ्रिह॒पाय “ बुद्धयन्तररक्षण: | कुत इत्याह “अन्नुमानादिबुद्धेर- 
विषयत्वादर-अनुमानागमाबिबुद्धयन्तरस्य तत्राप्रवत्ते: एतदेव भावयति "न ज्ञानव्यक्तिः” ग्रतिनियतबहिर- 
र्थप्राहिका (प्र०....ग्राहका) प्रत्यक्षादिख्पा, अनुमानादिबुद्धेः विषय३+'स्भ्राह्म;; कुत इत्याह 'तदाउअनु- 
मानादिबुद्धिकाले 'तदसचखात'-तस्या ज्ञानव्यक्तेग्राह्चरूपायाअमस स्वात',योगप्चेन ज्ञानद्यस्यानभ्युपगमात्‌ । 
तहिं तत्सामान्य विषयो भविष्यतीत्याह न तत्सामान्य'-न प्रत्यक्षादिव्यक्ति(प्र०....वस्तु)सामान्यं, 
विपय इत्यनुवर्तते, कुत हथ्याह 'तदात्मकत्वात्‌”व्यक्तिरुपज्ञानस्वभावत्वात्‌ , सामान्यस्य व्यक्त्यमावे 
तदभावात्‌ । अभ्युच्चयमाह न च>नेव, व्यक्त्यग्रहे-व्यक्तो तदाघारभूतायामपरिच्छियमानायां, तद्ग्रहः' 
>सामान्यग्रहः, कथब्निद्‌ व्यक्तिम्यों भेदाभ्युपगमेडपि | इल्यपिः>एतदपि, न केवर्ल व्यक्त्यभावे सामान्‍्या- 


वृक्षादिविशेषग्रमेयेषु इत्थमेव दशनात । 





की जो पापप्रवृत्ति चछ रही है यही उसकी अज्ञानदशा की अर्थात्‌ जीव-अजीव, आश्रव-संवर, 
इत्यादि तत्त्तों के बिनजानकारी की सूचक है। अगर जानकारी होती, बुध्धता होती तो जीबों 
से हिंसाआदि पाप ओर जड के लिए क्रोधादि आश्रवों का सेवन क्‍यों किया जाता ? भगवान 
इन पाप-आश्रवों से दूर हो गये हैं क्‍यों कि आप तत्त्ववोध से संपन्न हुए है। यह बुध्धता 
भी गुरुउपदेशवश नहीं किन्तु विशिष्ट तथाभव्यत्ववश स्वये हुई है। ओर बुध्धता स्वयंप्रकाश 
ज्ञान से हुई है। अन्यथा अगर ज्ञान स्वतभ्रकाश न हो अर्थात्‌ विषय के साथ साथ अपना 
भी संवेदन न करा सकता हो तो वह जीव, अजीव आदि विषयों का भी संवेदन नहीं करा 
सकता । काष्ठादि पदार्थ में यह दिखाई पडता हे कि वह स्वप्रकाश करने में असमर्थ होता हुआ 
दूसरों को भी प्रकाश नहीं दे सकता है। ज्ञान परप्रकाशक है तो स्वप्रकाशक भी है इससे ज्ञान की 
यह स्वसंवेद्यता होने पर ज्ञान को परोक्ष यानी परसंवेद्य मानने बालों का मत युक्तिबाह्य हो 
जाता है। यह किस प्रकार उसकी चर्चा अब करते हैं । 
ज्ञान स्वसंवेध न होने पर इतरसंवेध नहीं हो सकता;- 

शायद आप कह सकते हैं कि ज्ञान स्वतः प्रकाशमान न होते हुए भी अन्य अनुमानादि 
ज्ञान से ग्राह्य होने से श्रस्तुत सिद्ध हो सकता है अर्थात्‌ पदाथों' का प्रकाशक्ष हो सकता है; 
किन्तु यह ध्यान में रखिए कि प्रत्यक्ष आदि कोई भी ज्ञान पर-प्रकाशक होने के साथ साथ 
अगर स्वप्रकाशक न हो तो उसका प्रकाश (बोध) कराने में ओर भी कोई ज्ञान उपायभूत नहीं 


ज्ञान अलुमानग्राह्म नहीं ] रूलितविस्तरा | २३३ 


हो सकता है; कारण, ओर ज्ञानान्तगंत अनुमान, आगमादि ज्ञान उसके ग्रहण में प्रवृत्त नहीं 
हो सकता। किस प्रकार हो सके ? क्‍यों कि जब अनुमानादि ज्ञान उत्पन्न होगा तब किसी 
बाह्यार्थ का आहक वह मूल प्रत्यक्षादि ज्ञान व्यक्ति तो नष्ट हो जायगा, कारण कि दो ज्ञानों का एक 
आत्मा में योगपद्य यानी एक काल में अवस्थान नहीं माना है। तो जब जिस अनुमानादि 
ज्ञान से आप प्रत्यक्षादि ज्ञान व्यक्ति ग्राह्म बनाना चाहते हैं, यानी उसका वह विषय बनाना 
चाहते हैं, उसके काल में तो वह प्राह्य प्रत्यक्षादि है ही नहीं, तो वह उसका विषय केसे बन 
सकेगा ? ध्यान रखिए वह ज्ञान नष्ट हो जाने से उसकी ज्ञातता जो आप घटादि विषय में 
उत्पन्त हुई मानते हैं वह भी साथ ही नब्द हो गई, तो अब अनुमान करने के लिए दृश्य 
लिज्ग यानी हेतु भी नहीं रहा। अनुमान के छिए तो कम में कम हेतुका ज्ञान तो चाहिए; 
जैसे कि कालिमा देखने से अतीत घूंआ के ज्ञान से अप्रि-अनुमान हो सकता है। यहां ज्ञातता 
भी नष्ट है तो उसके द्वारा अनुमान होने की क्‍या आशा ? तो ज्ञान अनुमान से प्राह्म यानी 
अनुमान का विषय नहीं हो सकता है। 


प्र०--ठीक है, ज्ञानव्यक्ति विषय मत हो, छेकिन उसका ज्ञानत्वादि सामान्य धर्म तो 
नित्य विद्यमान होने से विषय बन सकता है न ? बस, तब तो सामान्य रूप से ज्ञान ग्ृहीत हुआ। 

उ०-मुस्कराइए मत, ज्ञानत्वादि सामान्य धर्म कोई अरूग चीज़ नहीं हे; वह तो व्यक्त्यात्मक 
ज्ञानादि स्वरूप ही हे। जब व्यक्ति का नाश हो गया तो वह भी अचूक नष्ट ही हो गया; तो 
उसका भी अनुमानादि से ग्रहण कहां से कर सकते हैं ? 


व्यक्ति के ज्ञान के बिना सामान्य ज्ञान नहीं ४+-- 


प्र-आप तो अनेकान्तवादी होने से सामान्य को एकान्तेन व्यक्ति स्वरूप यानी व्यक्ति 
से एकान्तेन अभिन्‍न नहीं मान सकते हैं; भिन्‍न भी मानना होगा । जब भिन्न है, तब वह 
सामान्य तो अनुमानादि से शभ्राह्मय क्‍यों न हो सके ?। 

उ०-ठीक हे उस दृष्टि से आप सामान्य को ग्राह्य बनाता चाहें, किन्तु तब भी वह 
अशक्य है; क्‍यों कि नियम हे कि सामान्य धर्म का ज्ञान उसका आश्रयव्यक्ति अज्ञात रहने पर 
नहीं हो सकता है। दृष्टान्त से, जो आदमी घड़े को ही नहीं जानता है, उसे घडेपन का क्‍या 
ख्याल होगा ? तो यहाँ पर भी ज्ञानव्यक्ति जब ज्ञात नहीं है तो उसका सामान्य भी कैसे 
गृहीत हो सकता है ?-यह भी बात सोचने योग्य है। तात्पय; व्यक्ति के अभाव में सामान्य 
का भी अभाव है। एवं व्यक्ति के अज्ञात रहने पर सामान्य किसी तरह ज्ञात भी नहीं हो 
सकता | पेड़ आदि प्रमेय व्यक्तियों में ऐसी ही बस्तुस्थिति दिखाई पड़ती हे;-पेड़पन पेड के 
अभाव में नहीं रह सकता, - एवं पेड व्यक्ति अज्ञात रहने पर पेड़पत गृहीत भी हो सकता 
नहीं हैं। जब जब हम पेडपन को लछक्ष सें छेना चाहते हैं तब तब हमें किसी न किसी पेड़ का 
ख्याल पहले करना आवश्यक होता ही है । 


२३४ ] छलितबिस्तरा [ बुद्धाणं बोहयाण 


(छ०-ज्ञानग्राहकाजुमानार्थ लिज्ञाभाव/-) नार्थप्रत्यक्षता लिड, यत्‌ प्रत्यक्षपरिच्छि- 
न्नोडथ णवार्थप्रत्यक्षता, प्रत्यक्षकर्मरूपतामापन्नोड्थे एवं। न चेयमस्य विशिष्ठावस्था विशेष- 
णाप्रतीतों प्रतीयत इति परिभावनीयम्‌ ॥| 

(पं०-) कि च साध्याविन।भाविनो लिल्लान्निश्चितात्‌ साध्यनिश्वायकमनुमानं, न चात्र तथाविष लिड्ड- 
मस्ति, तथा चाह न्बनेव, अर्थप्रत्यक्षता'रलिज्ञान्तरासभ्मवेना(प्र ० .... प्मवेडपि)परैर्लिज्गतया कल्पिता 
वक्ष्यमाणरूपाथप्रत्यक्षता, 'लिड् ”-हेंतुबुद्धि्राहकानुमानस्य, कुत इत्याह “यद्‌“न्यस्मात्‌, प्रत्यक्षपरिच्छे- 
द्योडर्थ एव,न तु तत्परिच्छेदो5पि, अभप्रत्यक्षता' लिज्लममिमता | एतदेव स्पष्टयति 'प्रत्यक्षकर्म्मरूपतांँ, 
प्रत्यक्षस्य-डन्द्रियज्ञानस्य, कम्मेरूपतां-विषयताम , आपन्नोषथथ एव, न तु॒तदव्यतिरिक्त किल्चितू। 
यदि नामेव॑ ततः किमित्याह न च*, (इस >प्रत्यक्षता, अस्यर-अथस्य, “विशिष्टावस्था' प्रत्यक्षज्ञान- 
विषयभावपरिणतिरूपा, विशेषणाप्रतीतों', विशेषणस्य-प्रत्यक्षज्ञानस्य, अप्रतीतो-अद॑वेदने, प्रतीयते' 
स-निश्वीयते, इति परिभावनीयम्र | न हि ग्रदीपादिग्रकाशाग्रतीती तत्यकाशितघटदिय्रतीतिरुपछभ्यते | न 
चान्वयव्यतिरिका भ्यामनिश्चिताद्वेतोः साध्यग्रतीतिरिति | 





विशेषण अज्ञात रहने पर विशिष्ट की' अप्रतीति $-- 


ओर भी बात है;-आप ज्ञान को स्वतः संवेद्य (प्राह्म) न मानते हुए अनुमान से संवेद 
मानते हैं, लेकिन प्रश्न होगा कि कोन हेतु इस अनुमान का साधक होगा ? क्योंकि अनुमान 
में जो साध्य है इसके साथ ठीक व्याप्त साधक हेतु,-अर्थात्‌ कमी साध्य को छोड़कर न रहने 
वाले साधक हेतु-का निणय अगर हुआ हो तभी अनुमान साध्य का निर्णय करा सकता है, 
यदि घरमें से धुआ निकलता दिखाई पड़े तभी बहां भीतर आग जल रही है ऐसा आग का 
अनुमान हो सकता है । क्‍यों कि धुआ आग के साथ बिलकुल व्याप्त है, तो बिना आग वह 
केसे उठ सकता है ? इसलिए घुंए रूप हेतु से आग स्वरूप साध्य का अनुमान हो सकता है। 
अब देखिए कि श्रस्तुत में घुँण जैसे कोई हेतु दृष्ट नहीं होता है, तो ज्ञान का अनुमान कैसे 
हो सकेगा ! आप अगर कहें ज्ञान को ज्ञात कराने वाले अनुमान में ओर कोई हेतु मत हो, 
किन्तु अथरप्रत्यक्षताः यह साधक हेतु हो सकता है, क्‍यों कि अर्थग्रत्यज्ञता तो प्रत्यक्ष दिखाई 
पड़ती है; इससे अनुमान कर लेंगे कि भीतर ज्ञान उत्पन्न हुआ है। 

अथपत्यक्षता रूप विशिष्ट का ज्ञान विशेषण ज्ञान के बिना अशक्य :-- लेकिन प्रश्न 
खडा होता हे कि यह असभेप्रत्यक्षता ज्ञात कैसे होगी ? क्‍यों कि यहां तो दो चीजें हैं, एक 
भीतरी ज्ञान, ओर दूसरा बाह्य पदार्थ; इनमें से अधंप्रत्यक्षता को ज्ञान स्वरूप तो कह सकते नहीं, 
क्यों कि वह ज्ञान तो साध्य है। तब अधथप्रत्यक्षता को यहां प्रत्यक्षज्ञान से ज्ञात हो रहे हुए 
पदार्थ के ख्रूप ही कहना होगा । दूसरे शब्द में कहें तो भीतर उत्पन्न हुआ जो घड़े आदि 
विषय का प्रत्यक्षज्ञान, उसकी विषयता को प्राप्त बाह्य घड़े आदि पदार्थ ही तो अर्थ॑ग्रत्यक्षता 


विदेषणज्लान बिना विशिष्ट का ज्ञान नहीं ] ललिताविस्तरा [ ३३५ 


के ४ कि ् कं 
(ल०-इन्द्रियवद्‌ ज्ञान न स्वरूपसत्‌ प्रकाशकम्‌) एवं चेह्द्ियवदज्ञातस्वरूपवेय स्वकाये- 
ए कि ९ ९ रच 
कारिणीत्यप्ययुक्तमेव, तत्कायप्रत्यक्षत्वेन वेधम्यात्‌ । अतोडर्थप्रत्यक्षताउथपरिच्छेद एवेति 
नीत्या बुद्धादिसिद्धि। । २९ 
(पं०-) स्थाद वक्तव्य “यथेन्द्रिय स्वयमग्रतीतमपि ज्ञान प्रत्यक्ष जनयति, तथा तद्भधवा ब॒द्धिरपि 
स्वयमग्रतीताप्यथप्रत्यय करिष्यती त्याशड्डा | परिहरन्‍्नाह एवं च"अनेन प्रकारेणानुमानादिविषयताउघटने 
(अ....घटनेन) प्रत्यक्षबुद्धि: 'इन्द्रिययद', अज्ञातस्वरूपेबेय >र्वयमग्रतीतैव प्रत्यक्षबुद्धि, स्वकायकारिणी ', 
स्वकाय विषयस्य परिच्छेबत्वं, तत्कारिणी,इल्यपि-एतदपि, न केवलमस्यानुमानादिविषयत्वम, अयुक्तमेव । 


हैं। अब आप चाह्य प्रत्यक्षविषयतापन्न पदाथ को अभ्ग्रत्यक्षता कहें या मात्र ग्रत्यक्षविषयता को 
अर्थंप्रत्यक्षता कहें, एक ही बात है; लेकिन इसको आंतरिक उत्पन्न प्रत्यक्षज्ञान की सिद्धि के लिए 
साधक हेतु रूप में ग्स्तुत नहीं' कर सकते; कारण, अनुमान करने के लिए तो हेतु की सत्ता मात्र 
नहीं किन्तु हेतु का निणेय रहना चाहिए; ओर यहां 'प्रत्यक्षबिषयता” रूप हेतु का निर्णय नहीं 
कर सकते हैं क्‍यों कि यह एक विशिष्ट पदार्थ यानी विशेषणयुक्त विशेष्य रूप है, ओर इसमें 
विशेषणभूत प्रत्यक्ष! तो आपके मतानुसार ज्ञात नहीं है; जब कि नियम ऐसा है. कि विशेषण के 
अज्ञात रहने पर समूचा विशिष्ट पदार्थ ज्ञात नहीं हो सकता है। पिता अज्ञात है तो “यह 
छडका अमुकपितृपुत्र है अर्थात्‌ इसमें अम्ुक पिता का पुतन्रत्व है,-ऐसा नहीं कह सकते हैं। ठीक 
इसी प्रकार यहां प्रत्यक्षज्ञान जहां तक अज्ञात है वहां तक बाह्य घड़े आदि पदार्थ में उस 
(प्रत्यक्ष) की विषयता कहां से निर्णीत हो सकती है ? इसलिए हम कहते हैं कि आप अर्था- 
प्रत्यक्षता के द्वारा भीतरी प्रत्यक्षज्ञान का अनुमान नहीं कर सकते हैं। 
प्रदीपप्रकाश के दष्टान्त से ज्ञान स्वतः प्रतीत हे ; अन्वय-व्यतिरेक ६ 

तो क्‍या ज्ञान अज्ञात ही रहता है ? नहीं, ज्ञानकी प्रतीति वस्तु की प्रतीति के साथ साथ 
ही स्वतः हो जाती है। देखते हैं कि प्रदीपादि प्रकाश की ग्रतीति न रहने पर इससे प्रकाशित 
घड़े आदि पदार्थ' की अतीति नहीं हो सकती | तो ज्ञान अगर अग्रतीत रहे तो ज्ञानविषयता से 
संपन्न पदाथे भी केसे प्रतीत होगा ? ज्ञान को स्वतः असंवेद् मान कर आप किसी हेतु से ज्ञान 
का अनुमान प्रस्तुत करने को जाए तब भी ख्याल रहें कि अन्वय-व्यत्तिरेक से निश्चित नहीं 
किये गए हेतु से साध्य का निणेय नहीं हो सकता | जहां जहां यह हेतु हे वहां वहां यह 
साध्य है-यह अन्वय, ओर “जहां यह साध्य नहीं हैं वहां यह हेतु भी नहीं ही है?-यह उव्य- 
तिरेक कहलाता है। प्रस्तुत में पहले जब हेतु का ही निणय नहीं हो सकता तो तत्पश्चाद्‌ अन्बय 
व्यतिरेक ओर बाद में साध्य का निश्चय तो कैसे ही हो सके ? 
ज्ञान इन्द्रियवत्‌ स्वरूपसत्‌ ज्ञापक नहीं ;--- 

प्र०-जिस प्रकार चश्लु आदि इन्द्रिय हमें खुद अज्ञात रहती हुईं वे अपने विषय का ज्ञान 
कराप्ती हैं, ठीक इस प्रकार ज्ञान भी अज्ञात रहता हुआ ही अपने विषय का प्रकाश करता 





२३६ लूलितबिस्वैरा [ बुद्धाणँ बोहयाणे 


कुन इत्याह तित्कार्यपत्यक्षस्वेन! तस्य-इख्ियस्थ, कार्य-विज्ञानं, तस्थ प्रत्यक्ष, तेन, विधम्यौत्‌- 
वैस्श्याद बुद्धिकृतायम्रत्यक्षतायाः | अन्यादद हीच्ियप्रत्यक्षमन्याइर बुद्धे:॥ इदमेवाह “अतः-इच्ियाद 
अर्थप्त्यक्षता अथपरिच्छेद एव”-विषयप्रतीतिरिवोपरूव्धव्यापाररूपा, बुद्वेस्तु विषयस्थोपलम्यमानतैवाओ- 
प्रत्यक्षता; साथम्येसिद्रों च व्शन्तसिद्धिरिति | 
कर सा मान हे तो क्या बाधा | चक्षु-इन्द्रिय से वस्तु देखने समय यह नहीं पता चलता 
कि मुझे चल्लु है, और इस रूप की है; सिर्फ उस इन्द्रिय का अस्तित्व होना चाहिए यानी वह 
खरूपसत्‌ होनी चाहिए; वैसे ही ज्ञान खरूपसत्‌ विद्यमान होना चाहिए, ओर वह ख्य॑ 
अज्ञात रहता हुआ वस्तुप्रकाश करे तो कया हज 

उ०-जिस प्रकार पूर्वोक्त अनुसार झान का ग्रहण अनुमान से होना अयुक्त है, वैसे यह 
भीं अयुक्त ही है कि ज्ञान इन्द्रियों की तरह अज्ञात रहता हुआ ही वस्तुज्ञापक हो, वस्तु में 
प्रकाश्यता स्वछ्यप अपना काये करे। पूछिए क्‍यों अयुक्त ! इसलिए कि इन्द्रिय का दृष्टान्त विषम 
है। दोनों का काये भिन्‍न भिन्‍न है। यह इस प्रकार,- 
इन्द्रिय की अर्थप्त्यक्षता ओर ज्ञान की अर्थप्रत्यक्षता समान नहीं है $-- 


इन्द्रिय का काये अर्थप्रत्यक्ष यानी एन्द्रियक विज्ञान हैं उसकी प्रत्यक्षता ज्ञान की अर्थ- 
प्रत्यक्षता के सदृश नहीं है; इन्द्रिय की अर्थप्रत्यक्षता तो इन्द्रियजन्य प्रत्यक्ष स्वरूप है, ओर 
ज्ञानजन्य अधप्रत्यक्षता पदार्थ में रहने से विषय स्वरूप होती है। तब यह आया कि-इन्द्रिय से 
जो आत्मा के भीतर अर्थप्रत्यक्ष स्वरूप काये हुआ, अर्थप्रत्यक्षता उसमें रहती है! तो कहिए यहां 
अथप्रत्यक्षता उस प्रत्यक्ष यानी वस्तु प्रतीति रूप ही हुईं, किन्तु पदाथनिष्ठ प्रत्यक्षता रूप नहीं। 

प्र०-क्या वस्तु में रही अर्थप्रत्यक्षता इन्द्रिय का काये नहीं है कि उसको ज्ञान की 
अर्थप्रत्यक्षता से अछूग कर रहे हैं ! 

उ०-हां, वह इन्द्रिय का कार्य नहीं है; वह असधप्रत्यक्षता तो भीतरी उत्पन्न हुए ज्ञानहूप 
अधप्रत्यक्ष का काये है। कारण, जब भीतर अथप्रत्यक्ष होता है तभी बाहर वस्तु में प्रत्यक्षता यांनी 
प्रत्यक्षविषयता आती है। इन्द्रिय में ऐसा नहीं कि इन्द्रिय है तो बाहिर वस्तु में विषयता 
रहा करती है। यह तो, जब इन्द्रिय आत्मा के भीतर प्रत्यक्ष ज्ञान उत्पन्न करे, तभी संपादित 
होती है. । तो इन्द्रिय के कार्यभूत अथग्रत्यक्षता तो भीतरी अर्थाप्रत्यक्ष स्वरूप ही हुई, ओर वह 
अलग है; जब कि ज्ञान की बाहरी अर्थप्रत्यक्षता अलग है'। ऐसे कार्यमेद होने से उनके 
कारणभूत इन्द्रिय ओर ज्ञान समस्वभाव नहीं हो सकते हैं। तब, इन्द्रिय के दृष्टान्त से ज्ञान 
अपनी सत्ता ( विद्यमानता ) मात्र से वस्तुज्ञापफ केसे कहा जा सके ? दोनों में समानता हो 
तो एक दूसरे के लिए दृष्टान्त बन सकता है। सारांश, इन्द्रिय स्वरूपसत्‌ यानी अज्ञात रह 
कर वस्तुज्ञापक होती हे, लेकिन ज्ञान तो ज्ञात होता हुआ ही वस्तुज्ञापक बनता है। यह भी 
स्व॒तः ज्ञात है, खसंवेद्य है, नहीं कि परतः ज्ञात । 


मोक्ष मे ब्रह्म मं लय दोने का मत ] ललितचिस्तशा [ ३३७ 


३०, मुत्तार्ण मोयगार्ण (झक्तेम्यो मोचकेम्यः 
(ल०-जगत्कतेलीनपुक्तमत-निरास:) एतेडपि जगत्कव लीनपमुक्ततादिभिः सम्तपनबिने 
यस्तचतो5्युक्तादय एवेष्यन्ते वह्मवद अह्मसहइतानां स्थिति'रितिवचनात्‌। एतन्निराचिक्रीपया- 
556 भ्रुक्तेम्यो मोचकेभ्यः । चतुगतिविपाकचित्रकम्पबन्धवुक्तलास्थक्ताः ऋतकृत्या निष्ठितार्था 
इति योज्यः 


इस प्रकार अरहंत परमात्मा स्वसंवेद्य ज्ञान से बुद्ध हुए हैं, एवं वे ओर भव्यात्माओं को 
भी बुद्ध बनाते हैं, यानी बोधक हैं। तो स्तुति की गई बुद्धाण बोहयाण । 


३०, मुत्ताण मोयगाणं (स्वयं मुक्त और अन्यों को मुक्त करने वालों के प्रति) 
जगत्कतों में मुक्तात्मा का लय मानने वालों का मत ओर उसका निषेधष-- 

अब 'ुत्ताण मोयगाण! पद की व्याख्या। यहां संतपन नामके वादी के शिष्य मानते हैं 
कि “ऐसे भी बुद्ध परमात्मा वस्तुगत्या मुक्त-मोचक नहीं हो सकते हैं, अर्थात्‌ मुक्त हो स्वतन्त्र 
सत्ता वाले नहीं हो सकते हैं?, क्‍यों कि वे संतपनशिष्य जगत्कव लीनमुक्तवादी हैं:-““जो कोई 
आत्मा संसार से मुक्त होती है वह जगत्कता में लीन हो जाती है, अभेदभाव से मिल जाती 
है, उसका स्वतन्त्र व्यक्तित्व जैसा कुछ नहीं रहता; वह तो, जैसे समुद्र से अछग हुए पानी 
समुद्र में मिल जाने पर समुद्र रूप हो जाता है, वेसे जगत्कता स्वरूप हो जाती है. । अनन्त आत्मा मुक्त 
होने पर भी अब वे कोई अछूग अछग व्यक्ति नहीं, किन्तु एक जगत्कर्ताव्यक्ति रूप में ही 
हैं। तात्पये, मुक्त जैसा कोई जीव ही नहीं है, सिर्फ एक ही जगत्कर्ता है, ओर अन्य संसारी 
जीव हैं ।” ऐसा है संपतनशिष्यों का मत; इस में प्रमाण उनका शाब्मवचन है “बद्यवद्‌ ब्रह्म- 
संगतानां स्थितिः-जो मुक्त होते हैं वे ब्रह्म में जा मिलते हैं ओर एक मात्र ब्रह्म की तरह 
ही रहते हैं ।! 

इस मत के निषेधाथ भगवान की स्तुति की जाती है “मुत्ताणं मोयगाणं” मुक्तेभ्यों मोच- 
केभ्यः । इसका अथ यह है कि, जो स्वयं मुक्त हुए हैं और अन्य भव्यों को मुक्त कराते हैं 
उन अहंतू परमात्मा के ग्रति मेरा नमस्कार हो। 'मुक्त' वे कहे जाते हैं जो नरक-वियेश्व- 
मनुष्य-देव इन चारों गतियों में उदय पाने वाछे कर्मी के वन्ध से छूटकारा पाये हुए हैं, 
अर्थात्‌ जो कृतकृत्य हुए यानी समस्त कतेव्य कर चुके हैं, जो निष्ठिताथ हुए हैं अर्थात्‌ जिन के 
समस्त प्रयोजन सिद्ध हो गए हैं। जीव को कर्मोका सम्बन्ध होने से उनका विपाक नरकादि 
चतुगंतिमय संसार में भोगना पडता है; छेकिन तप ओर संबर की उत्कृष्ट साधना से समस्त 
कमबन्धों का अन्त कर देने पर जीव संसार से अब शाश्रत काछ के छिए मुक्त हो जाता हैं; 
अपने सहज अनंत ज्ञान-सुखादिमय प्रगट शुद्ध स्वरूप वाढा हो जाता है | अब उसे काया, कम 
आदि का कोई भी संबन्ध न रहने से कुछ भी काये अवशिष्ट नहीं हे। इसी शुद्ध-बुद्ध-मुक्त 
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(ल०-लयमते जगतऊतेलमते च दोषा:) न जगत्कतेरि लये निष्ठितार्थत्वे, तत्करणेन 
कृतक्ृत्यलायोगात; हीनादिकरणे चेच्छाद्वेषादिपसज्रः, तद्व्यतिरेकेण तथाप्रहत्त्यसिद्धेः । 
एवं सामान्यसेसा रिणो5विशिष्ठ तरं मुक्तत्नमिति चिन्तनीयम । 

(पं०-) “नेत्यादि, नमनेव,जगत्कत्तेरि! ब्रह्मलक्षण आधारभूते, 'छये/>अभिन्‍नहरूपावस्थाने, 
मुक्तानां निष्ठिताथत्व! कुत इत्याह 'तत्करणेन”, तस्य-जगतः, 'करणेन”, ब्रह्मसाज्ञत्येन मुक्तानां 
कृतकृत्यत्वायोगात । अत्रैवाम्युच्चयमाह 'होनादिकरणे'>हीनमध्यमोस्कृष्टजगत्करणे मुक्तानाम्‌ च्छा- 
हेषादिप्रसकृ! सझृश्पमत्सरामिष्वज्ञप्रातिः | कृत इ्याह “तद्व्यतिरेकेण” इच्छादीन (प्र०....ब)नतरेण, 
तथापद्चच्यसिद्ध:'>वेचित्येण प्रवृष्ययोगात्‌ | एवं जगत्करणे 'सामान्यसंसारिणो'-मनुष्याबन्यतरस्माद्‌ , 
अधिशिष्ठतरम्‌-अतिजधन्यं, 'मक्तलवम' “चिन्तनीयम्‌'- अस्य भावना कार्या, अन्यस्य जगः्कत्तुम- 
रक्तत्वेन परिमितेत्छादिदोषत्वात्‌ । 
अवस्था प्राप्त करने के लिए तो शुभ कायबाही करने की थी; यह ध्येय प्राप्त हो जाने से अब वह 
मुक्त आत्मा झतझत्य हो गई; प्रयोजन सिद्ध हो गया यानी बह निष्ठितार्थ हो गई । 
जोब अनादि-स्वातन्त्र वस्तु है, ब्रह्म से अलग हुई चीज़ नहों -- 

फिर भी मुक्त जीव का स्वातन्त्रय यानी वेयक्तिक अछग अस्तित्व बना रहता है; किन्तु 
नहीं कि वह जगरकतों में छत प जा कर निष्ठितार्थ होता है। एसी तत्त्वव्यवस्था प्रमाणसिद्ध 
नही हैं कि जीव शुद्ध एक अह्ठितीय ब्रह्म से जल में से बुदूबुद की तरह अलग हुआ था, 
ओर अन्त में वहां जा कर एकरूप बन निष्ठिताथे हो जाता है, क्‍यों कि *(१). शुद्ध अक्ष 
अगर निरवयव हे तो निरंशता के कारण जब कोई अंश जैसी चीज़ ही नहीं है तो अंश 
अलग होने का अवकाश ही कहां रहा ? *(२) त्रह्म अगर अनादि सर्वशुद्ध है तो अशुध्ध होने 
का कोई कारण नहीं हैं; *(३) अगर अनादि काल से अछग कहें, तो त्रह्म के अछावा ओर 
कोई भी ऐसा सत्‌ पदार्थ अलग करने वाछा सा न होने से यह कथन भी युक्तियुक्त नहीं है। 
कल्पित अविद्या जैसे पदार्थ स्वप्न के कल्िपित पदार्थ की तरह कोई व्यवहारोपयोगी काये नहीं 
कर सकता है । 
प्क्ति में लय मानने पर चार दोषः जगंत्कटत्व असंगतः--- 

प्र०--ठीक है! पहले से चाहे जीव ओर त्रह्म अछग अलग ही हों छेकिन अन्त में जा कर 
जीव मुक्त हो ब्रह्म स्वरूप हो जाता हे, अंथात्‌ जीव का ईश में यानीजगत्कर्ती में लय हो जाता 
हैं, अभिन्‍नभाव हो जाता है,-ऐसा मानने में कया हानि है! 

उ०-हानि ! (१) एक तो हानि यह है कि तब तो निष्ठितार्थता यानी समाप्त-अरयो 
जनता एवं कृतकृत्यता की उपपत्ति नहीं हो सकेगी; क्‍यों कि जोब ब्द्यमय हो गया, ओर *अश्म 
को अब भी कई ओर मुक्त होने बाले जीवों को अपने में लीन करना है, यह प्रयोजन अपुणे 


जगत्कर्ता क्‍्यों:नदों? ] लालता इसूतरा [| ३९ 


असप्राप्त रहने से अह्य स्वरूप मुक्त जीव को निष्ठिताथता कहां रही ? ऋृतकृत्यता कहां हुई ! 
०७५) दूसरी हानि यह कि वह ब्रह्म, ईश, जगत्क्ता जो कुछ कहो मुक्त जीबों को इस जग- 
त्कर्ती.। स्वरूप हो स्वयं जगतत्कर्ता बनने का आप मांचते हैं वे अब भी जगत को 
करते , रहते हैं तो कृतकृत्य कहाँ हुए? *(३) यह भी एक ओर बाधा खड़ी होती 
है 4के जगत को हीन, मध्यम ओर उत्कृष्ट रूप में उत्पन्न करने में जगत्कर्ता को यानी जग- 
त्कर्ता स्वरूप बने हुए मुक्त जीवों को इच्छा, संकल्प, ठेष, मत्सर, इत्यादि होने की आपत्ति आ 
गिरेगी ! क्‍यों क्लि इच्छा संकल्प ही न हो तो जगत का सजन क्‍यों करे ? द्वेषादि न हो तो 
जगत -में किसी को न्यून, किसी को मध्यम, किसी को उत्कृष्ट क्‍यों उत्पन्त करे ? बिना इच्छा 
ओर द्वेषादि ऐसी विचित्र सजन-पअ्रवृत्ति नहीं हो सकती है । प्रश्न होगा कि 


उपदेश एवं कल्याण.करने वाले अहंत्यश्व में इच्छा-हेपादि की आपत्ति क्‍यों नहीं? 

यहां तत्व समझेए। “*अहेंदू भगवान्‌ वीतराग सर्वज्ञ हुए हैं फिर भी उन्हें तीथंकर 
नामकर्स नाम्म के पुण्यकम का- बन्धन अब भी छगा है, इसके फलभोग के जरिए बिना, इच्छा 
किये भी, देशना प्रवृत्ति करनी होती है। लेकिन आप तो जगत्कती को कम रहित, शुद्ध-बुद्ध 
मुक्तज्मानते +हैं।” तो जगत्सजन की प्रवृत्ति में उन्हें कम की प्रेरणा तो मान सकते नहीं, तब प्रवृत्ति 
के _लिछः उनकी इच्छा मात्ननी होमी । *अब-“अहँदुभगवान अमुक का कल्याण करते हैं अमुक 
का#/नहीं; तो वहां राग हेष सिद्ध होमा'-ऐसा भी नहीं है, क्‍योंकि देखिए अहँत्रभु का अनुमह 
तो»बिना, पक्षम्तत सबों. के ग्रत्रि हे, लेकिन जो जीब्र उस अनुग्रह के सहयोग में >पनी योग्यता 
पुरुषार्थ (इत्यादि जोड़ते हैं “उनका कल्याण होता है, जो बेसा नहीं. करते हैं उनका कल्याण 
ही; "हो, सकता; तो इसमें -भगबान ,को रागद्वेष की आपत्ति कह्ां आई ? सूयय का प्रकाश-अनुग्नह 
भी/बिना पक्षख्रात सर्वसामान्य है, फिर भी अन्य पुरुष उसका छाभ न उठाए इसमें सूय थोडा 
ही/ देष-वाछा कह्य जा सक्रेमा ! अब आप्र तो जगत्कर्ता को खुद को केवछ अनुग्रहशील नहीं 
किंतु संसार को विचित्र सर्जेन-प्रवृत्ति करनेवाले मानते हैं, तो हीनादि सजन करने में उन्हें 
दंष, मात्सयौदि अबश्य मान्नना होगा। *(४) फछूतः ओर भी यह हानि है कि जो मुक्त हुए वे 
आपके मताहुसार जगत्कतोीं स्वरूप हो जाने से, मनुष्यादि किसी भी संसारी जीव के समान 
तोःक्या किन्तु उसकी अपेक्षा अतिजघन्य सिद्ध होगा ! क्‍यों कि संसारी जीव तो विराट जगत्सजन 
की; प्रवृत्ति में समर्थ नहीं है तो उसको इतनी भारी इच्छा, मात्सये आदि नही हैं की जितनी सारे 
जगत की घटनाओं जैसे कि, नारक जीवों के कुत्सित शरीर ओर भयद्डर वेदुनासामग्री, कीटादि 
तिय्च ,योत्रिवा्ों को वेसी वेसी दुःख देने वाली शब्राद्सिमग्री, इत्यादि का निर्माण करने में 
आवश्यक है+ संसारी जीब्र को तो परिमित इच्छादि है। तो जिस मुक्ति में जगत्कतों स्वरूप 
बन जाना हो ओर ऐसे अपरिमित इच्छादि दोषों से युक्त होना हो, ऐसी मुक्ति क्‍यों अति- 
जघन्य न कही जाए? । 
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(ल०-निमित्तकतृत्वमपि न)-निमित्तक त्तृत्वा भ्युपगमे तु तत्वतो5क त्तत्वे स्वातन्त्यासिद्धे 
पं०-) अथ कर्म्मादिकृते जगद्गेचित्र्य, पुरुषस्तु निमित्तमात्रत्वेन कत्तेत्यपि निरस्यन्नाह 'निमित्त- 

मात्रकत्तेत्वाभ्युपगमे तु/-निमित्त सल्सौ कर्ता, इच्छादिदोषपरिजिहीषेयेत्येवमज्जीकरणे पुनः, तक्त्वतों 
निरुपचरिततया, अकत्तत्वे” पुरुषस्य । हैतुम स्वातन्व्यासिद्धे।>स्वतन्त्र: कर्तेतिकतुरुक्षणानुपपत्ते:। 


निमित्तकतत्व का निरासः- 

०--ठींक है, इच्छादि दोष के निवारणार्थ, जगत्कतों पुरुष विचित्र जगत के सजन में 
कोई क्रिया करनेवाले कर्ता नहीं किन्तु निमित्तमात्र कर्ता अथौत्‌ सिफ निमित्त होने वाले के 
रूप में कर्ता है ऐसा मान के तो क्‍या ? जगत का विचित्र सजन तो जीवों के कम आदि 
विचित्र कारणवश उपपन्न हो सकता है; ईश्वर को रचयिता मानने की कोई जरूर नहीं । 

उ०--ऐसा अगर मान छे तो जगत्कर्ता तत्त्वरूप से यानी मुख्य बृत्ति से कतों ही नहीं 
है. ऐसा फलित होगा । ओपचारिक कतेत्व, यानी कतेत्व का आरोप मात्र करे यह एक अलग बात 
है। मुख्य कर्तत्व न होने का कारण यह है कि कर्ता का तो लक्षण है कि स्वतन्त्रः कतों! 
कर्ता खतन्त्र होता है ऐसा शब्दशाल्र में लक्षण है । 

पट कारक;-भाषाशासत्री की दृष्टि से छः कारक होते हैं; कतो, कमें, करण, संग्रदान, 
उपादान और अधिकरण । 'कारक' शब्द का अर्थ हैं करने वाछा', अथौत्‌ क्रिया में कारणभूत । 
कारकः की छः विभक्तियां इस प्रकार होती हैं, कर्ता से छेकर अपादान तक को पहली पांच 
कारक विभक्ति, और 'अधिकरण! की सातवीं कारक विभक्ति | छट्ठी सक्ति “सम्बन्ध! में होती 
है, (जैसे की धमे की किताब, धर्म संबन्धी किताब); वह तो किताब आदि नाम के साथ 
लगी, क्रियापद के साथ नहीं; इसलिए वह कारक” बिभक्ति नहीं कहलछाती। कर्तों, कर्म, आदि 
की प्रथमा द्वितीया बगेरह विभक्ति क्रियापद्‌ के साथ सम्बन्ध रखती है। उदाहरणाथ “बालक 
अध्ययन के लिए घर से शाह में हाथों से पुस्तक छेकर जाता है। यहां क्रिया हे के जाने 
की; इसके बालक आदि छः कारण हे । 


कोन ले जाता है ? बालक: वह कतों कारक बालक आदि छः ही छे जाने 
क्या ले जाता हैं ? किताब; वह कर्म कारक की क्रिया में कारणभूत होने से 
क्रिस साधन से छे जाता है ? हाथो से, वे करण कारक “कारक! कहे जाते हैं। 


किस हेतु से ठे जाता है / अध्ययन हेतु, वह संप्रदान कारक | “मार दोने में ये झा 
आदि सबों की आवश्कता है । 


कहां से छे जाता है? घर से, वह अपादान कारक अवदान की जी कियों का हे 
कहां ले जाता है? शाला में, वह अधिकरण कारक || रूप से आवश्यकता है न 
भगवान की आत्मा में छःकारक- 
प्रसंगवश यह देखिए कि अहेल्यभु के आत्मतत्त में पटक्ाए होते हैं। हृशान्तप्ते यश] इस 


आत्मा में' ६ कारक: कर्ता स्व॒तन्त्र ] छूल्ितविख्तरा [ २४१ 


(ल०-लयमते एकतरसत्तानाश-उपचययापत्तिः स्वमते निमित्तकत्तेत्वमू-) न च द्यो- 
रेक्रीमाव), अन्यतराभावपसड्ञात्‌। न सत्तायाः सत्तान्तरप्रवेशेबतुपचयः, उपचये च ' सेव सा ? 
इल्ययुक्तं, तदन्तरमापन्‍नः स इति नीतिः ।नेउ्रमन्यस्यअन्यत्र रूय इति मोहविषप्रसरकटकबन्ध:। 


प्रकार,-भगवान की आत्मा आत्मा को, आत्मा के द्वारा, आत्मा के छिए, आत्मा में से, 
आत्मा में जानती है। यहां, (१) आह्मा जानती है, ऊपर ऊपर का मन नहीं, (२) आत्मा को 
जानती है शुद्ध आत्मा के प्रति दृष्टि रखती है, किसी अनुकूल प्रतिकूल उपसर्गादि के प्रति 
नहीं; (३) आत्मा के द्वारा देखती है, किसी गुण आदि के द्वारा नहीं; (2) आत्मा के लिए 
देखती है, किसी ओर उद्देश से नहीं; (५) आत्मा से जानती है, नहीं कि पुस्तकादि में से, 
(६) आत्मा में जानती है, किन्तु किसी स्थरू या काल विशेष में नहीं। ऐसे ही, भगवान की 
आत्मा आत्मा को, आत्मा से, आत्मा के लिए, आत्मा में से, आत्मा में योजित करती है, 
चलाती है, मुक्त करती है....इत्यादि । यहां आत्मा काया को चलाती तो है, छेकिन भेदज्ञान 
जाग्मत रहने से लक्ष काया पर नहीं किन्तु आत्मा पर ही है, अतः कहा कि आत्मा को चलाती 
है। एवं आत्मा में मुक्त करती है, किसी जगत्कतो ब्रह्म में लीन नहीं करती है। तात्पय भग- 
वानने सभी क्रियाओं में विषय, साधन वगेरह कारक रूप से आत्मा को ही ग्रहीत किया है । 
करता का स्वातन्व्य क्या; 

अब प्रस्तुत में, छःही कारकों में कतां रूप कारक स्तन्त्र हे, बाकी पांच परतन्त्र हैं । 
यह स्व॒तन्त्र कती कारक के छिए शब्दशास्र कहता है कि 'फलार्थी यः स्व॒तन्त्रः सन्‌ फलायारभते 
क्रियाम्‌ । नियोक्ता परतन्त्राणां सकती नाम कारकम्‌ ॥-जो क्रिया के फल की अपेक्षा रखने में 
स्वतन्त्र होता हुआ फल के लिए क्रिया का प्रारम्भ करता है ओर जो अन्य परतन्त्र कारकों का 
आयोजन करता हे, वह कर्ता नाम का कारक है । कर्मादे कारक तो फड़ेच्छाशुन्य होते हैं, 
एवं प्रयत्न रहित होते हैं. ओर स्वयं अन्य कारकों के नियोक्ता नहीं होते हैं, जब कि क॒ती 
अन्य सभी साधनों का प्रवतक होता है, क्‍यों कि उसकी प्रवृत्ति एवं निवृत्ति के अधीन वे चलते 
हैं; कतो अगर प्रवृत्ति करे तो वे कार्योत्पत्ति के प्रति प्रवतेमान होते हैं, कर्ता यदि प्रवृत्ति न करके 
निवृत्तिशील होता है तो वे प्रवतमान नहीं होते हैं। कभी तो है”, बतेता है” इत्यादि क्रिया में 
बिना साधन भी कतों कारणभूत होता है! जब कि, चाहे कर्ता अविवक्षित रहे, फिर भी ऐसे भी कर्ता के 
बिना कोई साधन क्रियाजनक नहीं होता है। यहां जब जगत का वचित्र्य कर्मकृत है, तो कर्म- 
संचय यह स्वतन्त्र कतों हुआ, किन्तु परम पुरुष कर्ता नहीं । जगत का सर्जेन-विसजेन परम पुरुष 
की प्रवृत्ति-निवृत्ति के अधीन नहीं हे, एवं इसके अन्य साधनों का आयोजन उनकी इच्छानुसार 
नहीं होता हे; सर्जन की ख़्वृत्ति-निव्रत्ति ओर साधनों का आयोजन तो जीवों के कर्मौनुसार 
होते हैँ। इसलिए सिद्ध होता हे कि परमपुरुष में, कर्ता स्व॒तन्त्र हेट-इसके लक्षण संगत नहीं 
हो सकते | तो वे जगत्सजन में निमित्तमात्र रूप से भो कर्ता नहीं हो सकते | 
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तदेव निमित्तकत्तत्व-परमावनिदत्तिभ्यां तचतो यमुक्तादिसिद्धि! | ३०। 

(अहमसंपद्प्सहार।-) एवं जिनजापक-तीणतारक-बुदबोधक-सुक्तमोचकभ्ावेन स्वपर- 
हितसिद्धे), आत्मतुस्यपरफलकतुचसंपदिति | ८ ! 

(पे० -) तथाउन्यस्थान्यत्र लयोडप्यनुपपनत इति दर्शयन्ताह 'न च, इयोः-मुक्तपरमपुरुषयो:, 
'एकौमावो' ल्यदक्षण:, कुत इत्याह 'अन्यतराभावप्सड्ाद”, अन्यतरस्य-सुक्तस्य परमपुरुषस्य वा, 
अभावपसज्ातर-असत्वप्राप्े:, अन्यतरस्येतरस्वरूपपरिणतौ तत्र लीनत्वोपपते: । एतदनम्युपगमे (प्र ०- 
...अत्रैब) दूषगान्तरमाह ना, सत्तायाः” परमपुरुषछक्षणाया:, 'सत्तान्तरप्रवेशे', सत्तान्तरे-मुक्त- 
लक्षण प्रविष्टे सतोत्यथः, 'अन्ुुपचय;” किन्तृपचय एवं वृद्धिरूप:. छतादिपलस्य पलान्तरगप्रवेश इक। 
यबेव॑ ततः किण्त्याह 'उपचये च' सत्तग्याः, "सेव प्राक्तनी पुरुषस्य मुक्तस्य वा, सा सत्ता, ईविं', 
“अयुक्तम्‌-अत्ज्गत, कुत ? यतः 'तदन्तर-सतान्तरं प्रथक्‌ तत्सत्तापिकया, 'आपन्नः' पाठान्तरे' आसन्नः' 
स्याप्तः. स' इत्युपचयः । क्वचिच्चासनमिति पाठस्तत्र तदन्तरमिति योज्यम्‌ । इति नीतिः:-एणा न्याय: 
मुद्रा । अथ प्रकृतसिद्विमाह 'नॉजनेव, 'पवे-इयोरेकीमावेडन्यतराभावग्रसज्लेन, उपचये तदन्तरापत्त्या 
वा, अन्यस्य-्सामान्येन मुक्तादे:, अन्यत्र-पुरुषाकाशादो, 'लय इति', एप लूयनिषेघो 'मोह॑बिष- 
प्रसरकटकबन्धः” एवं निषेधे हि कटकबन्ध इव विष न मोह: प्रसरतीति । 'तत्‌'त्तस्माद, , एक्स, 
-उक्ततीत्या, निमित्तकत्तत्व-परभावनिद्रत्तिम्यां, निमित्तकत्तेत्वे च मुख्यकतुत्वायोगेन भव्यानां 
परिश्ुद्धप्रणिधानादिप्रदृत्याह्म्बनतया, परभावनिद्वत्तिश् ल्यायोगलक्षणा, ताभ्यां 'तचतो'>मुख्यबृत्त्या, 
पुक्तादिसिद्धि।-मुक्तमोचकसिद्धि: । 





(१) एक की सत्ता के नाश की आपत्तिव् लय अनुचित है।- 

इच्छादिदूषण की आपत्तिवश तो मुक्त आत्मा का परम .पुरुष (ब्रह्म) , में। ऊलूय , मानना, 
अध्ुचित है ही, छेकिव एक का दूसरे में लय हो भी नहीं सक्कता; क्‍योंकि लय है शकीभाव:, 
अब उद्नहरणार्थ प्रस्तुत में देखिए कि मुक्तात्मा ओर परम पुरुष दोतों का एकीभाव अगर होता 
हो तो फलत मुक्तात्मा या परम पुरुष दोनों में से एक का अभाव हो जाएगा अथोत्‌,एक 
असत््‌ 'हो जाएगा । लय यानी छीनता तभी उपपन्न हो सक्रती है कि जब एक. दूसरे के 
स्कहूप में परिणत हो जाए, याने बिलकुल दूसरे के साथ अभिन्न रूप बन जाए। अर्थात वहां 
जिसका मूछ खरूप यथावत्‌ कायम रहेगा वह छय का आधार होगा, ओर छ्य पाने वाले का 
स्वरूप नष्ठ हो. जाएगा। लेकिन अपना स्वरूप ही नष्ट हुआ, तो. कहां से ,वहू, सत्‌ रहेगा १ 
अखलत्‌. ही. हो” जाएगा । किन्तु ऐसा कभी हो नहीं सकता । कारण “नासतो विद्यते भावो, नाभान्ो 
विद्यते.सत्त:ः-अख्त््‌ की उत्पत्ति यानी सदूभाव जैसे कि आकाशकुसुम, का कभी. सदभाव नहीं, 
होता है, ओर सत् का; सर्वाश नाश, कभी नहीं- हो सकता । दीघ्रक, जछू , जाने पर भी, श्या,स 


|| 
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साभस+ अणु वातावशण* में” कैछ जाता: है। तो” मुक्त "आत्मा का 'सर्वथा- अभाव नहां हो 
सकता है। 

(२) सपचय नहीं इससे भी' छय नहीं;:-यदि आप को यह सिद्धान्त स्वीकार्य न हो तो 
छूय मानने में*आओर! रृषण यह उपस्थित होता है कि एक सत्ता में दूसरी सत्ता? का प्रवेश होने 
प्र उप्रचय यानी: ऋद्धि नहीं होंती है' ऐसा नहीं । तो परमपुरुष स्वरूप सत्ता” में ' मुक्तात्मा* रूप 
सत्ता का अवेश होने पर परमपुरुष में कुछ भी वृद्धि न हो ऐसा नहीं, बृद्धिहोनी ही चाहिए । 
एक पल प्रमाण थी में! ओर पलमान घी का गवेश होता है तो अलबत्त दो अलग घी दिखाई 
नहीं पड़ते, फिर भी पूर्व घी में वृद्धि अवश्य होती है, एक का दो पल प्रमाण हो जाता है। 
अगर ऐसी परमपुरुष की सत्ता में वृद्धि होती है, फिर तो यही हुआ कि अवेश करने वाली 
मुक्तात्मा की सत्ता प्रवेश के बाद भी वेसी न बसी कायम रही ! किन्तु इसमें तो आप को असद्भ- 
तँतां दिखाई देगी क्‍यों कि यह वृद्धि यानी उपचय तो परमपुरुष की मूल सत्ता की अपेक्षा 
अन्य संत्ता स्वरूप हुआ। दूसरी सत्ता ही उपचय्रूप में प्राप्त हुई ! असल में यही नन्‍्याय- 
प्राप्त है क्यों कि कई मुक्तात्मा एक आकाशावगाहना में रंहते हुए भी प्रत्येक को सत्ता अछग 
अलग है । 

मोह विष प्रसर क्टकब्रन्ध+-ईस लिए जब छय में तो एकीमाव (अभेद) होने पर- दोनों 
में से एक की सत्ता नष्ट ही हो जाती है, ओर (वृद्धि) होने पर मूछ की अपेक्षा दूसरीः सत्ता 
तदवस्थ रहने. की आपत्ति आती हैं, तो मुक्त होने वाछे भात्मादि का परमसपुरुष, आकाश, 
आदि दूसरे पदार्थ में (दूसरे तत्त्व में) छय नहीं हो सकता हैं यह सिद्ध हुआ | यह छय का 
निषेध मोहविषप्रसर-कटकबन्ध रूप हुआ । तात्पथ, जिस प्रकार सपे आदि द्वारा दंश छूगने पर 
तुरेन्त॑ विषैग्रस्त॑ देहभाग को रस्सी आदि से बांध देने से विष का प्रसरण नहीं होता है, इस 
प्रकार “यहां 'लय॑ कौ निषेध सिद्ध करने से मोह यानी मिथ्याबुद्धि आदि का प्रसरण नहीं हो 


सेगंवान में जार बकार का निमित्तकतेल्वः- 
प्र०-परस पुरुष में आप अगर निमित्तकतेत्व का निषेध करते हैं तो भगवान मोचक यानी 
ु- को मुक्त करने वाले भी कैसे हो सकेंगे ? क्‍योंकि, यह भो एक प्रकार का निमित्तकतंत्व 


२४३ 











उ०>आप जमगत्सजन के प्रति निमित्तकतृत्व का प्रतिपादन करते हैं वेसा तो नहीं किन्तु 
भव्य जीवों को क्शिद्ध प्रभिधान-पूजन-ध्यानांदि होने में! भगवान आहम्बन * रूपसे निमित्तकर्ता 
इष्ठ हैं ।: मुक्त होने के लिए अति आवश्यक प्रणिधान-ध्यानादि का सुख्य रूप से तो कठंत्व यानी 
प्यत्न भव्य जीवों का है, झंगवान का नहीं; किन्तु वह प्रणिधान-पूजन-ध्यांनादि वीतराग सर्वश्ञ 
श्री अरहंत ऋगवानः का ही“किया जाए तब मुक्ति हो सकती है । इस लिए वे भगवान जो असाधारण 
आहूम्बनभूत हुए, इसे निमित्तकतृत्व कह सकते हैं । तो इस ग्रकारका निमित्तकठेत्व और परभा- 


३१. सब्वन्नूणं सव्वदरिसीण्ण (सर्वज्ञेम्यः सेदर्शिभ्य/) 

(छ०-बुडिधर्म भृतज्ञानवादि-सांख्यमतम्‌।-) एते5पि बुद्धियोगज्ञानवादिभिः कापिलेसस- 
वेश असवेदर्शिनअ्ष्यन्ते, बुद्धुयध्यवसितमर्थपुरुषश्चेतयते” इति वचनात्‌ । 

(पृं०-) 'बुद्धयध्यवसितम्थ पुरुषश्रेतयते' इति । अन्न हि सांख्य्रक्रिया:-सत्त्वरजस्तमोरुक्षणा- 
खयो गुणाः, तत्साम्यावस्था ग्रकृति:, सैव च प्रधानमित्युच्यते । ग्रकृतेमहान्‌ , महदिति (अ०.,... महानिति) 
बुद्वेरख्या | महतो5हड्जारः आत्मामिमान: | ततः पद्च बुद्भीव्वियाणि श्रोत्रादीनिं, वाक्याणिपादपायूपस्थलक्ष- 
णानि पज्चैव कर्म्मेद्धियाणि, एकादशरूप (प्र०....दशमिच्छारूप) मनः, तथा पझु्च तन्मात्राणि गन्धरस- 
रुपस्पशीशव्दस्वमभावानि | तन्‍्मत्रेम्यश्व यथाक्रम मूप्रझ्रतीनि पद्म महाभूतानि प्रवत्तेन्ते इति। अन्न च प्रकृति- 
विकारतवेनाचेतनापि बुद्धिश्वेतन्यस्ततत्वपुरुषोपरागात्‌ (प्र०....बोपगमात्‌ ) सचेतनेवावभासते। ततुक्त, 
“ुरुषो5विक्ृतात्मेव स्वनिभ[समचेतनस्‌ । मनः करोति सान्निध्यादुपाधि३ स्कटिक॑ यथा अस्य 
व्यास्या,-पुरुष:-आत्मा, “भविक्वतात्मैवः-नित्य एवं, 'स्वनिर्भास-स्वाकारमू, “अचेतनं'- चैतन्यशून्यं 
सत्‌ 'मन!:-अन्तःकरणं, 'करोतिः>विद्धाति, 'सानिध्यात्‌ः-सानिध्यमात्रेण, निद्शनमाह “उपाधिः>यपद्म- 
रागादिः, स्फटिके! उपछृविशेष, यथा स्वनिर्मासं करोंति तत्परिणामान्तराफ्तेः, भोगोप्यस्य मनोद्वारक एवं । 


वनिवृत्ति, इन दोनों से संपन्‍न हो भगवान मुक्त और मोचक सिद्ध होते हैं। परभावनिवृत्ति का 
मतलब यह है कि पर” यानी किसी अनादि शुद्ध ब्रह्म रूप से, 'भाव' यानी भवन अर्थात्‌ रूय, 
“निवृत्त' है, यानी नहीं होता हे | तब स्व॒तन्त्र यत्न से मुक्त होना, ओर आहूम्बन स्वरूप निमित्तकतेत्व 
से ओरों को मुक्त कराना,“इन दोनों वस्तुस्थितियों से भगवान मुक्त और मोचक हैं ३० 
स्वात्मतुल्यप्रफलकतृत्वनाम की ८ वीं संपदा का उपसंहारः- 

इस प्रकार अरिहत परमात्मा स्वयं जिन, तीणे, बुद्ध, ओर मुक्त हुए हैं ओर अन्य भव्य 
जीवों को ऐसे बनाते हैं, अर्थात्‌ वे जापक, तारक, बोधक एवं मोचक भी हैं; तो इन जिणाणं- 
“जावयाणं से मुत्ताणं मोयगाणं! तक के चार पदों की 'स्वात्मतुल्य-परफलकर्तत्व' नाम की संपदा 
हुईं; क्योंकि जिन-जापक आदिरूप से वे स्व ओर पर दोनों का हित करते हैं, स्वात्मा के ठीक 
समान ही चरम फल मोक्ष दूसरों को भी पेदा करते हैं ।८। 

३९, सव्वन्नू्ण सव्वदरिसीर्ण (सर्वज्ञ-सबंदर्शी के पति) 

बुद्धिनिष्ठज्ञानवादी का्पिलों (सांख्यों) की प्क्रियाः- 

अब 'सब्वन्नूण सव्वदरिसीणं पद की व्याख्या | ऐसे भी परमात्मा कपिलमतानुयायी 
सांख्यों को असर्वेज्ञ-असबंदर्शी रूप से स्वीकृत है; क्योंकि वे बुद्धियोगज्ञान-वादी हैं, अर्थात्‌ जड़ प्रकृति 
से उत्पन्न बुध्धि-तत्त्व में ज्ञानगुण का योग होता है. ऐसा मानने वाले हैं। उनका शाख् कहता 
है बुद्धयध्यवसितमर्थ' पुरुषश्वेतयते! पदार्थ तो बुद्धितत्त से ग्ृहीत होता हे किन्तु उसका, आत्मा' 
में व होता है। यह कैसे होता है इस बारे में सांख्यों की प्रक्रिया ज्ञातव्य है। वह इस 
प्रकार हे,--- | हे की ह 
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अत्राय्युक्तम्‌, 'विभक्तेशक्परिणतों बुद्धों भोगोडसुय कथ्यते । प्रतिबिम्बोदयः स्वच्छे, यथा चन्द्र- 
मसो5उम्मसि' । अस्य व्याख्या-विभक्ता चासा आत्मन इत्क्परिणतिश्व ग्रतिबिम्बोदयरूपेति विग्रहः । 
तस्यां सत्यां सेव भोग इत्यथे: । क्व या परिणतिरित्याह वुद्धौ' अन्तःकरणछक्षणायां, भोगो” विषयग्रह ग- 
रूप', अस्य'-आत्मन:, किष्यते! आसुरिप्रश्नतिभि: । क्रिंवदित्याह 'प्रतिबिम्बोदय:”-प्रतिबिम्बपरिणामः, 
फ्वच्छेः--निर्म्मले, यथा चन्द्रमसो” वास्तवस्यथ, “अम्भसिः-उदके, तद्गदिति। अथ ग्रकृत॑ व्याख्यायते 
बुद्धयध्यवसित....” बुहूया अनन्तरोक्तवया, अध्यवसितं-्अतिपन्नं, अथे”>शब्दादिविषयं, पुरुष: 
आत्मा, चेतयते-जानाति, अथचेतने वुद्धेस्‍न्तरद्नकरण्त्वांत । 


समस्त जड़ सृष्टि का मूल प्रकृति! है, ओर वह. त्रिगुणात्मक यानी सत्तत, रजस तमसू,-- 
इन तीन गुणों की साम्यावस्था स्वरूप है, समान अंश वाले तीनों के एकरस समूहरूप है। 
उसी को प्रधान! तत्त्व भी कहते हैं। प्रकृति जब विषमावस्थापन्न गुणों वाली होती है तब 
वह महत्‌ तत्त्व कहलाती है तो प्रकृति से महान उत्पन्न हुआ, यहि बुद्धि का दूसरा नाम 
हे। महतृतत्त्व कहो, बुद्धि कहो एक ही चीज़ है। बुध्धि से अहड्भार उत्पन्न होता है । वह 
स्वय आत्मा न होते हुए भी आत्माश्रिमान रूप है। इससे ५ ज्ञानेन्द्रिय, ५ कर्मेन्द्रिय ओर १ 
मन (अन्तःकरण) उत्पन्न होते हैं । श्रोन्र, चक्षु, घाण, रसना ओर स्पशेन,-ये पांचों ज्ञानेन्द्रियाँ 
हैं। जिहा, हाथ, पेर, गुदा ओर उपस्थ (स्री-पुरुष का लिछ्ठ), वे पांचों कर्मेन्द्रियाँ हैं, बोलने 
आदि क्रिया में उपयुक्त इन्द्रिय हैं। ग्यारहवाँ मन सोचने आदि में उपयुक्त होता है| ये सब 
अहड्लार तत्त्व से उत्पन्न हुए हैं। इसी अहंकार से पांच तन्मात्राएँ भी उत्पन्न होती हैं। वे 
गन्ध, रस, रूप, स्पशे ओर शब्द के सूक्ष्म स्वरूप हैं। इस प्रकार अहंकार से सोलह तत्त्व 
उत्पन्न होते हैं। पंच तन्मात्राओं से क्रमशः प्रथ्वी-जरू-तेज-बायु-आकाश, इन पांच भूतों की 
उत्पत्ति होती हैं। प्रकृति से छे कर पंचभूतों तक १+१+१+१६+४५ सब मिलाकर २४ तत्त्व 
ओर २० वां पुरुष(चेतन)तत्त्व सांख्य दृशेन को मान्य हैं। 

ज्ञान चेतन का नहीं किन्तु बुद्धि का धर्म क्‍यों ?;-यहां बुद्धि यह प्रकृति का ही एक 
विकार हे, विक्ृत स्वरूप है, अतः अचेतन है। किन्तु दर्पण के समान वह खच्छ होने से 
उसमें चेंतन्‍्य के सहज स्वभाव वाले पुरुष का प्रतिबिम्बसदश संबन्ध होता है, इस छिए बुद्धि 
सचेतन जैसी भासती है। कहा गया है कि, 

पुरुषो5विक्वृतात्मेव स्वनिर्भासमचे तनम्‌ । मनः करोति सान्निध्यादुपाधि:स्कटिक यथा ॥ १ 

इसकी व्याख्या;--पुरुष अर्थात्‌ आत्मा अविकृत स्वरूप ही द्वे, कुटस्थ नित्य है, यानी 
परिणामान्तर रूप से भी परिवर्तेनशील नहीं है, अपरिणामी नित्य है। वह अपने सान्निध्यसे 
जड अन्तःकरण को स्वनिभौस बनाता है, यानी स्वाकार वाका चेतन-सा कर देता है; जैसे 
6 6 ठिक के पीछे छगी हुई पद्मराग आदि रत्न स्वरूप उपाधि अपने सान्निध्य से उज्ज्वल 
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(ल०-सांख्यमतनिरसनम्‌ः) मत्तोउन्ये मदर्थाश्व गुणाः-) एतन्निराकरणायाह 'तवैज्ञेश्य; 
| के छः सब ९60 ही 
सव्वंदशिभ्यः सब्पे जानन्तीति सर्वज्ञा3, सब्बे पश्यन्तीति सब्बेदर्शिन+, तत्स्वभावत्वे सति निरा- 





स्फटिक भणि को रक्त-सा कर देती है। स्फटिक के प्रष्ठ भाग में पद्मराग रत्न रहा हो तो 
स्फटिक उज्ज्वछ नहों, किन्तु रक्त दिखाई पडता हे; इस प्रकार पुरुष (आत्मा) के सन्निधानसे 
अचेतन भी अन्त-करण (बुद्धि) में जडता नहीं किन्तु चेतन्‍्य भासमान होता है, 'चेतनो< हं करोमिः 
-में चेतन करता हूँ, जानता हूँ....इत्यादि भास होता है। शायद आप पूछेंगे 

प्र--यह' भास बुद्धि नहीं किन्तु पुरुष ही करता है,-ऐसा मान ढछें तो क्‍या! 

उ०-ऐसा अगर मान छेंगे तो 'मे पुरुष करता हूँ” इस ग्रतीति से कृति (अयत्न)-धर्म पुरुष 
में मानने की आपत्ति छगेगी। 

प्र०-ऐसा क्यों ? जिस प्रकार बुद्धि में चेतन्‍न्य न होते हुए भी उसका भ्रम मोन 
लेने से काम चलता है, वहां बुध्धि में सचमुच चेतन्‍्य की आपत्ति नहीं छगती है, इसी प्रकार 
पुरुष में कृति न होती हुईं उसका भ्रम मान छेने से सचमुच कृति की आपत्ति नहीं है। तो 
“में चेतन करता हूँ -ऐसा श्रम बुद्धि में ही हे, पुरुष में नहीं,-ऐसा क्‍यों! 

उ०-पुरुष में अगर भ्रम मानेंगे तो उसमें उतना भ्रम-ज्ञानरूप परिणाम उत्पन्न होने की 
दृष्टि से पुरुष में परिबर्तेत मानना पडेगा। तब तो उसका कुटस्थ नित्यपन खण्डित हो जाने 
से चेतन्‍्य ही निषिद्ध हो जाएगा। चैतन्य पदार्थ तो सदा सर्वन्न तदबस्थ ही रहता है। अतः 
चेतन पुरुष का दोष नहीं मांना जा सकता। इसलिए शब्दादि विषयों का भोग-उपभोग अनुभव 
पुरुष में उत्पनन-सा दिखाई पड़ने पर भी वस्तुगत्या बुद्धितत्त्व में उत्पन्न हो पुरुष में प्रतीत 
होता है। इसी पर भी कहा गया है कि 


विभक्तेहक्परिणतो बुद्धों मोगोउस्य कथ्यते। प्रतिबिम्बोदयः स्वच्छे, यथा चन्द्रमसो5म्भमसि ।१। 

इसकी व्याख्था,-जब आत्मा से प्रथक्‌ प्रतिबिम्बपरिणति अन्तःकरण रूप बुद्धि में उत्पन्न 
होती है तभी बह भोग कही जाती है'। भोग का मतलब है शब्दादि विषयों का ग्रहण । जिस 
प्रकार निमेछ जरू में वास्तविक चन्द्र का ग्रतिबिम्ब पड़ता है तब जरू चन्द्र वाला प्रतीत 
होता हैं, इस प्रकार बुद्धि में वास्तविक चेतन का प्रतिबिम्बात्मक परिणाम होता है तभी वह 
विषयग्रहण वाछा भासित होता है। यही भोग कहा जाता हे,-बेसा सांख्यमत के आदिपुरुष 
कपिल के शिष्य आसुरिप्रमुख मानते हैं । यह सांख्यप्रक्रिया दिखाई गई। 

अब प्रस्तुत में सांख्यसूत्र बुद्धयध्यवसितम थे पुरुषश्रेतयते' , इसकी व्याख्या की जाती 
है। बुद्धि जो प्रकृतिबिकार खरूप पूर्व कही गई, इससे गरृहीत शब्दादि विषय रूप अर्थ को 
चेतन प्रतिबिम्बपरिणाम रूप में जानता है; स्वकीय मूल रूप में नहीं, क्‍यों कि विषय के 
स्फुरण में तो अन्तरद्ग कारण बुद्धि है। पहले बुद्धितत्व विषयग्रहण का कार्य करे यानी विषया- 
कार परिणत हो बाद में ही वहां प्रतिबिम्बित चेतन भास क्र सकता है। 


सांख्यमत-निरसन २ ] रूलितविस्तरा [२४७ 


वरणत्वात्‌ । मत्तोडन्ये म्दर्थाश् गुणा इति अतस्तत्तत्सभावलसिद्धिः । उक्त च, 'स्थितः शीतां- 
शुवज्जीवः प्रकृत्या भावशुद्धया । चन्द्रिकावच्च विज्ञान तदावरणमश्नवद्‌ ॥ १ ॥ इत्यादि । 


(प०-) 'भत्तोडन्ये मदर्थाश्रेव्यादि; इह किलेकदा भगवानहंन्‌ द्रब्यान्‌ पर्यायान्‌ मिन्नानभिन्नांश्व 
स्वशिष्येम्य आचिख्यासुरात्मानमेवातिसन्निहिततयोदिश्याह मत्तो-मत्सकाशाद , अन्ये"-प्थकू, ग्रुणाः- 
ज्ञानदशनोपयोगादय:, लछक्षण-मंख्या- प्रयोजन-मंज्ञाभेदात्‌ | तथाहि,-गुणपर्यायवद्‌ द्रब्यमि'ति रक्षणो5हं 
(तत्वाथ० ५-३७) द्रब्याश्रया निमुणा गुणा: इतिल्क्षणाश्र गुणा: (तत्वाथ० ५-9०) एको5्हमनेके 
गुणाः, वन्धमोक्षादिक्रियाफलवानहे बिषयावगमादिफव्यश्व गुणाः । अहंत्तीथकरपारगतादिशब्दवाच्यो5ह, 
धम्मेपर्यायादिशब्दवाच्याश्र॒ गुणा: । मदर्थाश्वेति, अहमथः साध्यं येषां ते तथा | न हि. गुणबृत्तिविरक्षणा 
काचिदेकान्तिकी ममापि ग्रवृत्तिसस्ति तथाग्रतिभासात्‌ | इति” वाक्यपरिसमाप्तो । अत” एतद्गाक्यात , 
तत्तत्स्वभावल्वसिद्धि:', तेषांन्शुणानां तत्खभावसिद्धि; दव्यस्वभावलसिद्धि: । 





सांख्यमत का खण्डनः 


अब सांख्यमत का खण्डन करने के लिए कहते हैं. सव्वज्ञेभ्यः सब्वेद्शिभ्यः '“सब्बन्नूण 
सव्वदरिसीण! । सर्वज्ञ वे कहे जाते हैं जो समस्त (द्रव्य-पर्यायों) को जानते हैं; ओर सर्वदर्शी 
वे हैं, जो समस्त को देखते हैं। समस्त को जानने व देख सकने का कारण यह है कि वे 
बिलकुछ आवरणरहित हो गये हैं ओर ज्ञान-दशेन के स्वभाववाले हैं। यह बात आगे ठीक 
समझाई गई हे। एसे स्वभाव से यह सूचित होता हे कि जीव न तो स्वये ज्ञानदशनादिगुण 
है, या न तो ज्ञानादि गुणशुत्य हैं। बोद्ध और अद्वेतवादी तो ब्रह्म को ज्ञानस्वरूप मानते हैं; 
सांख्य आत्मा को सवथा गुणशून्य कहते हैं। किन्तु वस्तुस्थिति यह है कि ज्ञानादि गुण आत्मा 
के स्वभाव हैं, ओर आत्मा से कथ्थंचित्‌ भिन्‍न हैं। कहा गया है कि 


भत्तोउन्पे, मदर्थौश्व गुणा: । इसका अर्थ यह है कि “गुण मुझ से भिन्‍न हैं ओर मेरे 
लिय हैं ।' यह कान कह रहे हैं इस जिज्ञासा का समाधान यह है कि यहां अरहंत भगवान के द्वारा 
एक समय अपने शिष्यों के प्रति द्रव्यों और पर्यायों को परस्पर भिन्न भी एवं अभिन्‍न भी 
प्रस्तुत करना है इसलिए स्वात्मा को ही उद्देश्य बना कर प्रथम पुरुष से प्रतिपादन किया जाता है; 
क्यों कि ओर द्रव्यों की अपेक्षा आत्मा अपने से अति निकट हैं, तो आत्मा को ही उद्दश्य में 
रख कर उसमे जिस बात का प्रतिपादन किया जाए वह स्वसंवेदन द्वारा सुज्षेय हो सकती हे । 
इस लिए भगवान शिष्यों को द्रव्य-प्ौयों की परस्पर में मिन्‍नता ओर अभिन्‍नता (भेद ओर 
अभद्‌) समझाने के लिए हृप्टान्त रूप से अपने आत्मद्रव्य ओर उसके गुण के सम्बन्ध में 
यह कथन करते हैं कि मेरी आत्मा से मेरे ज्ञान-इशैनोपयोगादि गुण भिन्‍न हैं. किन्तु खुद 
जास्मा वहां शुण एसा नहीं । 


२४८ ] छलितविस्तरा [ खब्वन्नूणं-सव्घ० 


लक्षण-संख्या-प्रयोजन-नाम_के भेद से द्रव्य-पर्याय में भेद : 

( १, लक्षणभेद ) आत्मा से गुण भिन्‍न होने का कारण यह हैं कि किसी भी द्रव्य और 
पयौय के लक्षण, संख्या, प्रयोजन एवं अभिधान भिन्‍न भिन्‍न होते हैं। यह इस प्रकार,--श्री 
तत्त्वार्थभहाशात््र में द्रव्य का छक्षण ओर गुण का छक्षण, ये अलग अलग दिखछाये गये हैं; 
वहां कहा है, गुणपर्यायवरद्‌ द्रव्यमू! (॥० ५. सू० ३७.) जो गुण-पर्याय वाला है वह द्रव्य 
है। ्रव्याश्रया निर्गृणा गुणाः (अ० ४५. सू० ४०) जो गुण हैं वे द्रव्य में रहते हैं, और 
स्वय॑ निर्गुण यानी शुणशुन्य होते हैं; गुण में गुण नहीं रहता है । तो यहां द्रव्य ओर गुण में 
लक्षणभेद आया । 
द्रव्य परिणामी आधार क्‍यों :- 

यहां प्रसन्ञावश यह छक्ष में लेने योग्य है कि न्‍्यायादि दशन भी द्रव्य को गुणवाले तो 
मानते हैं लेकिन वे गुणको सर्वथा प्रथकू मानते हुए अतिरिक्त समवायसंबन्ध से द्रव्य में उनका संबन्ध 
मानते हैं; वहां,-“इसमें समवाय का कोनसा संबन्ध? समवाय आश्रयभेद एवं गुणभेद से भिन्न 
मिन्‍न या एक ही £ गुण सर्वथा प्रथक होने पर द्रव्य का निजी स्वरूप क्या रहा ? समान सामग्री 
रहने पर भी गुण अमुक ही द्रव्य में उत्पन्न हो सके अमुक में नहीं, इसका कया कारण ? जैसे 
विषय-इन्द्रिय-संयोग, इन्द्रिय-मन्-संयोग के बाद मन-आत्मा के संयोग से प्रत्यक्ष ज्ञान उत्पन्न होता है 
तो यह ज्ञान आत्मा में ही उत्पन्न हो मन में नहीं एसा क्‍यों ?....इत्यादि कई आपत्तियां खड़ी 
होती हैं; जब कि जैन दशेन द्रव्य को, गुण-पर्याय बाला जो मानता है यह गुण-पर्याय का परि- 
णामी आधार मानता हे । परिणामी आधार का मतलव यह हैं कि खुद द्रव्य का उस उस 
गुण में परिणमन होता है उस उस गुण से तद्॒व होता है । देखते भी हैं कि गुड़ में माधुये 
हे तो खुद गुड़ द्रव्य माधुय गुण में परिणत्र हुआ है, माधुय के साथ तनन्‍्मय हुआ है। किसी 
अग्निताप आदि के संयोग से गुण पलट जाए तो वहां खुद वहो द्रव्य पूे परिणमन को छोड 
कर नये गुण में परिणत हुआ देखते हैं। यह तभी सद्भत हो सकता हैं कि जब द्रव्य के साथ 
गुण भेदाभेद संबन्ध से संबद्ध हो, द्रव्य गुण का परिणामी आधार हो, अर्थात्‌ द्रव्य अपने मूल 
वैयक्तिक स्वरूप में अचछ रह कर गुण-पर्याय रूप में परिणमनशील हो । यही अनेकान्तवाद की 
वास्तविकता हे, यथार्थदर्शिता है, प्रमाणाबाध्यता है । 

तो द्रव्य तो गुण-पर्याय का परिणामी आधार हुआ, आश्रय हुआ, ओर गुण-पर्याय आश्रित 
हुए । गुण अपना किसी मूल वेयक्तिक स्वरुप कायम रख कर अन्य गुण में परिणत होता हो ऐसा 
नहीं बनता हे, अतः निशुण हैं। द्रव्य ओर गुणपर्याय में लक्षणमेद की तरह (२) संख्याभेद 
भी हे। द्रव्य एक है ओर इसमें स्थित गुण अनेक होते हैं; जैसे कि गुड़ में वण, रस, गंध, 
सशे....इत्यादि कई गुण हैं; आत्मा में ज्ञान-दशन आदि अनेक गुणपर्याय रहते हैं । (३,) फलभेद 
भी हैं; द्ब्य का काये अछग, गुणों का अछग । उदाहरणार्थ आत्मद्रव्य बन्धक्रिया, मोक्षक्रिया, 


मत्तो5न्ये' मदर्थाँश्व गुणा: ] ललितवबिस्तरा [ २७९ 


वगेरह कार्य करता है, ओर उसके ज्ञानादि गुण विषयप्रकाशादि का कार्य करते हैं । (४) संज्ाभेद 
यानी नामभेद भी है; एक द्रव्य” कहा जाता है दूसरा 'शुण”। भगवान कहते हैं कि मेरे नाम 

(रे ड़ च्ग # 5 मेरे ज कं रु 
अहत, तीर्थकर, पांरगत, जिनेन्द्र इत्यादि हैं, जब कि मेरे ज्ञानादि के नाम हैं शुण, धम, 
पर्याय इत्यादि। इन चार भेदों से सूचित हुआ कि द्रव्य ओर गुण में भेद है, गुण प्रथक्‌ है। 


यह 'मत्तो अन्ये गुणा: की व्याख्या हुईै। अब 'मदथौश्व गुणा”: की व्याख्या । में हूं अर्थ 
यानी साध्य जिनकां ऐसे गुण “मदर्थ' हुए। उदाहरण के लिए यदि धर्मार्थ शरीरादि है, तब धर्म 
शरीरादि का साध्य हुआ; वहां शरीरादि की प्रवृत्ति धमे-अब्ृत्ति ही होगी, धर्मप्रवृत्ति शरीरादि- 
प्रच्ृत्ति रूप ही होगी, ओर कुछ नहीं; वागू-मन-काया का निग्नह भी एक प्रकार की निवृत्त्यात्मक 
प्रवृत्ति ही हैं। इस प्रकार आत्मार्थ गुण होने से गुणबर्तना को छोडकर आत्मा में ओर कोई 
ऐकान्तिक स्वतन्त्र प्रवृत्ति नहीं है। उसकी जो कोई भ्रवृत्ति होती हैँ वह किसी न किसी गण- 
पर्याय के बतेना रूप होती हैं| गुणों का बतेन वही आत्मा का वतन; चूंकि बैसा दिखाई पडता 
हैं कि गुण-पर्याय की कुछ भी वृत्ति हम छक्ष में न छें, तो केवछ आत्मा की कोनसी प्रवृत्ति 
हमें ज्ञात होती हैं? कोई नहीं | इससे यह सिध्य होता है कि द्रव्य की ऐकान्तिक स्वतन्त्र 
वृत्ति जब कोई नहीं, किन्तु गुण पर्याय की धृत्ति ही द्रव्यप्रवृति है, तब गुण-पर्याय द्रव्यस्वभाव हे; कॉरण 
द्रव्य एवं गुणपयौयों की एक ही बृत्ति यानी वतेन हुआ। यहाँ शायद शह्ढला हो सकती है कि 
तब तो द्रव्य गुगपर्याय रूप ही होगा, अतिरिक्त द्रव्य मानने की कया आवश्यकता ? इसका 
समाधान यह है कि गुणपर्याय आधार के बिना केसे ठहरेंगे, ओर किसमें उत्पन्न-विनष्ट होंगे? 
इसके लिए द्रव्य नामकी अतिरिक्त चीज़ माननी आवश्यक ही है। 
चन्द्र-चन्द्रिका का दृष्ठान्त/- 

ऐसे आत्मद्र॒व्य के स्वभावभूत ज्ञानादि गुण, आवरण निर्मूल नष्ट होने पर, पूर्णरुप से अभिव्यक्त 
हो जाए यह सयुक्तिक हैं। कहा गया है कि जीव भावशुध्धि यानी मोलिकि सहज शुध्धि की 
प्रकृति से निर्मल चन्द्र की तरह अवस्थित हैं; ओर उसका ज्ञानगण, चन्द्रप्रकाश जिसे चन्द्रिका, 
ब्योत्स्सा आदि कहते हैँ, उसके समान है; तथा ज्ञान का आवरण कमबादल के तुल्य है। बादल कोई न 
हो तो चन्द्र की ज्योत्स्ना पूर्ण रूपतयां प्रकाशमान होंती है । 
सांख्य पश्च-के उत्तरः-मोक्न मं विना साथन ज्ञान केसे हो शके ? 
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प्र०-जब वुड्धिसंबद्ध पुरुष (आत्मा) में विषयचेतन्य का भास होने के छिए बुद्धितत्व 
करण यानी साधन हैं, ओर मुक्तावस्था में बुद्धि का संबन्ध तो छूट जाता है, क्‍यों कि उसके 
मूल उपादान ग्रकृति का ही वियोग हो जाता है, तब वहां साधनभूत बुद्धि ही न रहने से कोई 
ज्ञान रूप काय नहीं होगा तो सर्व सवज्ञत्व-सर्वदर्शित्व तो केसे ही उत्पन्न हो सके 


डउ०-सांख्यों का यह कथन, अथात्‌ करण(साधन) के अभाव में कर्ता के द्वारा कोई कार्य न हों 


२५० ] ललितबिस्तरा [ सव्वन्नूणं सब्ब०७ 


(छ०-करणाभावे मोक्षे जीवः कर्थ ज्ञानकर्ता ?>) "न करणाभावे कर्तों तृत्फलसाधक: 
व्यप्यनेकान्ति ली. | श्र 
हत्यप्यनेकान्तिकम, परिनिष्ठितप्लवकस्य तरकाण्डाभावे प्लवनसंदशनादिति!न चेोदयिक- 
क्रियाभावरहितस्य ज्ञानमात्राद दुःखादयः), तथालुभवतस्तत्स्त॒भावत्वोपपत्तेः । 


(पं०-) अथचेतने पुरुषस्य किल बुद्धि: करणं, प्रकृतिवियोंगे च मुक्तावस्थायां करणाभावान्न 
सर्वज्ञव्व॑ सर्वदर्शित्व वा संभवतीतिपराकूत(य्र० ....परोक्ते तन्‌ )निराकरणायोबाच 'न च्‌ करणेव्यादि। 
सुगम चेतत्‌। ननु नौढपीतादय इव बहिरिथंधर्मा दुःखद्रेषशोकवैषयिकसुखांदय:; ततो मुक्तावस्थायां स््व॑ज्ञ- 
व्वसत्वेदर्शित्वाभ्युपगमे बहिरथवेदनवेलायां सब्वेदु:खाबनुभवस्तस्य प्राप्नोतीत्याशझ्ञापरिहारायाह 'न चौदयिके! 
व्यादि, न चत्नेव, ओदयिकक्रियाभावरहितरस्य 5 असब्रेबादिकर्म्मपाकप्रभवस्वपरिणामरहितस्य, 
ज्ानमात्रात्‌'! परिज्ञानादेव, 'दुःखादयो'-दुःखद्ेषादयः (प०....हु*खोदयो'-दुःखब्देषोदयों), हेतुमाह 
'तथानुभवतः'>ज्ञानमात्रादेव दुःखाबनुभवने भवतः (प्र०....दुःखाबनुभवात्‌ ) तत्स्वभावतस्वोपपत्ते;”- 
दुःखादोनामोदयिकक्रियाउमावस्वभावत्वोपपपत्तेरिति । 





सकना इस नियम का प्रतिपादन, व्यभिचारी है, वास्तव नियमबद्ध नहीं है । कारण, देखते हैं कि 
जो बिलकुल निष्णात तेराक हो गया है वह तेरानेव!ले किसी साधन की सहायता लिए बिना 
ही तेर जाता है। तो बिना साधन भी काये हुआ न ? मोक्ष में भी सर्वज्ञानदशन रूप कार्य, 
आत्मा की निष्णातता यानी प्रगट सहज ज्ञानद्शनस्वभाव के कारण, हो सकता है । 

प्र०-जिस प्रकार नीछ, पीत आदि धर्म बाह्य पदार्थ के हैं तो बाद्य पदार्थका ज्ञान होने समय 
उन नीलादि धर्मों का संवेदन होता है, इस प्रकार, दुःख-डेष-शोक-वैषयिकसुख वगैरह भी 
बाह्य पदाथ के धर्म हैं, तो मोक्ष में सर्वज्ञत्य अलग मानेंगे तो सर्व॑ पदार्थों का ज्ञ/न होने 
समय दुःखादि का भी संवेदन होने की आपत्ति क्‍यों नहीं लगेगी ! 

उ०-यह गछत समझ हैँ कि आप नीछादि धर्मों ओर दुःखादि धर्मों! को समान मान 
रहे हैं। नीलादि धर्म तो बाह्य पदार्थों में अपनी सामग्रीवश उत्पन्न हो नाश पर्यनत यों ही 
ठहरते हैँ; जब कि दुःख-ठेष-शोकादि धमे तो बाह्य पदाथ के निमित्तबश उत्पन्न होते हुए भी 
यदि आत्मा के कर्मों की ओदयिक अवस्था हुई हो तभी उत्पन्न होते हैं; कहिए वे कर्मों के 
ओदयिकभाव स्वरूप होते हैं। तो फलित यह्‌ हुआ कि पदार्थ वैसा न वैसा रहा हो, किन्तु 
कर्मो' के ओद्यिकभाव की क्रिया का भाव न रहने पर,-अर्थात्‌ अशातावेदनीयादि कर्मों" के पिपाक 
से जन्य स्वपरिणाम के शुन्य काल में,-पदाथेज्ञान होने पर भी दुःखादि का संवेदन नहीं होता 
है। तात्पये, ज्ञानमात्र से दुःखह्ेषशोकादि का अनुभव नहीं होता है। देखते भी हैं कि योगी 
संतपुरुष एवं विवेकी जन पदार्थज्ञान करने पर भी ग्राकृत जन की तरह मनोदुःख, हेष, शोक 
इत्यादि में निमग्न नहीं रहते | एसा क्‍यों ? इसीलिए कि वे अपने दुर्बल कर्मों को सफल 
नहीं होने देते हैं। बस, तो जहां मोक्षमें समस्त कर्मों का अभाव ही है, यात्री किसी कर्म का 





केवलक्लान-दद्टन प्रत्येक पृूण केसे ?] लल्ितविस्तर। [ २७१ 


(ल०-ज्ञानदशेनप्रत्येकस्य कर्थ सर्वोथविषयत्वम्‌ १-) अन्यस्त्वाह, ज्ञानस्य विशेषविषयलवाद 
दशनस्य च सामान्यविषयत्वात्‌ तयोः सवोधविषयत्वमयुक्ते, तदुभसस्थ सब्तोर्थविषयत्वादिति। 
उच्यते, न हि सामान्यविशेषयोभद एवं, किन्तु त एवं पदार्थों; समव्िषमतया संप्रज्ञायमानाः 
सामान्यविशेषशब्दाभिधेयतां प्रतिपधचन्ते; ततथ्च त एव ज्ञायन्ते व एवं दृश्यन्ते इति युक्त 
ज्ञानदशनयो; सवोर्थविषयत्रमिति । 
उदयभाव नहीं, वहां सर्वपदाथज्ञान होने पर भी दुःखादि का छेशमात्र स्पश न करे यह सहज 
है । दुःखादि का उदय ज्ञानस्वभाव नहीं किन्तु कर्मो' की ओदयिक क्रियास्वभाव ही होना युक्ति- 
युक्त है- क्‍योंकि यदि आप के मत से दुःखादि का अनुभव ज्ञानमात्र से होता हो, ओर कर्मों 
की ओद्यिक क्रिया से नहीं, तभी वह दुःखानुभव कर्मों की ओदयिक किया के अभाव में भी 
संगत हो सकता है । जब एसा नहीं है, किन्तु दुःखादि कर्मो' के ओदयिक भाव स्वरूप है 
ओर मुक्तात्मा में कोई कम है ही नहीं, तब दुःखादि का अंश भी बहाँ आ सकता नहीं, तो 
दुःखादि के डर से मुक्तात्मा को ज्ञानरहित मानने की कोई आवश्यकता नहीं हैं। सर्वज्ञानदशन 
से वे संपन्न होते है। 

प्र--ज्ञान और दशन प्रत्येक के विषय सबेपदार्थ केसे ? क्योंकि ज्ञान तो मात्र विशेष 
पदार्थो' को विषय करता है, सामान्य को नहीं, ओर दशेन तो सिर्फ सामान्य पदार्थों को देखता 


है, विशेषों को नहीं। हां, दोनों मिलकर समस्त सामान्य विशेषों को ज्ञात करते है वेसा कह 
सकते हैँं। छेकिन अकेला केबलज्ञान स्वज्ञान केसे ?.... 


उ०-केवलज्ञान ओर केवलद्शन, प्रत्येक सब पदार्थो' को विषय करनेवाढा इसीलिये है कि 
ज्ञान दशन के अपने अपने विषय, जो विशेष ओर सामान्‍य, है, वे परस्पर में एकान्ततः भिन्‍न नहीं 
हैं; किन्तु वे ही पदार्थ जब समानता की दृष्टि से ज्ञात किये जाएँ तब वे सामान्य, ओर विष- 
मता यानी वेयक्तिकरूपता की दृष्टि से देखे जाएँ तब वे विशेष, ऐसे 'सामान्य”ः एवं विज्येष! 
शब्द से अभिषेय होते हेँ। उदाहरणा्थ मनुष्य को अन्य जीवों के साथ समान रूप से देखेंगे तो 
उसको जीव कहेंगे, ओर असमान रूप से देखेंगे तो उसको मनुष्य कहेंगे, इसी प्रकार उसको 
यदि अन्य मनुष्यों के साथ समानता की दृष्टि से देखेंगे तो उसको मनुष्य कहेंगे, ओर अलग 
रूप से ज्ञात करेंगे तो उसको भारतीय या आइग्ल एसा कुछ कहेंगे | यहां पहले में जीव” शब्द 
सामान्यवाची हुआ, मनुष्य” शब्द विशेषताची; दूसरे में 'मनुष्य' शब्द सामान्यवाची हुआ, 
भारतीय” आदि शब्द विशेषवाची हुआ | सामान्य रूप से जानना इसे इशन कहा जाता है, और 
विशेष रुप से जानना यह ज्ञान कहलाता हैं। अन्ततः दशन या ज्ञान उसी पदाथ का हुआ, 
लेकिन एक समानता की दृष्टि से, दूसरा असमानता (विषमता) की दृष्टि से। इसलिए हम 
कहते हैं कि केवलज्ञान में वे समस्त पदार्थ ज्ञात होते हैं, ओर केवलद््शन में भी समस्त पदार्थ 


दृष्ट होते है। इन ज्ञान में या दशन में कोई भी पदार्थ अज्ञात-अदृष्ट नहीं रहता। वह प्रत्येक 
सर्व पदार्थों को विषय करता है | 


२५३ ) छलितविल्तश [ सव्वन्नूण घदब० 


(ल०-समताधमविषमताधर्मयोरपि नेकान्तभेदः-) आह, एवमपि ज्ञानेन विषमताधम्म- 
विशिष्टा एवं गम्यन्ते, न समता(प्र०....सामान्यता)धर्म्मविशिष्टा अपि, तथा दशनेन च समता- 
धम्मेविशिष्ठा एव गम्यन्ते, न विषमताधर्मसविशिष्टा अपि। ततश्च ज्ञानेन समताख्यधरम्माग्रहणाद 
दर्श नेन विषमताख्यधर्म्माग्रहणाद, दशनेन च समताख्यधर्म्माग्रहणाद, धम्मौणामपि चार्थत्वाद, 
अयुक्तमेव तयोः सर्वार्थविषयलमिति । न, धम्मेधम्मिणोः सवंधा भेदानभ्युपगमात्‌ । तत- 
श्वाभ्यन्तरीकृतसमताख्यधम्नाण एवं विपमताधम्म॑विशिष्टा ज्ञानेन गम्यन्ते, तथा, अभ्यन्तरी 
कतविपमतास्यधम्मौण एवं च समतावम्भविशिष्ठा दशनेन गम्यन्ते इत्यतो ने दोषः 
एतहुकक्‍्त॑ भवति,-जीवस्वासाव्यात्‌ सामान्‍्यप्रधानम्ुपसजनीकृतविशेषमर्थग्रहणं दर्शनप्ुच्यते 
तथा विशेषप्रधानम्ुपसजनीकृतसामान्य च ज्ञानमिति क॒ते विस्तरेण । 


प्र०-तव भी ज्ञान से विषमताधमयुक्त पदार्थ ज्ञात होंगे, समताधमंयुक्त तो नहीं न ? एवं 
दर्शन से मात्र सम्रताधमंयुक्त; किन्तु विषमता-धर्मयुक्त तो नहीं न ? ओर देखिए ये सम विषम धर्म भी एक 
तरह से पदार्थ ही हैं, ज्ञेय ही हैं, तो ज्ञान से समता नामक धर्म ओर दरीन से विषमता नामक 
धर्म अज्ञात रहने पर उन प्रत्येक के विषय सर्व पदाथ कहां हुए ? तात्पयें अकेछे ज्ञान किंवा 
दरशन को सर्वबोधात्मक कहना अयुक्त है। 
उ०-अयुक्त नहीं है, चूंकि हम धरम और धर्मी में सबेथा भेद नहीं मानते हैं कि जिससे 
आप धर्मी ज्ञात होने पर धर्म को बिलकुल अछग मान कर अज्ञात रह जाने का प्रतिपादन 
कर सके । धम धर्मों से कर्थचिद्‌ भिन्न हे, अर्थात्‌ भिन्‍न भी है, अभिन्न भी है! इसछकिए ज्ञान 
विषमताधम यानी विशेष घर्म से विशिष्ट जिन पदार्थों' को ग्रहण करता है, उनमें समताधम 
अभेदरूपसे अन्तर्भावित हो कर ही वे य्ृहीत होते हैं। इसी प्रकार दशेन भी समताघधर्म से 
विशिष्ट पदार्थों को उनमें विषमता धर्म (विशेषधर्म) को अभेद्रूपसे अन्तभत करते हुए ही 
ज्ञात करता है। अतः असवज्ञता-असवदर्शिता जैसा कोई प्रसड्ः दे नहीं सकतें । 
बात यह है कि जीव का ऐसा स्वभाव ही है कि वह सामान्यधर्म ओर विशेष- 
धर्म दोनों को मुख्यरूप से एक ही समय में नहीं जान सकता है; जब किसी पदार्थ 
को मुख्यतः सामान्य रूप से ज्ञात करेगा तब उस ज्ञान में विशेषद्प गौण रहेगा; 
अथोत्‌ उस पदार्थ को विशेषरूप से भी जानेगा सही किन्तु गोणभाव से जानेगा । 
इस प्रकार जब पदाथ को मुख्यतः विशेष रूप से ज्ञात करेगा तब उस ज्ञान में सामान्यरूप गोण 
रहेगा, केकिन ज्ञात रहेगा सही। ज्ञान-दशेन के समस्त आवरण नष्ट हो जाने से अब कोई 
पदाथ एवं उसका कोई भी धम एक समय भी अज्ञात नहीं रह सकता, छेकिन जीव के उपयोग 
यानी चतन्यस्फुरण का वेसा स्वभाव ही है कि दिविध पदार्थधर्मा सामान्य-विशेषों में से 
सामान्य या विशेष ही एकेक समय में मुख्यतः ज्ञात रहेंगे; वहां सामान्य मुख्यतः भासित 


अमूरत झानमें साकारता कैसे ? ] लल्ितविस्तरा [ २५३ 


(७०-अमूर्तेज्ञाने कथं साकारता ? :-) अपर आह,-मुक्तात्मनोष्यूतलात्‌ ज्ञानस्यापि 
तद्धम्म॑त्वेन तत्वाद विपयाकारताब्योगतस्तच्॒ता ज्ञानाभावः। निस्तरइमहोदघिकल्पो छसों, 
तत्तरज्तुस्याश्व महदादिपवनयोगतों उृत्तय इति तदभावात्तदभावः । एवं सर्वज्ञत्वानुपपत्तिरेवेति' 
-एतद्प्पसन्‌ , विपयग्रहणपरिणामस्याकारलान्‌ , तस्य चाधूत्तत्वे उप्यविरोधात्‌, अनेकविषयस्यापि 
चास्य संभवात्‌ , चित्रास्तरगादों तथोपलब्घेरिति । 

(पं०-) अपरे व्यादि, अपरः>सांख्य:, आहज्प्रेरयति, 'प्रुक्तात्मनः'>क्षीणकम्मेण:, 'अमूत्ते- 
त्वात्‌'-रूपादिरहितत्वात्‌ , किमित्याह ज्ञानस्यापि, न केवर् मुक्तात्मनः, 'तद्धमृत्वेन' मुक्तात्मधम्मत्वेन 
'तच्वाद्‌-अमूत्तेत्वातू , ततः किमित्याह 'विषयाकारता&्योगतः”, विषयस्येव-गोचरस्येव, आकारः- 
स्वभावों यस्य तत्तथा तद्भावस्तत्ता, तस्थाः अयोगतः-अघटनातू, “ततक्वतो-निरुक्तबृत्या ज्ञायतेडनेनेति 
करणसाधनज्ञानाभाव ण्व । तदेव भावयति “निस्तरज्रमहोदधिकल्पो बसों! मुक्तात्मा, 'तत्तरड्रतुल्याश्र 
महदादिपवनयोगतो इत्तय” इति बुद्धयहड्जारादिग्रकृतिविकारपवनसम्बन्धात्‌ वृत्तयो>विषयज्ञानादिका: 
प्रदृत्तय: | 'इति'5एवं, 'तदभावात्‌”-महदाद्पवनयोगामावात्‌; 'तदभावः >्तरघ्डतुल्यदृत्यमाव: | तत 
किमित्याह 'एव”-इत्यमावात्‌ , 'स्रेज्ञल्वानुपपत्तिरेव” मुक्तावस्थायां; निराकारेण तु विज्ञानेन विषय- 
ग्रहणाभ्युपगमे विषयप्रतिनियमस्याघटनात्‌ | इतिः परवक्तन्यतासमाप्तो । 'एतदपि' साह्नयोक्तम्‌ , 'असद' 
्अमुन्दरं, कुत इत्याह “विपयग्रहणपरिणामस्य'-विषयग्राहकल्वेन जीवपरिणतेरेव आंकारलात', 
'तस्य चउक्तरूपस्याकारस्य, “अमूर्तेडपि-मुक्तात्मन्यपि, न केवल मूर्ते इति अपे'रथ्थः, अविरोधात 
न्‍्-केनाप्यवाध्यमानत्वात्‌ । अभ्युच्चयमाह 'अनेकविषयस्यापि चल्थुगपदनेक विषयमाश्रित्य ग्रवृत्तस्यापि 
च, कि पुनरेकविषयस्थ, अस्य -उत्तरूपाकारस्य, 'संभवात्‌”नघटनात्‌ | एतद॒पि कुत इत्याह 
' चित्रास्तरणादो, चित्र! प्रत॑ आस्तरणे च--वणकम्बले आदिशब्दादन्यबहुवर्णेविषयग्रह: , तथो- 
पलब्धे;-युगपदबहुविषयाकारोपलब्धे: स्वसंवेदननेव । 





होने पर दशन-उपयोग, ओर विशेष मुख्यतः ज्ञात रहने पर ज्ञान-उपयोग स्फुरित होगा । यह 
मुख्य-गोणभाव से ज्ञात रहे उसमें प्रमाण स्वानुभव है। यहां सांख्यमत का प्रश्न होता है,-- 
मोक्ष में ज्ञान का निषेधक सांख्यमत$- 


प्र०-अमूत ज्ञान में साकारता कसी ? जिसने कमक्षय कर दिया है ऐसी मुक्तात्मा तो 
अरूपी अमृत होती है, तो उसमें अगर ज्ञान भी हो तो वह ज्ञान भी उसके ध्मरूप होने 
से अमूत अर्थोत्‌ रूप-आक्ृति आदि से शुन्य ही होगा। अर्थात्‌ विषयाकारता से भी रहित ही 
होगा ! ओर अमूते में कोई रूपादि तो है नहीं; तब विषयाकारता यानी विषय की समान 
स्वभावता भी केंसे संगत'हो ? तो तत्त्वदृष्टि से यही आता हैं कि फलछतः मुक्तात्मा में साकार 
ज्ञान कहने का अर्थ,-उसमें ज्ञान है ही नहीं,-यह होता है । कारण, 'जिससे अपने आकारवाढा 


२५४ ] ललितविस्तरा [खव्बन्नूणं सब्ब७ 


विषय जाना जाए वह ज्ञान है,” ऐसी व्युत्पत्ति के अनुसार मोक्ष में अगर ज्ञान में कारणभूत 
आकार नहीं तो वह ज्ञान ही नहीं । तो मुक्तात्मा ज्ञानरहित है' यह सिद्ध होता है। ओर 
यही बात ठीक है, चूं कि आत्मा तो बिलकुछ तर्श-शून्य महासागर सी है; तरघ्ना तो चृत्ति 
रूप होती हैं, विपयाकार ज्ञानादि की प्रवृत्तिरूप होती हैं, ओर वे वृत्तियाँ प्रकृत्ति के विकारभूत 
बुद्धि-अहड्जारादि रूप पवन के सम्बन्ध से हो सकती हैं। मुक्तात्मा को बुध्धि आदि पवन का 
सम्बन्ध ही न होने से तरड्गतुल्य ज्ञान वृत्तियां उसमें आरोपित नहीं हो सकती हैं | इसलिए 
मुक्तावस्‍्था में कोई बुध्धिततक्तव की बृत्ति का योग न होने से सर्वज्षता असद्गत ही है। ओर 
यदि निराकार विज्ञानसे स्वेज्ञता आप मान लें तब भी इसका उपपादन नहीं किया जा सकता | 
क्यों कि निराकार विज्ञान से अगर विषयबोध होता तो उसमें कोई नियम नहीं रहेगा कि अमुक 
विषय का ज्ञान इस प्रकार का, ओर अमुक का दूसरे प्रकार का । ज्ञानमात्र निराकार होने से 
सब ज्ञान समान ही होगा, किन्तु साकारता की तरह अरूग अलग विशेषता वाला नहों। तो 
अमुक विज्ञान अमुक ही विषयका हे, उसका पता केसे चके ? सारांश, निराकार विज्ञान कुछ 
उपयोग का नहीं, ओर साकार विज्ञान मोक्षावस्था में नहीं हो सकता, तब वहां सर्वज्ञता केसे 
हपपनन हो सके ! 
जैनमत से मोक्ष में ज्ञान का उपपादन - 

उ०-यह कथन युक्तियुक्त नहीं है; क्‍यों कि दरअसछ आकार क्या चीज़ है उसकी समझ 
नहीं हे | ज्ञान में आकार कोई मूर्तता, या रूप, या आकृति, या विषय का तुल्य स्वभाव नहीं ! 
किन्तु आत्मा में उत्पन्त होने वाला, विषय का, तथाविध ग्रहण-परिणाम यही आकारबस्तु है। 
जीव में भिन्‍न भिन्‍न विषय के ज्ञान भेदाभेद्‌ संबन्ध से (कथंचित्‌ असेदभावतः) उत्पन्न होते हैं; 
वहां वैसे वेसे ज्ञान में वह ज्ञातापरिणत होता है, ओर ज्ञान में यथाविषय वैसा वैसा ग्राहक परिणाम 
बन आता है। ज्ञेय विषय की भिन्‍नता के अनुसार जीवमें आहक परिणाम भी तथाविध ही होगा, 
यह सहज है । इसी विषयग्नाहकरूप से ज्ञान का जो परिणाम बनता है बह आकार है । ऐसा 
परिणाम तो मूत में ही क्‍या, अमूर्त में भी उत्पन्न हो सकता है । ज्ञान जब भ्रहणस्वभाव ही 
है तब उस उस विषय के मुताबिक ग्रहणपरिणाम बाछा होगा ही; इसमें कोई बाधक नहीं हो 
सकता । ओर अनेक विषयों को एकसाथ ले कर जब ज्ञान होता है, तब उस समुदाय के अनुसार 
विशिष्ट प्रहण-परिणाम होना संभवित है। स्वानुभवसिध्ध है कि विविध वर्णवाली कंबल 
या अन्य वस्तु एक ही साथ अनेक वणमय ज्ञात होती है। तो क्‍या यहां ज्ञान अनेक विषया- 
कार नहीं हुआ : क्या ज्ञान में ये विविध वर्णाकार बाह्य द्रव्य के वर्ण, रूप, गुण की भांति 
बण, रूप, गुण, उत्पन्न हुए ! नहीं; अगर ऐसा म्वीकार करेंगे तो ज्ञान भी उसी प्रकार रूपी द्रव्य 
स्वरूप हो जायगा * मोदकादिरिस का ज्ञान भी, मधुर रसाकार होने से, रस वाला ही बनेगा, तो 
ज्ञान मात्र से रसास्बाद या तृप्ति होने छगेगी । छेकिन ऐसा कुछ नहीं है, इससे सूचित होता है 
कि आकार यह विषयस्वभाव नहीं किन्तु ग्रहण-परिणाम है। 


आकार प्रतिबिम्बरूप नहीं ] ललितबिस्तरा [ ५५५ 


(पं०-आकारस्य प्रतिधिम्ब॒संक्रमरूपत्वे दोपः-2क्षेयवस्तुप्रतिविम्बसं#रमस्य तु तदाकारले ज्ञानस्था- 
भ्युपगम्यमानेडनेकदोपग्रसज्भात्‌ व्याप्यनुपपते:, धर्म्मास्तिकायादिष्वमूर्तवेनाकाराभावे पग्रतिविम्बायोगात्‌ , 
तस्य॒मू्तघम्मनबात , तथा तप्म्रतिवद्भवस्तुः्क्रमाभावेब्मावात्‌ | न ह्यज्ननावदनच्छायाणुमक्रमातिरिकेणाउड- 
दश' त्प्रतिविम्बमंभवोडस्ति, अम्मसि वा निशाकरविम्बस्येति, अन्यथातिग्रसज्ञात्‌ । उक्त च परममुनिभिः 
सामा तु दिया छाया अमासरगया निर्सि तु काछामा | सच्चेव भासुरगया सदेहबण्णा मुणेयव्वा॥ १ ॥ 
जे आयरिमस्मंतो देहावयवा हवंति मंकंता । तेमिं तत्थुबछुद्वी पगासजोगा न इयरेसि || २॥ इवत्यादि। 
चित्रास्तरणाबनेकवस्तुप्रहणावसरे चेकत्रानेकग्रतिबिम्बोदयासंभवात्‌ , संभवे वा प्रतिबिम्बसाइयोंपपतेस्तदनु- 
सारेण परस्परमंकीणवस्तुप्रतिपत्तिग्रसज्ञादिति । 





ज्ञान में पतिविम्बसंक्रम रूप आकार मानने में आपत्ति+- 

यहां पंजिकाकार सांख्यादि से पूछते हैँ कि ज्ञान आकारवाला है तो आकार क्या वस्तु है ? अगर 
आकार रूप से आपको ज्ञेयवस्तु के प्रतिविन्ब का संक्रमण अभिप्रेत है, तो इसमें अनेक दोपों का प्रसद्ग हैं, 
क्यों कि व्याप्ति नही बन सकती है; व्यापक रूप से साकारता अथीत्‌ सभी ज्ञेय का ग्रतिबिम्ब होना 
असज्ञत है; कारण, धर्मास्तिकाय, अधमौस्तिकाय, आकाश, जीव,-ये द्रव्य अमूते यानी रूपादि रहित होने 
से, उनमें कोई आकार ही नहीं है, फिर आकार का प्रतिबिम्ब पड़ने की बात ही कहां ? आकार तो 
मूर्त द्रव्य का धर्म है। अमूते द्रव्य में जब आकार ही नहीं, तो आकार से संबद्ध छायापुद्गछ 
जैसी कोई वस्तु भी नहीं कि जिसका संक्रमण ज्ञान में हो सके; ओर एसा संक्रमण न होने 
पर प्रतिबिम्ब हुआ एसा नहीं कह सकते है । प्रतिबिम्ब क्‍या वस्तु है ? यही कि आकारयुक्त 
द्रव्य के छाया पुदूगलछ जो कि प्रतिसमय उसमें से बाहर फेलते रहते हैं. उनका दूसरे में 
संक्रमण होना | देखते हैं कि दर्पण में श्लरी के मुख की छाया के अणु संक्रमित हुए बिना 
उसका प्रतिबिम्ब पड़ना शक्‍्य नहीं हे अथवा जलू में चन्द्र के छायाणु अगर संक्रमण न करे' 
तो उसका प्रतिबिम्ब संभवित नहीं होता हे । छायाणुओं के संक्रमण के बिना ग्रतिविम्ब होने 
का मानने में तो यह अतिप्रसद्धा होगा कि ढके हुए मुख का प्रतिबिम्ब क्‍यों न हो? वायु का 
प्रतिबिम्ब क्यों न पड़ सके ? परममुान श्री श्रुतकेबडी भगवान ने कहा है कि दीवार, भूमि 
आदि अग्रकाशमान वस्तु पर मूते वस्तु की छाया दिन में श्याम जसी पड़ती है ओर रात्रि में 
अत्यन्त काछी-जसी पड़ती है; लेकिन प्रकाशमान दर्पण आदि वस्तु पर छाया अपने देह के 
ठीक वर्ण समान प्रादुमूत हो उठती है। यह भी देखते हैं कि दर्पण में जिन देह-अवयब का 
संक्रमण होता हे उन्हीं की, वहां प्रकाश होने पर, उपलब्धि होती है ओरों की नही। इससे 
यह सूचित होता हे कि इसी तरह ज्ञान में सिर्फ मूत्र वस्तु का प्रतिबिम्ब पड़ना शक्य है 
अमूते का नहीं; क्योंकि प्रतिविम्ब के लिए संक्रमण करने वाले आकार रूप छायाणुओं का असूते में 
अभाव है। एवं जहां विविध वर्ण वाढी कम्बलादि-अनक वस्तु का एक साथ ज्ञान करते है 
वहां ज्ञान में एक ही वस्तु में अनेक ग्रतिबिम्बों का उठना संभवित नहीं होगा; क्योंकि प्रतिबिम्बों का 
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(छ०-विशिष्टप्रतिविम्बसिद्धान्तः-) एतेन विषयाकाराप्रतिसंक्रमादिना ज्ञानस्य प्रति- 
विम्बाकारताप्रति्षेपः पत्युक्तः, विषयग्रहणपरिणामस्थेव प्रतिबिम्बत्वेनाम्युपगमात्‌ । एवं, 
साकारं ज्ञानमनाकारं च दशनमित्यपि सिद्ध मवति, ततश्च सबज्ञा सवेदर्शिनः । तेम्यो नम 
इति क्रियायोगः ॥ ३१ ॥ 

(प०-) अथ प्रसब्नसिद्धिमाह 'एतेन'-विषयग्रहणपरिणामस्यैवाकारत्वेन, “विषयाकाराप्रतिसंक्र- 
मादिना', विषयाकारस्य--प्रह्मसंनिवेशस्य, अप्रतिसंक्रम:>स्वग्राहिणि ज्ञानेप्रतिबिम्बन, विषयाकाराग्रति- 
संक्रमः । विषयाकारप्रतिसंक्रमे हि एकत्वं वा ज्ञानज्ञेययोरेकाकारीमूतत्वातू, विषयो वा निराकारः स्यात्‌ , 
तदाकारस्य ज्ञाने ग्रतिसंक्रान्तत्वाद, यदाह धम्मसंग्रहणीकारः तदभिन्नाकारते, दोण्हं एगत्तमो कह न भवे १ 
नाणे व तदाकारे, तस्साणागारभावोत्ति ॥ १ ॥ आदि शब्दात्‌ ग्रतिनियतप्रतिपत्तिहेतोशैयेन तुल्याकारतया 
(प्र०....तायां....ताया) ज्ञानस्थ, ग्रतिषेधो धुयः; ऋरमबृत्तिनोशेयज्ञानयोः #णिकयो: क्षणस्थायिना ज्ञानेन 
उमयाश्रितायास्तस्था एवं प्रतिपतुमशक्यत्वात्‌ । कि च तुल्यत्वं नाम सामान्य, तच्चेकमनेकव्यक्त्याश्रितमिति 
कथ न तदाश्रितदोषग्रसंग: ? | अन्नाप्याह-सिय ततुछागारं ज॑ त॑ भणिमो तर्य तदागार॑ । अत्रोत्तरं-तग्गह- 
णाभावे नणु तुछत्त गम्मई कह णु ? || १ ॥ तुछत्त' सामन्‍ने एगमणेगासिय अजुत्ततरं । तम्हा घडादिकज्ज 
दोसइ मोहामिहाणमिद | २ ॥ ततस्तेन विषयाकाराग्रतिसंक्रमादिना कारणेन, 'ज्ञानस्य>विज्ञानस्य विष- 
यग्राहिणः, प्रतिबिम्बाकारताप्रतिक्षेपो' ज्ञानवादिग्रतिज्ञातो विषयग्रतिबिम्बाकार विज्ञान न घटते, किन्तु 
अबाह्माकारमेव सत्स्वभावमात्रप्रतिमासीत्येव॑रूप: प्रस्युक्तः-निराकृत: | “विषयग्रहणे त्यादि, हेतुश् प्रतीत: 
'एव"-्सुक्तहूपपरिणामस्या55कारते, सामयिकविवक्षया 'साकारं'”विशेषग्रहणपरिणामवत्‌ , ज्ञानमउप- 
योगविशेष:, अनाकारं च>सामान्यग्रहणपरिणामवत्‌ (च), दशनम्‌/>उपयोगमेद एवं, इल्यपि'रऋएतदपि, 


'सिद्ध भव॒ति' । 


संमिश्रण हो जाएगा, फलतः परस्पर में संमिलित वस्तु की उपलब्धि होने छगेगी! किन्तु ऐसा 
अनुभव नही होता है। प्रत्यक्ष अनुभव में तो प्रत्येक वस्तु अपने वर्णानुसर अछग अलग ही 
भासित होती है । सो सिध्ध होता है कि ज्ञान में आकार यह प्रतिबिम्ब के संक्रमण रूप नहीं 
बन सकता | 


जेनमत के प्रति संक्रमणरूप घतिबिम्बाकार का आक्षेप अयुक्त हैः- 

अब श्री छलितविस्तराकार कहते हैं कि-प्रतिबिम्ब यह वस्तु के आकार के संक्रमण स्वरूप 
नहीं किन्तु आत्मा में उत्पन्न होने वाले वस्तु के ग्रहणपरिणाम स्वरूप ही है,-ऐसा जो पहले 
प्रतिपादित किया गया, इसके प्रसद्ग से सिद्ध होता है कि समस्त ही ज्ञेय. विषयों में वर्णादि 
आकार एब उनके आहकझान में सवेतन्र संक्रणादि होने की वस्तुस्थिति है ही नहीं; इसलिए 
विज्ञानवादी बौद्ध ज्ञान में जो प्रतिबिम्बसंक्रण का खण्डन कर मोक्ष में असर्वज्ञता चाहते हैं वह 
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वास्तविक नही हे; क्‍यों कि ऐसा, वर्णादिआकार के संक्रमण स्वरूप ग्रतिबिम्ब हमें मान्य ही 
नहीं है। हमें तो विषयग्रहणपरिणाम स्वरूप प्रतिबिम्बाकारता स्वीकृत है । 

यहां बिषयाकार प्रतिबिम्बका, विज्ञानवादी किस प्रकार, खण्डन करते हैं यह अब स्पष्ट 
किया जाता है । 


विपयाकार के संक्रमण का विज्ञानवादी द्वारा खण्डन;-“यदि ज्ञान में विषय के आकार 
का संक्रमण होता हो, तब तो ज्ञेयविषय ओर ज्ञान का असेद प्राप्त होगा, दोनों एक आकार- 
वाले हो जाने से एक व्यक्ति हो जाएँगे। अगर आप कहेंगे कि आकारमात्र संक्रमित हुआ, 
विपय तो यों ही अलग ठहरा है, तो यह आपत्ति उपस्थित होगी कि विषय आकारशून्य यानी 
निराकार हो जाएगा क्‍यों कि उसका आकार तो ज्ञान में चला गया।” 


ग्रन्थकार अपने पमैसंग्रहणी'शासत्र में इसी वस्तु इस प्रकार कहते हैँ,-“ज्ञान अगर विष- 
याकार से अभिन्‍नाकार हो, तो ज्ञान ओर विषय दोनों एक ही व्यक्तिरूप क्‍यों न हो जाए ! 
क्यों कि उभय एक ही आकार से अभिन्‍न हुए; अथवा कहिए सिर्फ ज्ञान ही उस आकार वाला 
होता है, तब तो प्रश्न होगा कि वह आकार कहां से आया ? यदि विना निमित्त उत्पन्न हो 
तो सभी ज्ञान एकाकार होने छगेंगे। यदि आकार विषय में से ज्ञान में संक्रमित होता हो 
तो विषय अपना आकार खो बेठने से निराकार यानी आकारशून्य हो जाएगा । ओर यह तो 
अनुभव नहीं है कि ज्ञान करने को जाए ओर ज्ञान एवं विषय एक व्यक्तिरूप हो जाएँ, या 
विपय निराकार हो जाए। 

“अगर आप कहेंगे कि-विषयगत आकार का, ज्ञान में समपेण नहीं होता हे किन्तु 
उस आकार के तुज्य आऊार ज्ञान में उत्पन्न होता हैं, इस लिए ज्ञान विषयाकार कहा जाता 
है!;-तो यह भी सिद्ध नहीं; क्योंकि तब तो प्रश्न होगा कि पहले जब तक विषय ही गृहीत 
नहीं हुआ, तब तक विपयाकार के साथ ज्ञानाकार में तुल्यता है यह ज्ञात केसे हो सकेगा ? 
किसी दोनों के वीच में रही हुईं तुल्यता यानी साहश्य तभी ज्ञात हो सकती है कि जब वे 
दोनों पहले ग्रहीत हुए हों। उदाहरणार्थ, मुख ओर चन्द्र दोनों के दरीन होने के पश्चात्‌ ही मुख 
में चन्द्रसाह॒श्य प्रतीत होता है। यहां ज्ञान एवं पदार्थ क्षणिक होने से क्षण में ही संबविदित 
हो नष्ट-श्रष्ट हो जाते हैं तो ज्ञान विषय के समान आकार वाला है यह कोन ज्ञात करेगा ? 

“यदि कहें " तुल्य आकार नीलछादि ज्ञान के स्वसंवेदन से सिद्ध है। बेसा अनुभव होता 
ही है, इससे ज्ञात होता है कि विषय ज्ञानाकार तुल्य है। देखते हैं छोग कहते भी हैं कि 
मुझे नीलाकार ज्ञान उत्पन्न हुआ इसलिए बाहर भी नीलविषय होना चाहिए:-यह भी ठीक 
नहीं क्‍योंकि ज्ञानका स्वसंवेदन यानी दशेन क्‍या है? ज्ञानगत प्रकाशात्मक स्वरूपमात्र का अनुभव 
न ? इसके आधार पर विपय का यदि नीलछाकार होने का निश्चत करें तब तो पीताकार ही 
क्यों निश्चित न हो ? प्रकाशस्वरूप तो सभी ज्ञान में समान ही संविदित होगा। तात्पय, ज्ञान 
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के स्वसंवेदनमात्र से विषय के तुल्य आकार का निश्चय नहीं हो सकता । 

“और भी यह अनुपपत्ति है कि तुल्यत्व यानी समानता कहिए या सामान्य कहिए वह एक ही 
व्यक्ति है, वह विषयाकार ओर ज्ञानाकार इन दोनों में केसे ठहर सकता है ? आश्रय तो क्षणिक 
हैं वहां स्थिर एक सामान्य केसे टिकेगा ? सो एक धमं अनेक में आश्रित होने की बात 
अत्यन्त अयुक्त है। इसी लिए यह जो आप मानते हैं कि घड़ा आदि नया काये परमाणुओं 
में उत्पन्न होता है वह भी कथन मोहयुक्त कथन है; क्‍योंकि अनेक परमाणुओं में एक घड़ा 
आदि काये कैसे रह सके ? एक वस्तु अनेकाश्रित नहीं हो सकती | सभी सतू पदार्थ क्षणिक 
हैं, तो काये के माने गए उपादान आश्रय भी नष्ट हो गए; उनमें अब काये को रहने की बात 
ही केसी १” 

प्षणिकता के कारण प्रतिबिम्ब का निषेध+-अबाह्याकार विज्ञानवादी कहते हैं, “जिस प्रकार 
विषयाकार को संक्रमण असंभवित होने की वजह ज्ञानमें विषयप्रतिबिम्ब की आकारता नहीं बन 
सकती हैं, प्रतिबिम्बाकारता निषिद्ध हो जाती है, इसी प्रकार क्षणिकता की वजह भी वह 
निषिद्ध हो जाती है, । अलबत्ता, उस ज्ञान से उसी ज्ञेय का बोध होता है, घटज्ञान से घट 
का, वख्नजज्ञान से वस्र का, इस रीति से नियत विषय का ही बोध होता है; इसके लिए 
आभ्यन्तर ज्ञान में बाह्य विषय की तुल्य आकारता स्वरूप प्रतिबिम्बाकारता आप मानने को 
जाएँ, छेकिन वह अनुपपन्न है'। कारण यह हैं कि ऐसी उभयस्थ तुल्याकारता का निणेय कोन 
करेगा ? चूंकि ज्ञान ओर ज्ञेयविषय अपनी उत्पत्तिक्षण के बाद ही नष्ट होने बाले अथौत्‌ क्षणिक 
4८ हैं, एवं क्रमवर्ती भी हैं,-पहले ज्ञेय उत्पन्न होता है, दूसरी क्षणमें वह नष्ट हो उसका ज्ञान 
उत्पन्त होता है । यह ज्ञान डस विपयका ओर अपने आकारतुल्य है,'-यह केसे जान 
सकेगा ? क्योंकि वह अभी तो उत्पन्न होता हैं तो अपना आकार भी अब उत्पन्न होगा, वह 
आकार ओर विषय का आकार तुल्य है यह इसी ज्ञान से कैसे जाना जाए ! अनन्तर ज्ञान 
से भी जानना अशक्य है, क्‍योंकि वह पूर्वोक्त विषय से उत्पन्न नहीं होने के कारण उसको 
ग्रहण नहीं कर सकता तो उसके आकार का ग्रहण कैसे कर सके ? नियम हे नाकारण 
विषय: ८ जो अपना उत्पादक नहीं बह अपना विपय नहीं बन सकता हैं। सो इस प्रकार 
उभयस्थ तुल्याकारता का क्षणिक ज्ञान से ग्रहण नहीं हो सकने के कारण भी वह यानी प्रति 
बिम्बकारता प्रमाणित नहीं हो सकती ।” 
जेनमत में विशिष्ट प्रतिविम्बाकार विषयग्रहणपरिणामरूप में मान्य हैः- 

विज्ञानवादी बोद्ध जो इस प्रकार विषयाकार का प्रतिसंक्रम आदि न हो सकने के कारण 
विषयग्राही ज्ञान में प्रतिबिम्बाकारता का असंभव स्थापित करते हैं, अर्थात बाह्य विषयप्रतित्रि 
स्वांकार ज्ञान उपपन्न नहीं द्वो सकता है किन्तु बाह्याकारशूम्य ही वेसा वेसा सत्स्वभावमात्र 
रूप में ही प्रकाशक ज्ञान स्फुरित होता है,-ऐसा जो वे कहते हैं, यह विज्ञानवादी का सभी 
उपपादन निरर्थक है, क्योंकि हम ज्ञान में इस प्रकार की प्रतिबिम्बाकारता मानते ही नहीं हैं । 


साकार-निराकार जैन मत में दही ] ललितबिस्तरा [ २५९ 


हमें तो आत्मा में ओर इसके द्वारा ज्ञान में प्रतिबिम्बाकारता विषयग्रहण्प्रिणाम खरूप खीकृत 


हैं। इससे विषय के आकार का ज्ञान में संक्रमित हो विषय से चल जाने की आपत्ति भी नहीं 
रे ० + चक [न | ४४४ 8 ४ ७०० बिल. अर हे 
हँ। विषयके आक्रार का संक्रमण हमें मान्य ही नहीं है फिर आपत्ति केसी ? हमें तो, आत्मा 
में जो कुछ ज्ञानादि उत्पन्त होता हैं, यह परिणामी आत्मा के एक प्रकार के परिणाम रूप 
से उत्पन्न होना मान्य है, और यह ग्रहणपरिणाम भिन्‍न भिन्‍न विषय के अनुसंधान में भिन्‍न 
भिन्‍न होता है, तथा वहीं प्रतिपरिणाम विशिष्टता, यह प्रतिविम्बाकारता है । मुक्तात्मा के भी 
सर्व विषयों को ज्ञान में ऐसा विशिष्ट परिणाम है; ओर बही ज्ञान का आकार है, किन्तु विष- 
याकार का संक्रमण यह आकार नहीं । 


साकार एवं निराकार दोनों की सिद्धि जेन मत में हीः- 


आत्मा में सुखदुःख परिणाम, कमबन्ध-उदयादि परिणाम, क्षय-क्षयोपशमादिपरिणाम, 
ग्रहणपरिणाम इत्यादि कई प्रकार के परिणाम उत्पन्न होते हैं। उनमें से ग्रहणपरिणाम यही ज्ञेय 
विषय का आकार है। तब चाहे ज्ञान सत” इत्यादि सामान्य रूप से करे या “जीव, पुदूगल' 
इत्यादि विशेष रूप से करे, किन्तु उन सामान्य या विशेषरूप के अनुसार अहणपरिणाम उत्पन्न 
होगा । वहां विशेषग्रहणपरिणाम वाला बोध ६ चेतन्यस्फुरण ) यह साकार उपयोग यानी ज्ञान! 
कहलाएगा, ओर सामान्यग्रहणपरिणाम वाला बांध यह निराकार उपयोग यानी 'दृशन कहलाएगा 
सो जैनद्शन ही साकार-निराकार का यह विवेक दिखला सकता हे कि निराकार दरान भी 
आकारशुन्य नहीं है, ओर साकार ज्ञान भी किसी विषयाकारप्रतिविम्बसंक्रम वाल नहीं हैं; 
लेकिन दशन विशेषग्रहणपरिणामशून्य होने से निराकार कहछाता है; ओर ज्ञान विषय के विशेषधर्म-- 
ग्रहणानुकूल परिणाम वाला होने से साकार कह्दा जाता है। मुक्तात्मा में भी समय समय के 
अन्तर से विश्व के समस्त विशेष एवं समस्त सामान्य का ग्रहणपरिणाम उत्पन्न होता रहेता 
है और उसे यथाक्रम केवलज्ञान तथा केवलरद्शन कहते हैं। इस प्रकार मोक्ष में सर्वज्ञता- 
सवदर्शिता सिद्ध होती है ॥ ३१ ॥ 





३२ सिव-मयरू-मरुअ-मणंत-मक्खय-मसव्वाबह-सपुणरावित्तिसिद्धि- 
गइनामघेय ठाणं संपत्ताण॑_ ( शिवमचलमरूज-मनस्तमक्षयमव्याबाधमपुनरावृत्ति 
सिद्धिगतिनामधेयं स्थान संप्राप्तेम्यः ) 

(ल०-आत्मविश्वत्व मतखण्डनम्‌ -) एते च सर्वेषपि सर्बगतात्मवादिभिद्रव्यादिवादिभि- 
स्तत्ततेन सदा लोकान्तशिवादिस्थानस्था एवेष्यन्ते, विश्वर्नित्य आत्मेतिवचनात्‌ । एतद्व्य- 
पोहायाहशिवमचलमरुजमनन्तमक्षयमव्यावाधमपुनराशत्तिसिद्धिगतिनामधरेय स्थान संप्राप्ते भय; । 

(प०-) द्रव्यादिवादिभि/ इतिम्झ्यगुणकर्म्मेसामान्यविशेषसमवायवादिभिः, पेशेषिकेरित्यथ: । 
“विश्वरिति-सर्व्वकाशब्यापी | 


३१ सिवमयलमरुअमर्णतमक्खयमव्वाबाहमपुणरावित्तिसिद्धिगइनामधेय 
ठाण संपत्ताणं ( शिव, अचल, अरोग, अनन्त, अक्षय, अव्याबाध, अपुनरावृत्ति, सिद्धि 
गति नामक स्थान को संभाप्त के प्रति ) 

आत्मा को सर्वव्यापी मानने वाला वेशेषिक दरशन- 


ये सभी परमात्मा छोक के अन्त भाग स्वरूप जो शिव, अचल, इत्यादि स्थान है, उसमें 
हमेशा रहते ही हैं; अथात्‌ मोक्ष होने के पहले भी छोकान्त भाग में अवस्थित हैं,'-ऐसा बेशे- 
षिक दशेन वाले मानते हैं। वे आत्मद्रव्य को सर्वव्यापी मानते हैं। वे इन द्रव्यादि षट पदार्थ- 
वादी है,-द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष ओर समवाय । इनमें द्रव्य नो हैं,-प्रथ्वी, जल 
तेज, वायु, मन, ये पांच मूर्त हैं; ओर आकाश, कार दिशा और आत्मा, ये चार अमूते हैं, विभु 
यात्री सर्वव्यापी, सर्वेगत है। इस दशन का वचन है “विशुर्नित्य आत्मा ? आत्मा विभु ओर 
नित्य है। विभु का अर्थ है परम महत्‌ परिमाण वाला, अर्थात्‌ सर्वगत, सर्वत्र व्यापी। ऐसा 
मानने में वे यह हेतु बतढाते हैं कि यदि आत्मा मध्यम परिणाम वाली होती तो अवयबयुक्त 
होती ओर अमूते होने के नाते अवयव संभवित नहीं हैं। अगर वह अणु परिणाम वाली होती 
तो वह ओर उसके गुण अप्रत्यक्ष रहने से 'में सुखी हूँ दुःखी हूँ? इत्यादि अनुभव नहीं हो 
सकता । अणु के गुण अतीन्द्रिय होते हैं, प्रत्यक्षयोग्य नहीं | एवं अणु या मध्यम परिणाम वाली 
होने मे तो दूर देश मे उसका संबन्ध न होने से उसके अरृष्ट (भाग्य) गुण का भी असंबन्ध 
रहने से, उसके द्वारा भोग में आने बारे पदार्थों की वहां उत्पत्ति नहीं हो सकती । क्‍यों कि 
वस्तु मात्र की उत्पत्ति में आत्मा का अदृष्ट कारण हैं तो वह कारण वहां उत्पत्ति देश में 
संबद्ध होना चाहिए । 


इस श्रकार जब आत्मा मूछतः विभु है, व्यापक है, तो मोक्ष होने के बाद छोकान्त 


निश्चयत: मौक्षस्थान ] ललिताबिस्तरा | ६१ 

(ल०-सयुक्तिक स्थान--शिवा'दिविवचनम्र!-):5 तिथ्टन्त्यस्मिन्निति स्थान, व्यवहारतः 
सिद्धिपषत्रम्‌ 'इह बॉर्दि चइत्ता णे तत्य गंदण सिज्यइ! ततिवचनात; निश्चयतस्तु तत्म्वरूपमेव, 
सबब मावा आत्मभावे तिप्ठन्ती तिवचनात्‌ । एतदेव विशेष्यते (शिवमित्यादिभिः) वत्र' शिवम! 
इति सर्वोपद्वरहितल्वास्छिवम । तथा स्वाभाविझ-मायोगिकवलनक्रियारहितत्वान्न चल्मचलस्‌ | 
तथा रुज़ाशब्देन व्याधिवेदनाभिधानं, ततश्थाविधमानरुजमरुजम्‌॒ तन्निवन्धनयो: शरीर- 
मनसोरभावात्‌ । 








स्थान को प्राप्त करती हे वसा नहीं माना जा सकता। वह तो लछोकान्तव्यापी पहले से 
ही। एवं आत्मा सद्य नित्य भी है ।” 


वैशेषिक-आत्मा विश्व/-मत के खण्डनार्थ- 

इस मत के निराकरणार्थ यहां सृत्रकार अहन परमात्मा की एक और स्तुति करते 
“'सिब-मयल....ठाणं संपत्ताण! । अर्थान शित्र, अचछ, अरोग, अनब्त, अक्षय, अव्याबाघ, अपु 
नराघ्त्ति एस सिद्धिगति नामक स्थान का संएाप्त के प्रति मेश नमाकार हो। 
विशेष्य स्थान, एवं शिव-अचछ-अरोग' विशेषणों के सयुक्तिक अर्थ: 


अब सिद्धिग्थान और शिव बगरह विशषणों का युक्तिपुरस्सर स्पष्टीकरण किया जाता है । 
अरह त प्रभु सिद्धिस्थान को प्राप्त हुए हैँ। वहां स्थान का अर्थ है जहां वे ठहरते हे । ठहरना 
दो प्रकार से होता है, व्यवहार दृष्टि स और निश्चयदृष्टि स। मुक्त परमात्मा का व्यवहार- 
दृष्टि से स्थान छोकाकाश का अग्रमाग वर्ती सिद्धिक्षेत्र है; क्‍यों कि शासत्र में कहा गया हे कि 
“ह बोंदि चइतता णे तत्य गन्तृग सिच्छ',-अर्थात्‌ समस्त कर्मो' के क्षय हो जाने से यहां 
शरीरसात्र का त्याग कर के वहां सिद्धशछा पर जा कर कृतकृत्य हात है, ठदरते हैं, शाश्वत 
अवस्थान करते हैं । निम्वयट्टप्ट से तो ठहरने का स्थान दूसरा काई नहीं, अपना स्वरूप ही 
है, क्‍यों कि शाखवचन हे कि सर्वे भावा आत्मभावे तिप्ठन्ति,-जर्थात सभी पदार्थ अपने 
स्वरूप में ठहरते हैं। इसलिए मुक्त परमात्मा निःग्धयहप्टि से यानी परमाथतः अपने प्रगट शुद्ध 
आत्मस्वरूप में अवस्थान करते 

प्र<-ठहरना परमाथतः छपने स्वरूप भें क्‍यों? दूसरे स्थान में क्‍यों नहीं? 

उ०-यह उपपन्न नहीं हा सकता हे इसलिए । आगर दुसरे स्थान में टहरता हे तब 
प्रश्न होगा कि वहां एक देश से ठहरता हे या सर्व देश स? यदि एक देश से ठहरता है 
तो फिर प्रश्न होगा कि उस एक देश में भी एक दश से ठहरता है, या सर्व देश स ? इस 
प्रकार अनवस्था उपस्थित होगी, ओर ठहरने का स्थान निश्वित नहीं हो सकेगा। यदि कहें सर्व 
देश से ठहरता हे, तब तो जबही आया कि अवस्थान के अछाबा कोई देश नहीं बचा, फछतः 
स्वोत्मना अवस्थान होन से आधार आधेय दोनों एकरूप हो जाएँगे । किन्तु यह तो होता नहीं कि 


९६२ ] ललित विस्तरा [ सिब-मलूय ० 


(छ०-अक्षक्ष-अनन्त-अव्यावाघ-अपुनराहत्ति' पदार्थ) तथा नास्यान्तो विद्यत इत्यनस्तं, 
केवलात्मनो5नन्तत्वात्‌ । तथा नास्‍्य क्षयों विधत इत्यक्षयं, विनाशकारणाभावात्‌, सततमन 


शरमित्यर्थ/। तथा अविद्यमानव्यावाधस , अमृत्तत्वात्‌, तत्म्वभावध्वादितिभावना। तथा न 


पुनराहत्तियेस्मात्‌, तद्‌ अपुनरादृत्ति | आवत्तनमाद्त्तिश, भवाणेवे तथा तथाउंज्वत्तनमित्यथेः । 


एक पदाथ दूसरे पदार्थ में ठहरने को जाए और दोनों एकरूप (अभिन्‍न) हो जाएँ | इसछिए 
परमाथ दृष्टि से अन्य किसी स्थान में ठहरना संगत नहीं हो सकता। आत्मभाव यानी स्वस्व- 
रूप में ठहरने का मान छें तो कोई ऐसी आपत्ति नहीं छय सकती। 

प्र-एक ही वस्तु में आधार-आधेयभाव केसे ? 

उ०-ओह ! व्यवहार में भी यह देखते हे कि गद्भा में बाढ़ आई! “वन में बहुत पेड़ 
हैं, मेरे मन में यह बिचार आया”, इत्यादि। यहां बाढ गड्ा से, पेड़ बन से, ओर विचार 
मन से कोई अलग वस्तु नहां है। तो निम्चयद्ृष्टि से मुक्त परमात्मा का स्थान जो सिद्धक्षेत्र 
है वह स्वस्वरूप ही है; उसीमें वे ठहरते हैं। 

शिव३-अब सिद्धक्षेत्र स्थान के कई विशेषण दिखछाते हुए कहते हैं कि वह 'शिव' है 
अर्थात्‌ समस्त उपद्रवों से रहित होने से बिल्कुकः निरुपद्रवी हे । अकर्मा हो जाने से, वहां 
किसी प्रकार के भूतपिशाचादि का, छूट-चोरी का, शत्रु-आक्रमण का, कलऊझ्ठक-अपकीर्ति का 
यावत्‌ जन्म-जरा-मरण का उपद्रव नहीं है और कभी आने वाला नहीं है । 

चल$-तथा सिद्धक्षेत्र चछायमान नहीं, अचल है; क्‍यों कि स्वाभाविक या प्रायोगिक 

कोई चलन क्रिया उसमें होती नहीं है । अभ़िष्वाल्ा ओर वायु में स्वाभाविक उअर्ध्व-तिरछी 
चलन क्रिया होती है ओर वायु के प्रयोग से पेड़ के पत्ते में प्रायोगिक हलनचलन क्रिया होती है। 
मुक्तात्मा में एसी कोई क्रिया नहीं है। स्बकमंक्षय होने पर पूब प्रयोग से वे यद्यपि ऊपर जाते 
हैं, ठेकिन सिद्धिक्षेत्र से आगे चलने में धर्मास्तिकाय-द्रव्य का सहारा नहीं है, और वापस 
छोटने का न तो अपना कोई स्वभाव हैं, न किसी का प्रयोग है। 

अरोम;-संस्कृत भाषा का रूज! शब्द व्याधिवेदना का प्रतिपादक है। सिद्धिक्षेत्र अरुज 
है अर्थात्‌ जिसमें कोई भी रोग यानी व्याधिवेदना नहीं है, कारण वहां मुक्तात्मा को शरीर 
ओर मन नहीं हे। देखते हैं किसी-न-किसी रोग शारीरिक या मानसिक होता है। अहंँत 
परमात्मा मुक्त होने पर शरीर ओर मन के बन्धन से सदा के लिए पर हो जाते हैं। तब 
फिर किसी प्रकार के रोग यानी व्याधिवेदना से आक्रान्त कैसे हो सकते हैं ? 

अनन्त/-खिड्धिस्थान अनन्त हे, अर्थात्‌ इसका कभी अन्त नहीं होता | क्‍यों कि (१) 
झुद्ध आत्मा का अन्त (मरण) होने वाला है नहीं; (२) मुक्त आत्माएँ अनन्त हैं; (३) मुक्ता- 
त्मा का केवछज्ञान अनन्त विषय वाला होने से अनन्त है। इससे ज्ञात होता है कि मुक्तात्मा 
ज्ञानशुन्य यानी अज्ञान नहीं होते है । 
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(छ०-सिद्धिगतिनामपेयस्थानसंपाप्त' शब्दाथ)) तथा सिध्यन्ति निष्ठितार्था भगन्त्यस्थां 
प्राणिन इति 'सिद्धिः' छोकास्तक्षेत्रक्षणा | सेव च गम्यमानत्वाद गतिः। सिद्धिगतिरेष 
नामधेय यस्‍्य तत्‌ तथातविधिमिति | स्थान! परागुक्तमेव | इइ च स्थानस्थानिनोरबेदोषचारा- 
देवमाहेति | सैप्राप्ता/ इति, सम्यंग-अशेषकम्भविच्युत्या स्वरूपममेन प्रिणाबान्तरा- 
पक्त्या पराप्ता। । 


अक्षयः-सिद्धिक्षेत्र का एवं सिद्ध आत्मा का कभी क्षय न होने ले वह लक्षण है। क्षय 
यानी विनाश न होने का कारण यह, कि कभी इसका विनाशक साधन नहीं मिलता है । इससे सिद्ध 
होता है कि निर्वाण यह आत्मनाश, चित्संतति(विज्ञानधारा) के नाश स्वरूप नहीं है, किन्तु 
अविनाशी शुद्ध आत्मस्वरूप के सतत अवस्थान रूप है। मुक्ति होने पर आत्मा सतत, अबि 
नाशी रूप में रहती, है शुद्ध शाश्रतिक अस्तित्व वाली होती है। 

अव्याबाध;-सिड्िस्थान निराबाध होता है, किसी प्रकार की बाधा, पीड़ा, संघप कुछ 
भी वहां होता नहीं है; क्यों कि आत्मा की सिद्ध अवस्था में अब शरीरादि किसी मूत (रूपी) 
पदार्थ का संबन्ध न रहने से अपना केवल असमूते स्वरूप प्रगट है; ओर केवछ अमूत का ऐसा 
स्वभाव है कि किसी की भी अपने पर बाधा न पहुंच सके, जसे कि आकाश पर | संसारी अवस्था में 
तो आत्मा सदेह होने के कारण अपेक्षा से मूर्तामूत होता है, इसलिए बाधा का विषय हो 
सकता है । 

अपनराशत्ति;-सिद्धि-अवस्था में से कभी संसार-सागर में पुनः वापस छोटना नहीं 
होता है इसलिए वह अपुनराबृत्तिक है। आवृत्ति आवतंन को कहते हैं; भवचक्र में देव- 

मनुष्यादि भिन्‍न भिन्न प्रकार की अवस्थाओं में जीव का परावतन होता रहता है; लेकिन मुक्त 

हो जाने पर अब इस आवतंन का अन्त हो जाता है; क्‍यों कि न तो अब कोई मनुष्यादि भाव 
के अनुकूल गतिआयुष्यादि कम अवशिष्ट हें, -न कोई पएसे कम के उत्पादक कारण रहा है। 

सिद्धिगतिः-सिद्धिक्षेत्र का नाम सिद्धिगति है; इसमें “सिद्धि' छोकाकाश के स्रथॉपरी 
अन्तिम भाग स्वरूप है । वही गति है, क्‍यों कि वह मुक्त परमात्मा से गम्यमान है, प्राप्यमान 
है; उन्हें अन्त में वहां जाने का है । सिद्धिगति यही “नामधेय” यानी नाम है जिसका ऐश्वा 
स्थान हुआ 'सिद्धिगतिनामधेयस्थान! । स्थानशब्द का अर्थ पहले कह आये हैं। 

प्र-शिव, अचल इत्यादि स्वरूप तो मुक्त परमात्मा के हैं, तव यहां उन्हें स्थान के 
विशेषण रूप में देने से क्या असमझ्जसता नहीं है ? 

उ०-नहीं, स्थान ओर स्थानी (थान बाछे) के करथाचिद्‌ <भेदोपचार की विवक्षा से यह 
प्रतिपादन किया गया है। व्युव॒हार में ऐसा प्रसिद्ध हे: उद्दहस्णार्थ, नगर या देश में बहुत 
धनिक, सुखी, या उदार नीतिमान छो४) होन पशु बहा जाता ६ कि यह नगर या देश धनबान 
है, सुखी है, उदार है, नीतिमान है। इसी प्रकार सिद्धि्थ्न-बसी का सिद्धथान में 
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हि है हा के 


(आत्मसर्वगतलखूण्डनम-) न विश्ूनां नित्यानां चेेें प्राप्लिसिभव), सब्गतस्वे सति 
संदेकस्वमावत्वात्‌ । विभूनां सदा स्वेत्त भाव३, नित्यानां देठरूपतयावस्थार्न, तद्भावाव्ययस्य 
नित्यत्वात्‌ । अतः क्षेत्रासबंगतपरिणामिनामवेईेमाप्लिसेसव इति भावनीयम्‌ । तत्‌ तेम्यो नम 
इति क्रियायोग इति ॥ ३२ ॥| 


| हक 


अभेदोपचार कर यहां सिद्धिस्थान को शिव, अचछ इत्यादि कहा । ऐसे स्थान को परमात्मा 

संप्राप्त हैं, अर्थात्‌ ' सम्यग्‌ ? यानी समस्त कर्मों के क्षय पूर्वक अपने शुद्ध सरूप में 
प्रगट हो कर सांसारिक वभाविक परिणति में से ग्वाभाविक परिणति में आहूढ बन, आ्राप्त है। 
अनादि अनंत काल से आत्मा में कर्मोपाधिवश शुद्ध आत्म-र्वभाव दब कर देहधारित्वादि विभाव- 
परिणाम आत्मा में चछा आता था। अब कर्मोषाधि का आमूछचूछ नाश कर देने से विभाव- 
परिणाम छोड़ कर परसात्मा अनन्त ज्ञानाव्सिय निरञ्चषन-निराकार शुध्य स्वभाव-परिणाम में 
आरूढ हो सिद्धि स्थान को प्राप्त करते है | 

वेशेपिकमान्य आत्मविध्ुत्-निश्यन) का खण्डन;-इस प्रथ्वी पर से जा कर सिध्थि- 
स्थान को प्राप्त करना, अर्थात्‌ यहां से वहां पहुँच जाना यह, आत्मा आगर विश्ु ग्वं नित्य हो 
हो तो, शक्य नहीं है; कारण विभ होने से सर्यगत (सर्वव्यापी) ओर नित्य होने से सदा 
एक स्वभाव वाली हे। विश्ुत्व से बे एक लोग सर्वोत्कृष्ट परिमाण मानते हैं । आत्मा यदि मूलतः 
विभु है तो एसे परिणाम बाली होने से संगत हे, सर्वेध्यापां है. इसका हमेशा, सर्वत्र सदूभाव 
है। तो सिध्यम्थान में भी इसका अनाएि से सद्भाव है, तब मोक्ष होने पर प्राप्त होने का 
कहां रहा ? इस प्रकार आत्मा शगर बिल है तो निय पदार्था का तो सदा एक ही स्वरूप 
से अवश्थान होता है फिर संसारी पर्णिस को छोड कर सिद्धमुको परिणाम में जाने की 
बात कहां रही * नित्य का लक्षण यही है कि तट्ाबाब्यय नित्यम,-अर्थात क्‍स्तुस्तहूप का 
व्यय न होना, नाश न होना, यह नित्य । जगर नाश हो ता अनित्य कहछायेगा। आत्मद्रव्य 
यदि अनादि से संसारी स्वरूप वाला दे तो एकान्त नित्य होने को बज़ह उस खरूप का नाश 
नहीं हो सकता, परिवर्तेन नही हो सकता । 

प्र०-तो क्‍या आप आत्मा को नित्य मानते ही नहीं ? 

उ०-मानते हैं लेकिन वेशेपिकादि एकान्तदशेन की तरह सर्वथा नित्य नहीं किन्तु कर्थचिद्‌ 
नित्य, परिणामी नित्य म्गनते है, नित्यानित्य मानते हैं। आत्मा चेतन द्रव्य रूप से नित्य है, 
क्योंकि उस चेतन द्रव्यस्वरूप का कभी व्यय यानी नाश नहीं होता है; और मनुष्य, देव, एवं 
ज्ञानित्व, दशनित्व इत्यादि रूप से अनित्य है, क्‍योंकि उनका व्यय होता है | तांत्परय, आत्मा द्रव्य 
स्वरूप से नित्य रहती हुई मनुष्यादि भावों में परिणत होती है, मनुष्यादि भावों का परिणाम 
पाती है; इसलिए वह परिणामी नित्य है; तो सिद्धलल परिणाम भ्री पा सकती है। इसी 
प्रकार संसारी अवस्था में वह समग्र द्रव्य रूप से नित्य होती हुई स्व-रस््र देहप्रमाण संकुचित 
“विकसित आत्मग्रदेश (प्रदेश द्रव्य का अति सूक्ष्म ऊंश) बाली होती है; अतः इसका यहां से 
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जा कर सिद्धिस्थान को प्राप्त करना युक्तियुक्त है। सारांश क्षेत्र-सर्वगत यानी समस्त 
आकाश-व्यापी नहीं किन्तु अमुक ही आकाशभाग प्रमाण एवं परिणामी नित्य यदि आत्मा हो तभी 
सिद्धिस्थान को संप्राप्त होना संभवित है, युक्तियुक्त है,-यह विचारणीय है, बुड्रिग्राह्म है । 


विशुमत-समर्थक युक्तियों का खण्डनः-आत्मा अगर विश्ु हो सर्वव्यापी हो तो “जीव 
मर के खव्ग में गया-ऐसा कहना झूठा होगा। यदि कहें-“नहीं, इसका अर्थ यह है कि जीव 
इस शरीर से असंबद्ध हो स्वर्गीय शरीर से संबद्ध हुआ”, तब यह केसे १ जीव सर्वव्यापी होने 
से यहाँ है ही ओर देह भी पड़ा है, तो वह इस देह से असंबद्ध केसे ? यदि कहें 'अवच्छे- 
द्रावच्छेदकता आदि किसी संबन्ध से अरसबद्धता-संबद्धता विवक्षित है,” तो ऐसा संबन्ध ग्रमाण- 
सिद्ध नहीं हे; क्‍योंकि अन्योन्याश्रय दोप छगने से इसका ज्ञान ही नहीं हो सकता। यह 
अन्योन्याश्रय इस प्रकार-अवच्छेदकता संबन्ध का मतलरूब है कि उदाहरणार्थ आत्मा को सुख- 
दुःख के उपभोग होने का जो साधन है वह अवच्छेदक कहलाता है, उसमें रहा अवच्छेदकता 
धर्म यही संबन्ध है । शरीर अवच्छेदक याने उपभोग-साधन है, ओर आत्मा की अपेक्षा यह 
अवच्छेदक है, अतः आत्मा अवच्छेद्य हुई। अब देखिए कि ऐसी अवच्छेदकता ज्ञात होती 
तभी शरीरत्व निर्णीत होगा, ओर अवच्छेदकता का भान शरीर के पान पर अवलम्बित है। 
जगत में शरीर तों कई होते है, छेकिन इस शरीर में उपभोग होगा ऐसा निर्णीत हो तब 
इसके साथ अवच्छेदकता संबन्ध होने का निश्चित होगा; और अवच्छेदकता संबन्ध का पहले 
निणय होने के बाद ही यह इस आत्मा का शरीर है बसा निर्णीत हो सकेगा | यह अन्योन्या- 
श्रय दोप हैं। इसलिए आत्मा यदि व्यापक हो तो एक शरीर के साथ संबद्ध ओर दूसरे शरीर 
के साथे असंवद्ध, ऐसा युक्तिसिद्ध नहीं है। यह तो आत्मा मध्यम परिमाण वाली हो ओर 
देह के साथ अन्योन्य प्रदेशानुविद्धता रूप संवन्ध हो तभी इस देह से दूसरे देह में गया एसा 
व्यवहार हो सकता है, ओर अन्योन्याश्रय यानी परम्पराश्रय दोप नहीं छगता है। 

वेशेपिकदशनने यह जो कहा था कि आत्मा को विश्वु मानेंगे तभी दूर देश में इसका 
संबन्ध रहने से उसके अच्ृष्ट(भाग्य)का भी वहीं अपने लिए किसी उत्पद्ममान वस्तु के निमित्तों के साथ 
संबन्ध हो सकेगा ।-यह भी ठोक नहीं; क्योंकि अष्टट्ट यानी कर्म खुद छोहचमक की तरह एसा 
पदार्थ हे कि वह दूर रहते रहते भी काय उत्पन्न कर सकता है। फिर आत्मा को विश्नु 
मानने की कोई आवश्यकता नहीं । मध्यम परिमाण होते हुए भी वायु की तरह छोटे बडे शरीर 
में उसका संकोच विकास होने से नाश की भी आपत्ति नहीं है। 

सो परमात्मा सवेथा शरीरादि को छोडकर सिद्धिगतिस्थान को प्राप्त करते हैं। ऐसे परमात्मा 
के प्रति मेरा नमस्कार हो,-इस प्रकार “नमोत्थु' क्रिया योजित की जाएगी । 

# 


हट 


नमो जिणाणं॑ जियभयाणं ( नमो जिनेभ्यः जितभयेश्यः ) 


(ल०-प्रत्येक पदे कथ नमस्कारः ?) एवंथूता एवं पेक्षावतां नमस्काराहों: आध्यन्त- 
सड़तश्॒ नमस्कारों मध्यव्यापीति भावना। जितभया अप्येते एव, नान्‍्ये, इति प्रतिपादयन्नाह 
नमो जिनेभ्यः जितभयेम्यः । नम इति पूर्ववत्‌, जिना इति च | जितभयाः भवप्रपश्चनिद्धत्ते 
प्षितभया इत्युक्त मवति । 

(वुक्तों अद्वेंद मन्‍्यमानस्य निरासः-) अनेनाहेतम॒क्तव्यवच्छेदः । तत्र हि क्षेत्रज्ञाः परम- 
ब्रह्मस्फुलिज़कल्पा), तेषां च ततः पृथग्भावे न ब्रह्मसचात एवं कश्रिदपरो हेतुरिति सा तहये- 
5पि तथाविधेव तद॒देव भूयः पृथत्तवापत्ति: । 

(पं०--) अनेनेत्यादि, अनेन--भावतों जितमयत्वनिर्देशेन अदेते परमत्रह्मलक्षणे सति, झुक्‍्ताः 
-क्षीणभवा:, तेषां व्यवच्छेदो-निरासः, कृत इति गम्यम्‌ । कुत इत्याह 'तन्न”बद्वेते, 'हि-यस्मात्‌ 
क्षेत्रज्ञा।-संसारिण:, प्रमब्रह्मविस्फुलिड्कल्पा; परमब्रह्मग:>परमपुरुषस्य, (स्फुलिड्रग स्पा डट) 
अवयवा एवेति भाव: | यदि नामैव॑ ततः किस : इत्याह 'तेषां चउ्छ्षेत्ज्ञानां, 'तत+'"यपरसत्रह्मण:, 
पृथरभावे'>विचटने (प्र०....विघटने) 'न-नेव, 'ब्रह्मसत्तात एवॉ>अह्मसत्ताया एवं सकाशात्‌ , 
'कश्ित्‌! कालछादि:, अप्र'्य्थन्यो, हितुः“निम्ित्तम; 'इति'एवं, 'सा'नजह्यसत्ता, 'तहय्रेअपि' 
तस्मिन-जह्मणि, मुक्तात्मनो ढ्येषपि, 'तथाबविधेव”-विचटनहेतुरेव, “तदृदेव/-एकवारमिव, “भूयः'- 
पुनः, पृथक्त्वापत्तिः"विचटनग्रसन्न इति | 





नमो जिणाणं जियमयाणे( भयोंके विजेता जिननाथ के प्रति में नमस्कार करता हूं) 
आदि-अन्त-संबद्ध नमो! पद मध्यव्यापीः- 

अब, अन्तिम सूत्र को व्याख्या करने के लिए कहते हैँ,-पहले सूत्र में अरहंतपन से 
लेकर बत्तीसवें सूत्र में सिद्धिगतिस्थानप्राप्ति पयन्‍्त जिन जिन विशिष्ट रबरूपों का निर्देश किया 
ऐसे समस्त स्वरूप वाले ही, भगवान प्रेक्षावान (विचारक) छोगों के लिए नमस्कार-योग्य हैं यह 
सूचित करने के लिए कहते हैँ 'नमों जिणाणं जियभयाण! । 

प्र०-यहां अन्त में फिरसे नमो” पद्‌ कहने में क्‍या पुनरुक्ति दोष नहीं है ! 

उ०-नहीं, आदि ,ओर अन्त (नमोत्थु्ण अरहंताणं, नमो जिणाणं) इन दोनों स्थानों में 
योजित किया गया नमो” पद मध्यव्यापी है अर्थात्‌ मध्य के प्रत्येक पद के साथ योजित होता 
है, यह सूचित करने के छिए पुनः नमो” पद्‌ दिया गया है; अतः कोई दोष नहीं है। इसी 
लिए पहले ही कहा गया हैं कि प्रत्येक पद के अर्थके साथ नमस्कार! क्रिया का योग करना 
जैसे कि नमो भगवंताणं, नमो आइगराणं....इत्यादि । 


अछ्वेत में' भयक्षय नहीं ] ललितविच्तरा [२६७ 


(ल०-) एवं हि भूयों भवभावेन न सर्वंधा जितभयत्वं, सहजमभवभावध्यवच्छित्तों तु 
तत्तत्स्वभावतया भवत्युक्तवत्‌ शक्तिरूपेणापि सवेथा भयपरिक्षय इति निरुपचरितमेतत्‌ । 

(पं०-) ततः किस्‌ ! इत्याह एवे-भूयः प्रथक्त्वापत्या, 'हिः'नयस्माद्‌, 'भूयों मवभावेन' 
पयुनः मंसारापत्या, 'नॉज्नेव, सर्वथाशक्तिक्षयेणापि, 'जितमयत्वम! उक्तरूपं, यथा स्थात्तदाह 
(प्र०....तथाह) 'सहजमवभावव्यवच्छित्तों तु! सहजस्य-्अह्मविचटनादे: कुतोः्प्यप्रदृत्तत्य जीव- 
तुल्यकाल्भाविनो,. भवभावस्य ८ संसारपर्यायस्य, व्यवच्छित्तों ८ क्षये, पुनः किम्‌ ? इत्याह 
तत्तत्यसभावतया', तस्या: ८ सहजमवभावव्यवच्छिते: ( तत्सभावतया> ) जितमयत्स्वभावतया 
'भवत्येतदि'व्युत्तेण सह संबन्ध:, कीव्शमित्याह “निरुपचरितं'-तात्विकं, कुत इत्याह 'उक्तवत'त्आयु- 
क्तशिवाचलादिस्थानग्राप्तिन्यायेन, 'शक्तिरूपेणापि'5भययोग्यस्वमावेनापि, कि पुनः साक्षाद भयभावेन, 
अत एवाह * सब्बंथा '>प्त्वप्रकारे,, ' मयपरिक्षयों लूमयनिशृत्ति:, “ इति '>अस्माद्वेतो:, “ एतत्‌ 
जितभयत्वमिति । 

प्र०-ठीक है, तो “नमो जिणाणं” कहिए, 'ज़ियमयाण' क्‍यों कहते हैं ? 

उ०-संसारसंबन्ध से ही भयोत्यथानः-जिन्होंने भय को जीत छिया है वैसे भी ये “जिन! 
ही होते हैं, अन्य कोई नहीं, यह दिखलाने के लिए 'जियमयाणं” कहा गया है। “नमो' पद्‌ की 
व्याख्या पूर्व के अनुसार, एवं जिन! पद की व्याख्या भी पूर्वोक्त जिणाण जावयाणं! पद की 
व्याख्या के मुताबिक समझना। “जितभय” इसीलिए कहलाते हैं कि संसार के प्रपन्च यानी विस्तार 
से बिलकुल मुक्ति प छेने के कारण उन्होंने भयों को नष्ट कर दिया है। सभी प्रकार के भय 
संसारसबन्ध से ही उपस्थित होते हैँ; लेकिन जब हमेशा के लिए संसारसंबन्ध का ही क्षय 
किया जाए तो भय का कोई उत्थानकारण ही न रहने से भय भी क्षीण हो जाता है, यह 
स्पष्ट है, वास्तविक स्थिति हैं । 

अद्वेत में भवक्षय अशक्य है -वस्तुस्थिति रूप से जितभयत्व होने के इस निर्देश से अद्वैत 
में मुक्ति होने का असंभव सूचित होता है, अथौत्‌ यदि एक मात्र शुद्ध तअह्म ही सत्‌ हो 
तब भगवान या कोई भी जीव मुक्त यानी भवक्षय वाला नहीं बन सकता | कारण यह है कि 
अद्वत में तो सभी संसारी जीव शुद्ध ब्रह्म परमपुरुष के स्फुलिज्न यानी अवयव रूप ही हैं। 
अब उनको परम ब्रह्म से अछग होने या रहने में हेतु कोन है ? ओर तो कोई काछ आदि 
हेतु कह सकते नहीं क्योंकि ऐसा कोई सत्‌ पदार्थ तो अद्वैतमतमें हे नहीं । अन्ततों गत्वा त्रहम 
से जीवों के प्रथग्माव होने के प्रति ब्हमसत्ता फो ही हेतु कहना होगा। अब इसका परिणाम 
देखिए कि आपके मतानुसार होने वाले मुक्तात्मा के छय के अवसर पर ब्रहमसत्ता तो वेसी न 
वेसी ही खड़ी है अथीत्‌ मुक्तजीव के प्रथग्भाव में हेतु होने के लिए तेयार ही हे | फलतः जैसे 
एकबार पहले, वैसे मुक्तिके/ बाद भी फिर प्रथम्माव होने का प्रसज्ञ उपस्थित होगा। और 
परथम्भाववश पुनः संसार की आपत्ति छगेगी। 


२६८ ] लल्ितविसख्तरा [ नमो ज्ञिणाणं० 


८ हों द कक कि 

(छ०-पृथग्माव शुद्ध ब्रह्म से या अशुद्ध -)न सकृद्वियटनस्॒भावत्वकल्पनयाउद्े तेडप्ये- 
बप्रेवादोप' इति न्याय्य बच), अनेकदोपोपपत्ते | तथाहि-तह्विचटर्न श॒द्धादशुद्धाहा ब्रह्मणः ? 
इति निरूपणीयमेतत्‌। शुद्धविचटने कुतरस्तेपामिहाशुद्धि! ? अशुद्धविचटने तु तत्र लयोअ्पार्थकः। 

(पं०---) अत्रैव परमतमाशर्कूय परिहरुनाह “नाज्जैव, 'सकृद्धिचटनस्वभावत्वकर्पनया एक- 
वार परमत्रह्नण: सकाशाद्रिमक्तिमावस्वमावत्वकल्पनया, अद्वेतेडपि! परमत्रह्मछक्षणे, कि पुनः देते, 'एब- 
मेव /- भवदम्युपगमन्यायेनेव,. 'अदोप: '/उपचरित जितस्यत्वमेवेलक्षणदोषाभाव:, इति'"एवंरूपं, 
म्याय्य॑नन्यायानुगतं, 'बचो'>-वचनम्‌ । कुत इत्याह अनेकदोषोपपत्ते;। तामेव भावयति तथाही'ति 
पूर्वोक्तमावनाथ: । तत/-सक्द, “विचटने'-विभागो, तरह्मण: सकाशात क्षेत्रविदामितिगम्यते, 'शुद्धात्‌ 
>सकलदोषरहिताद , अशुद्धाद'-इतररूपात्‌ , बा शब्दों विकल्पाथ:, ब्रह्मण:-परमपुरुषादद्रैतरूपात्‌ 
पुरुष एवेद्मित्यादिवेदवाक्यनिरूपितात्‌ू, इतिः"एवं, 'निरूपणीय'>पर्यालेच्यम्‌ , एतत्‌ः-सकद्विचटर्न, 
प्रकारहयेडपि दोषमंभवात्‌। दोषमेव दशयति (शुद्धविचटने'>) थ॒द्गाद वरह्मणो विचटने, 'कुत३ ?! 
कुतश्रिदित्यथ: “तेपां क्षेत्रविदाम्‌, इह?-संसारे, अशु(3:,”, यव्क्षयाथ यमनियमाम्यास्तो योगिनामिति 
अशुद्धविचटने तु>अशुद्धाविचटने ५न:, 'तत्न'ज्जह्मणि, ूय.'उक्तरूप: “अपाथद:८निरथंक:, तद- 
सुद्विगम्यस्थ छेशस्य तत्रनापि मुक्तानां ग्राप्तेः । 

प्रमब्रह्म-लय के मत में भयशक्ति का क्षय नहीं;-जब पुनः प्रथम्भाववश फिर से 

संसार की आपत्ति आई तब तो मोक्ष हाने पर भी सर्वथा जितमयत्व अर्थात्‌ भय-शक्तिक्षय तक 
का भय-विज्ञय नहीं बना। तात्पय, अब तो कोई भय नहीं है कछेकिन भविष्य कार में भी 
कोई भय उत्थान पा सके ऐसी भयशक्ति, भययोग्यता भी अब न रहे,-भयों का तो नाश 
कर दिया, भयशक्ति भययोग्यता का भी नाश कर दिया-एऐसी जितभयता परम ब्हम में मुक्त का 
लय मानने पर नहीं बन सकती | सर्वथा भय-क्षय तो तभी उपपन्न हो सके कि जीव का 
संसार-पर्याय परमत्रहम से प्थग्भाव होने रूप नहीं किन्तु जब से जीव का अपना अस्तित्व है 
तबसे ले कर वह अपना स्वतन्त्र वास्तविक पर्याय हो; अर्थात्‌ संसार किसी ब्रहमप्रथग्भमाव आदि 
कारण से प्रवतमान रूप नहीं किन्तु जीब के साथ निजी वास्तव से अपने हेतुबश प्रवर्तमान 
हो। ऐसे सहज संसारपयौय का सर्वथा क्षय हो तभी मुक्ति होने पर अब कोई भय तो क्या, 
परन्तु भययोग्यता भी नहीं ठहर सकती, सुक्ति स्बथा जित-भयत्वत्वभाव रूप से वन सकती 
है। वही जितभयत्व अनोपयारिक हैं; क्योंकि पू्वकथनानुसार शिव-अचलछ आदि स्थानग्राप्ति 
के भ्याय से केवल साक्षात्‌ भयभाव से हो नहीं किन्तु भययोग्य स्वभाव से भी, अर्थात्‌ सर्व प्रकार 
से भय की,-निवृत्ति हो गई है । 


जीव का पृथग्माव शुद्ध ब्रह्ममें से या अशुद्ध ब्रह्ममें से ? दोनों ही असंगतः- 








बरह्म-लंय असेगंत ] 





[ २६९ 

(ल०-अक्यणो निरंशर्वेप्तुपपत्तिः सांशत्वे प्रमतस्वीकार/-)नं चेवमेकमतरिभागं च 
तदिति । अनेकत्वे च परमताड़ीकरण॑मेव, तह्रिभागानामेव नीत्या आत्मत्वात्‌ । 

(पं०-) तदम्युपगमेनापि ब्रह्म दूषयन्नाह 'न च>नैव, 'एवे-परमत्रह्मण: क्षेत्रज्ञानां विचटने लये 
च, 'एकम्‌ अद्वितीय, अविश्वाग च-निरवयवं (च), 'तत्रज्परमत्रञ्म इति', किन्तु विपयेय इति। 
एवमपि किम्‌ ? हत्याहं अनेकत्वे च क्षेत्रज्ञापेक्षया परमत्रह्मण:, प्रमताड़ीकरणमेवा' भ्युपगत स्यात; 
कुत इत्याह 'तह्िभागानामेत्र, तसर्यत्यरमत्रह्मग: आत्मसामान्यरूपत्य, विभागानां5रूयक्तिरूपागाम्‌, 
(एव) नीत्या'न्युक्त्या, आत्मलात'स्श्षेत्रज्ञ्वात्‌ । 


प्र०-अद्वैत मत में मोक्ष होने के बाद जीव का पुनः प्रथग्भाव होने की आपत्ति आप 
देते हैं, लेकिन एसी आपत्ति को अबकाश नहीं मिलेगा; चूंकि हम परमत्रह्य में से एक ही 
बार जीव विभक्त होने का स्वभाव मान छेंगे। बह मोक्ष के पूवे हो गया सो हो गया; अब 
तो जैसे आप के मत में मोक्ष होने के बाद ओपचारिक जितभयत्व एवं पुनः संसार की 
आपत्ति नहीं, वैसे हमारे अद्वेतमत में भी औपचारिक जितसयत्व का एवं फिर से प्रथर्भाव स्वरूप 
संसार होने का दोष कहां है ? क्‍योंकि ऐसा स्वमाव ही नहीं है, ओर 'स्वभावों ठुरतिक्रम्ो:- 
स्वभाव का उलंघन नहीं हो सकता। 

उ०-आपका यह कथन युक्तियुक्त नहीं है; क्‍योंकि ऐसे स्वभाव की कटठपना करने में 
अनेक दोषों की आपत्ति है। यह इस प्रकार,-अस्मत्रहम्‌ में से जीवों का एकबार जो अलग 
पड़ने का आप मान हछेते हैं, तो हम आपसे पूछते हैं कि वह अछूग पड़ने का क्‍या सकदढ 
दोष रहित ऐसे शुद्धजज्ष में से होता है या अशुध्ध ब्रह्म में से ? वेदशास्बने 'पुरुषेवेदं ग्निं सर्व 
यद्भूत यच्च भाव्य” ऐसे वाक्य से कहा हैं कि “एक मात्र परम पुरुष ही सब कुछ है, जो 
कुछ है ओर जो कुछ होने वाला है यह कोई स्वतन्त्र सदूवस्तु नही' किन्तु अद्वितीय परमपुरुष मात्र 
रूप ही है, तो ऐसा एकबार भी प्रथम्भाव कया शुद्ध परमपुरुष में से हुआ ? या अशुध्ष में 
सें? यह चिन्तनीय है। कारण यह है कि दोनों प्रकार में दोष हे । यह इस प्रकारः- 

अगर कहें, शुध्धत्रह्म में से जीवॉका प्रथग्भाव हुआ, तब उनको संसार में अशुद्धि कहांसें 
हुई अर्थात्‌ अडुद्धि ही नहीं हो सकती हैं कि जिसके निवारणार्थ योगी छोग यम नियमों 
का अभ्यास करें। ओर यदि कहें, नहीं अशुद्ध ब्रह्म में से प्रथम्माव हुआ है, एवं यमनियमों 
का पालन उस शुद्धि के निवारण में चरितार्थ हे; तब तो यह हुआ कि इस प्रकार यम- 
नियमों से शुध्ध हुए जीवों का पुनः अशुद्ध ब्रह्म में जा कर छूय होना निरर्थक है; क्योंकि 
मूल अशुद्ध ब्रह्म की अशुद्धि से जन्य छेश की वहां लीन हुए मुक्तात्माओं को आपत्ति होगी ! 
तात्पय, मुक्तजीब अशुद्ध ब्रह्म में छय पाने से फिर अशुद्ध हो जाएगा। इससे तो यही मानना 


उचित है कि मुक्ति होने पर छय नहीं होता है ता कि योगाभ्यास चरिताथ हो और मुक्ति 
की शुद्धि स्थाई टिक सके | 


२७० ] ललितबिस्तरा [ नमो जिणाणं० 


ल०-अद्वेतमतशाखोक्तयः-) एतेन यदाह,-परमब्रह्मण एते क्षेत्रविदोंबशा व्यवस्थिता 
वचनात्‌ । वहिस्फुलिहकल्पाः सप्द्रलबणोपमास्त्वन्ये ॥ १ ॥ ,सादिपृथक्त्वममीषामनादि 
वाउद्ेतुकादि वा चिन्त्यम । युक्‍त्या छतीर्द्रियल्वत्‌ प्रयोजनाभावतथ्ेत्र ॥ २॥ कूपे पतितोत्ता- 
रणकत्तुस्तद॒पायमाग्गेण न्‍्याय्यम्‌ । ननु॒ पतितः कथमयमिति ? हन्त तथादशनादेव ॥ ३ ॥ 
भवकूपपतितसचोत्तारणकत्तरपि युज्यते हवस | तदुपायमार्गणमर्ल बचनाच्छेपव्युदासेन ॥४॥ 
एवं चाद्रेते सति वणबविलोपाधसइ्तं नीत्या। ब्रह्मणि वर्णाभावात्‌ क्षेत्रविदां ढेतभावाच्च 
॥ ५ ॥! इत्यादि । 

(पं०-) 'एतेन'>जह्मनिरासेन, यदाह कश्चिदेतत्‌, तदपि ग्रतिक्षिप्तमिति योग: । उक्तमेव दशेयति 
'प्रमब्रह्म....” ह्यादिरायाः 'परमब्रह्मणः” पुरुषाद्देतलक्षणस्थ, 'एते'-शाखलोकसिद्धा:, '्षेत्रविदों- 
जीवा:, अशाः'-विभागा:, व्यवस्थिताः'त्अतिष्ठिताः, कुतः प्रमाणादित्याह 'बचनाद्‌-आगमात्‌ ते 
च द्विधा इत्याह वहिस्फुलिज्कल्पाः' प्रथगेव विचटनेन संसारिण:, 'समुद्रल्वणोपमास्ट्वन्ये", यथा 
सपुद्रे लवणमपृथगेव छीनतया व्यवस्थितम्‌ , एवं मुक्तात्मानः(प्र० ....व्मनः) प्राग्विचटनात्‌ संसारिणोडपि 
च्‌ ब्रह्मणीति ।१। 'सादि....! हत्याबार्यात्रय सुगममेव, परं 'हन्त तथा दशनादेवे'ति,हम्तेति प्रत्यवधा- 
रणे प्रत्यवधारणीय (ग्र०.... ०धारयतः ), तथादशनादेव-कूपपतनकारणविचारणमन्तरेणोत्तरणो(प्र,... 
तारणो)पायमार्ग्गंणस्यैव दरनात्‌ । वोषब्युदासेने'ति वचनव्यतिरिक्तप्रमाणपरिहरेण साथनादिविचटन- 
विचारपरिहरेण वा | एवं च....? इत्यादिरार्या, एवमि'ति वचनग्रमाणत'(प्र०....प्रामाण्यतः), “चः* 
समुच्चये, अद्वेते-आत्मनामेकौमावे सति, 'बणेविलोपादि', वर्णा ब्राह्मणक्षत्रियविद्शुदरलक्षणास्तेषां, 
विलोप$-अरतिनियतस्वाचारपरिहारेण परवर्णाचारकरणम्‌ , आदि ग्रहणात रवाचारपराचारानुवृत्तिरूपछंकरः 
(प्र०.....रूपसंस्कार:), असब्गतम्‌्अयुक्त, नीत्या-न्यायेन; तामेबाह ब्रह्मणि' परमपुरुषढक्षणे, 
धर्गाभावात'>ज्ाह्मणादिवणविभागाभावात्‌ । मा भूद्‌ ब्रह्मणि वर्णविभाग:, तदंशमूतेप्वात्मस भविष्यती- 
त्याशड्डत्याह प्षित्रविदां द्वेतभावाच्च', क्षेत्रविदोडपि मुक्तामुक्तभेदेन ढैविध्यमेवाश्रिता:, अतस्तेष्वपि न वर्ण 
विभागोउतः कथमसत्यां वर्णेव्यवस्थायां वर्णविल्ञोपादि तालिकमिति ॥ ५ ॥ इत्यादि "एवमावन्यदपि 
बचने गृह्मते । 


ब्रह्म एक एवं निरवयव नहीं, सावयव मानने पर जेनमत-स्वीकृतिः- 

इस प्रकार अनुपपत्ति होने पर भी घाहे ब्रह्म शुद्ध या अशुद्ध मान भी छें, तब भी यह प्रश्न 
है कि परमत्रह्म एक अद्वितीय एवं निर्विभाग यानी निरवयव रूप है, या अनेक है, सविभाग 
है! पहला विकल्प,-परमत्रह्म एक निर्विभाग नहीं हो सकता; क्‍योंकि अणु जैसे निर्विभाग 
ब्रह्म से जीवात्मा स्वरूप अंशों का अछग होना ओर रूय पाना केसे उपपन्न हो सके ? निर्वि- 
भांग निरवयव वस्तु के अंश ही नहीं होते हैँ । इसलिए जीवों का अछूग होना मानना है तो 








अद्वेत-समर्थन श्लोक ] रछूलितविस्तरा [ २७१ 


परमत्रह्म अविभाग नहीं किन्तु विपरीत अथौत्‌ सविभाग, सावयव, सांश सिद्ध होता है। 
अगर कहें हां, ऐसा मानते हैं, तब तो यह पर मत की ही स्वीकृति आपने कर ली । कारण, 
जितनी जीवात्मा परमत्रह्म से अलग अछूग है' उतना अंश परमत्रह्म में मानने होंगे। इसका 
अर्थ यह हुआ कि परमत्रह्म यह आत्मसामान्य रूप है, ओर इसके विभाग जीव अनेक जीव- 
व्यक्ति ये आत्मविशेष रूप हैं। अनेक जीवों में आत्मसामान्य एकरुप से अनुविद्ध है। यही 
जैनमत है' ओर इसको ही आपको स्वीकृत करना पड़ा । आत्मसामान्य शुद्ध एक चेतन्यरूप 
है, ओर आत्मविशेष अछग अछूग ज्ञानदरशन उपयोग आदि शुणमय उस उस व्यक्ति स्वरूप है। 


अड्रैत समर्थक बचनः चर्चा को छोडकर कार्य करने में कृपपतितका दष्टान्तः- 





उपयेक्त विकर्ल्पा द्वारा ब्रह्म का निर्सन हो जाने से अब कोई यह जो कहता है उसका 
भी खण्डन हो जाता हैं| पहले उसका कथन परमब्रहमण एते....” इत्यादि आयौ-छन्‍्दोबद्ध पांच 
ध्छोकोंसे बतलछाते हैं। इनका अभिषेय यह हे,-“(१) ये 'जीवात्माः कर के शास्रसिद्ध एवं 
“जीव जीव' कर के छोकसिद्ध संसार के समस्त जीव परमपुरुष स्वरूप परमत्रद्म के ही अंश 
रूप से व्यवस्थित हैं। इस में प्रमाण हैं आगमवचन | ये दो प्रकार के मिलते हैँ;-एक कहता हैं 
कि जैसे अग्नि मे से बिखरे हुए अग्निकण मूल अग्नि के ही अंश हैं; इस प्रकार परमत्रह्य से 
अलग पड़ गए संसारी जीव परमत्रहम्‌ के ही अंश हैं। दूसरे आगम कहते हैं कि जैसे छूण 
समुद्र में अछग न दिखाई देते हुए अभिन्‍नभाव से समुद्र में लीन हो कर रहता हे, सिफ छूण 
रूप से अछग निकाल लिया तब नहीं, बाकी निकालने पूर्व यो पुनः भीतर डाल देने के बाद 
वह समुद्र में लीन होकर रहता है, इस प्रकार से मुक्त आत्माएं, एवं संसारी जीव त्रह्म से 
अछग पड़ने की पूर्व स्थिति में परमत्रहम्‌ में लीन हो कर रहते हैँ। (२) बहम्‌ से संसारी 
जीवॉंका यह अछग होना कया आदि है अर्थात्‌ किसी काल से आरब्ध हुआ हैं, या अनादि 
काल से प्रथग्भाव चछा आ रहा है, एवं अलग होना सहेतुक यानी किसी निमित्तवश है या 
अहेतुक है, यह बात अतीन्द्रिय होने से युक्ति-तर्क से सोचनीय है। अथवा कोई प्रयोजन न 
होने से सोचने योग्य ही नहीं हे । ऐसा सोचने से क्‍या फछ है ? देखते हैं, (३) कूप में 
पड़े हुए आदमी को बाहर निकालने वाले दयालु पुरुष का यही कतेव्य होता है कि वह उसे 
बाहर निकालने के उपाय का अन्वेषण करे । इसके बजाय “अरे ! इस कृप में केसे गिर गया, 
कैसे गिर गया, एसा सोचते रहने से क्‍या छांम ? गिरा हुआ हे यह दिखाई देता है इससे 
ही अब गिरने के कारण सोचे बिना उद्धार का माग अन्वेषणीय है ता कि वह फोरन उद्धार 
पाए। (४) ठीक इसी प्रकार संसारस्वरूप कूएँ में गिरे हुए जोबों का उद्धार करने में समर्थ पुरुष 
के लिए यही उचित है कि आगमप्रमाण से अतिरिक्त अन्य तके आदि प्रमाण का परामशे 
अथवा जीव का प्रथग्भाव”" सादि हैँ या अनादि इसकी विचारणा छोड़ कर संसारकूप में पतित 
जीवों के उद्धार के उपाय की ही खोज की जाए। (०) अद्वेत पर यदि कोई प्रश्न करे कि 


२३२ ) लर्लितबयिस्तरा [ नमो लिणाएणँं० 


(&०-अद्वेतक्वचनिरसनम्-) एसदपि पतिश्षिप्तं, भद्धामात्रगम्यत्वात, दृष्टेष्ठाविरूडस्य 
वचनस्थ बचनलाद, अन्यथा ततः प्रश्क््यसिद्धे, क्चनानां बहुत्वान्मिथो विरुद्धोपफ्तेः, विशेषस्य 
हुल्लेक्षत्वात्‌; एकप्रह्त्तेरपरवाधितत्वात्‌, तत्त्यागादितरमहत्तो यहच्छा, वचनस्ंयाप्रयोजकत्वात, 
तदन्तरनिराकरणादिति । 

(पं०-) एतदपि'-अनन्तरोक्तं, कि पुनः परम्परोक्त ग्राच्यमिति अपिशब्दार्थ'। प्रतिक्षिप्त! 
ननिराक्त, कुत इत्याह श्रद्धामात्रगम्यत्वात्‌ः-रुचिमात्रविषयत्वातू | ननु वचनादित्युक्त, तत्कथमित्थ- 
मुच्यत इति ? आह *ष्टेष्टेव्यादि । ष्टेष्टाविरिद्धस्य”, दृष्ठम्--अशेषग्रमाणोपरव्धम्‌ , इृष्मम्र-वचनोक्त- 
मेव, तयोरविरोधेन अधिरुद्धस्थ 'बचनस्य', 'वचनत्वात/-आगमत्वात्‌ | कुत इत्याह 'अन्यथा?-उक्त- 
ढक्षणविरहे, 'ततो'ज्वचनात्‌, 'प्रदृक््यसिद्धे:-हेयोपादेययोहानोपादानासिद्धे;, कुत इत्याह 'बचनानां' 
भ्षिवमुगत(प्र० ....सुत)सुरगुरुप्रणीतानां, बहुत्वाद व्यक्तिभेदेन, एवमपि (ग्र०....एवं ततः) किम! 
श्याह “मिथः“परस्पर, “विस्ड्रोपपत्तेः “नित्यानित्यादिविरुद्धार्थाभिधानात्‌ | तहि. विशिष्टादेव ततः 
प्रवत्तितव्य॑ (प्र०....प्रवृत्ति:) इति ? आह 'विशेषस्य' ब्ष्टेशविरोधलछक्षणस्थ, विचारमन्तरेण “दुस्लेक्ष- 
त्वात' । (ननु) सब्वंबचनेम्यों युगपत्‌ ग्रवृत्तिस्सम्भविन्येवेति एकत एवं ततः प्रवर्चितव्यमिति ? आह, तत्र 
च एकपद्त्ते-एकतो वचनात / प्रव्नत्ते!! उक्तरक्षणाया:, 'अपरबाधितत्वाद!>अपरेण वचनेन निरा- 
कतत्वात्‌ तबः किस ! इत्याह 'तत््यागाद'-बाधकवचनत्यागाद ) इतरपन्तत्तो ”-बाध्यमानवचनप्रवृत्तो, 
“यदच्छा >स्वेच्छा | कृथमित्याह वचनस्य' कस्यचिद्‌ 'अप्रयोजकल्वाद >अग्रवत्तकत्वात्‌ | एतदपि कुत 
इ्याह तदनन्‍्तरनिराकरणात', तदन्तरेण-वचनान्तरेण, सब्बेबचनानां निराकरणात्‌ । 





जब सभी आत्माएँ एक परमपुरुष रूप ही हैं तब तो ब्राहमण-क्षत्रिय-बैश्य-झुद्रों के वणणभेद का 
वरिलोपादि हो जाएगा; अर्थात्‌ अपने नियत आचार छोडकर दूसरे बणे के आचार करने हढगेंगे ! 
एवं विछोप की आपत्ति की तरह दूसरी आपत्ति यह है कि स्वीय आचार और पर के आचार 
की जो प्रथक्र २ परंपरा चढ़ी आती हैं इनका स़ांकर्य (परस्पर संमिश्रण। सिद्ध होगा, क्योंकि मूल 
में वो अद्देत ही है अद्वितीय परमपुरुष ही है। फलत; वर्णी के अछग अढ्ग निश्चित स्वतन्त्र आचार 
सिद्ध नहीं होंगे /-ऐसा अगर कोई कहे, तो उत्तर यह है कि यह आपत्ति न्याय से 
भ््युक्तत है, क्‍योंकि परमत्रहम्‌ में तो अद्वेत हे अर्थात्‌ परमपुरुष अद्वितीय एक ही है, तो उसमें 
ब्राइमणादि वणविभाग है ही नहीं। हां, क्रह सकते हैं वहां वर्णविभाग मत हो, छेकिन उसके 
अंडभूत आत्माओं में तो होगा,” किन्तु यहां जीवात्माओं में दरअसल तात्तिक रीति से देखा 
ज़ाए तो मुक्त एवं अमुक्त ऐसे दो ही विभाग हैं, इसलिए यहां भी वर्णविभाग वस्तुस्थिति से 
है ही नहीं तो इनके वर्णव्यवस्था के विछोप आदि ताह्ष्विक (वास्तस्कि) नहीं हो सकता है।” 
इस प्रकार अद्भेदमत के अन्य वचन भी उसके समर्थन में छिए जाते हैं । 





बड़्टेशविरूद्ध मे' दोष ] छल्ितविस्तरा [ बकरे 


द्ेतमत-समर्थक बचनों का खण्डन ; हृष्टेष्टापिरुद्ध ही आगम घसाण ;- 

अब पूर्वाक्त तो क्‍या, केकिन अब कहे गए अद्वेतमत के समर्थश वचन भी केसे 
प्रमाण-विरुद्ध हैं यानी तक से खण्डित हो जाते है इसका परामश किया जाता है। ये सब 
वचन पहले तो इसीलिए अमाल्य हैं कि वे भ्रद्धा मात्र से मानने पड़ते हैं, सिफ अपनी रुचि 
के तोर पर की जाती मान्यता के विषय हैं । 

प्र<-आमम्र-अमाण से मान्य हैं एसा हमने कहा तो हैं फ़िर ऐसा क्‍यों कहते हैं ! 

उ०-यह्‌ छक्ष में रखिए कि वचन वही आगमरूप से प्रमाण माना है कि जो दृष्ट ओर 
इष्ट का अविशेधी हो। 'दृष्ट! का अर्थ हैं ओर सप्नी प्रमाणों से उपलब्ध; 'इष्ट” का अथे है स्वीय 
अपर आगमवचनों से ही प्रतिपादित | इन दोनों के विरोध में न जाने वाला आगमवचन 
यही दृ्टेष्टाषिरुद्ध कहा जाता है ओर वही प्रमाणभूत आगमरूप से मान्य है। प्रस्तुत वचनों 
का तो दृष्ट-इष्ट के स,थ विरोध पड़ता है; कारण, प्रस्तुत वचन अद्वैत का स्थापन करते हैं, 
जब कि ओर प्रत्यक्ष प्रमाण एवं अनुमात, तथा अपर आगमवचन-“निरख्ननः परम साम्यमुपैति,' 
दे ब्रहमणी वे देतव्ये, इत्थादि द्वारा पद्ैत नहीं किन्तु अनेक आत्मा प्रमाणित होती हैं, एवं मोक्षमें 
लय नही ब 3क साम्यता, अ-लय सिद्ध होता है। 

टष्टेष्ट -विरुद्ध के स्वीकार में प्रध्कत्ति-हानि आदि दोष+-यह विरोध नगण्य मान कर 
सिर्फ श्रद्धा ः तोर पर यदि दृष्ट“इष्ट-विरुद्ध की मान्यता की जा सके, तब तो हेय-उपादेय 
में अनुरूप | उदृत्ति-अवृत्ति अथौत्‌ हेय का त्याग एवं उपादेय का आचरण असिद्ध यानी अनुपपन्‍्न हो 
जाएगा | ता पय, अगर रूचिमात्र से कुछ भी मानना है, तब हिंसादि अमुक क्रिया हेय हैं 
ओर परमात्म“यानादि उपादेय हैं एसा क्‍यों ? कई अपनी रुचि से कि वा रुचिमात्र पर निर्भर 
शास्रवचन से हिंसादि की अनिवृत्ति प्रमाणित कर सकेगा | तब तो हिंसादि हेय के त्याग एवं 
परमात्मध्यानादि उपादेय के आदर में प्रवृत्ति ही नहीं होगी | इसका कारण यह है कि अपने अभिमत 
शात्र के प्रतिकूल दूसरे प्रमाण ओर दूसरे कई शात्र मिलते हैं तो क्या उनके आधार पर प्रवृत्ति करना, 
या इस शास्त्र के आधार पर पवतेमान होना ? इस विचारसंघप से प्रवृत्ति स्थगित हो जाएगी। 
शिव, सुगत (बुद्ध), इहस्पति प्रमुख के कई शास्त्र, व्यक्तिभेद्‌ से भिन्‍न भिन्‍न रूप में मिलते हैं 
ओर वे परस्पर में विरुद्ध अथ का प्रतिपादन करते हैं; जैसे कि आत्मा आदि को कोई नित्य 
कहता हैं, तो कोई अनित्य; कोई विशिष्ट अट्ठैत कहता है तो कोई ढवताद्वैत,....इत्यादि । 

विरुद्ध वचनों में दृष्टेष्टाविरोध ही कसोटीः-अब आप अगर कहें कि जो उनमें 
विशिष्ट शाख्र हो उसीके आधार पर प्रवृत्ति करनी, तब प्रश्न ह कि विशिष्ट किसको कहना ! 
कोई विशेष उपलब्ध हो तो उस विशेषवाढा यह विशिष्ट कहा जाए, ओर छष्टेष्ट-अविरोध 
के अछावा अन्य कोई विशेष उपलब्ध है' नहीं तथा विचार किये बिना यह निर्णीत नहीं 
हो सकता | अतः विचार आवश्यक है कि कोन शास्त्र रष्टेट-अविरुद्ध है। 


२७७४ ] ललितविस्तरा [ नमो जिणाण७ 


(छ०-दृष्टेतरावगमों विचारसापेक्ष;-) न छादुं ब्राह्मण प्रत्॒जितं वा अवमन्यमानों, 
हुईं वा मन्यमान तड्भक्त इत्युच्यते । न च दुष्टेलरावगमों विचारमन्तरेण; विचार युक्तिगर्भ 
इत्यालोचनीयमेतत । 

(पं०-) भवतु नाम वचनानां विरोधस्तथापि वचनबहुमानात॒ग्रवृत्तस्य यतः कुतो5पि बचनादिष्टसिद्धि- 
भविष्यतीत्याशडक्य॒व्यतिरिकतः प्रतिवस्तृपन्यासमाह 'नल्‍नेव, “हिः”यस्मात्‌,अदुष्टम्‌-अनपराधू, 
ब्राह्मण 5दिजे, अवजित वा/>भागवतादिक (वा), अवमन्यमान+-अनाद्रियमाणो, ुष्टं वा 
सदोष॑ (वा), मन्यमानो', वचनकरणादिना,तद्भक्तो'स्जाह्मणमक्त; प्रतजितभक्तो वा, 'इति/"एवस, 
'उच्यते” कुशहैः । अतोड्दृष्भक्त एव ब्राह्मणादिभक्तः । एवमत्रापि योजना कार्या । एवं तहदुश्शत्ततः प्रवर्ति- 
प्यते इव्याशडक्याह न च, दुष्टेतरावगमो'-टुश्टदुष्योरवगमो विचारमन्तरेण, अतो विचार आश्रय- 
णीय:, विचारश्व युक्तिगर्भो, न च युक्तिः प्रमाणं परमते वचनमात्रस्थेव प्रमाणत्वाभ्युपगमात्‌ । 'इति'-एवं 
ब्राक्मणादिन्यायेन 'आलोचनीयम्‌”, 'एतत्‌ः-वचनमात्राव्मवत्तेनमिति । 








प्र “विचार से क्‍या ? समस्त वचनों से तो प्रवृत्ति करनी अशक्य हैं; इसलिए किसी 
एक वचन के आधार पर प्रवृत्ति कर सकते हैं न ? 

उ०-नहीं, एक बचन कोन लिया जाएगा ? कारण कि एक से प्रतिपादित की गई जो 
हेयत्याग-उपादेयस्वीकार रूप प्रवृत्ति, वह तो अपर बचन से बाधित है, प्रतिषिद्ध हैं। फिर भी 
उस बाधकवचन की उपेक्षा कर ऐसी वाधित प्रव्नत्ति की जाए, तब तो यह ग्रवतन स्वेच्छा का 
ही विषय हुआ, श्रद्धामात्र से मान्य हुआ, किन्तु कसी प्रमाणसूत आगम्बचन से समुद्भत नहीं कहा 
जा सकता । अर्थात्‌ यहां अपनी रुचि प्रवतक हई, कोई वचन नहीं । यह भी इसलिए कि 
ओर बचन से पूर्वोक्त सभी वचन का खण्डन हों गया है | 

प्र०-आगमों में परस्पर विरोध हो, फिर *। आगम पर भक्ति बहुमान रख कर प्रवृत्ति 
करनेवाले को किसी भी आगम से उक्त इष्ट फल का छाभ जो जाए इसमें क्‍या हज है? आगम- 
बहुमान ओर प्रवृत्ति का हो महत्त्व है, विचार का नहीं। 

उ०-यहां पहले सचमुच भक्ति-बहुमान कस चीज़ डे यह प्रतिवस्तु से यानी अ-बहुमान 
(भक्तिशून्यता) के एक उदाहरण से देखिए; इसर/ पता चलेगा कि विचार का कितना महत्त्व 
है। दृष्टान्त यह कि कोई आदमी वचन या प्रद्वत्ति के द्वारा निर्दोष ब्राहमण या निर्दोष भागबत, 
संन्‍्यासी आदि का अनादर करता हो, अथवा (ड्ट (दोषसंपन्‍न) का आदर-बहुमान करता हो, 
तो क्‍या वह ब्राहमणभक्त या संन्‍्यासी-भक्त कहठाएगा ? नहीं, बह तो व्यक्तिरागी हुआ । इसलिए 
ब्राहमणादिभक्त तो वही कहा जाता हैं जो दुष्ट ब्राहमणादि को न माने, ओर निर्दोष की मान्यता, 
भक्ति-बहुमानादि करे। इस प्रकार प्रस्तुत में भी आगमभक्त वही कहलाएगा जो निर्दोष ही 
आगम का स्वीकार एवं बहुमान करे, जिस किसी आगमका नहीं । कहिए, ठीक हे, तब निर्दोष 


ु 


विचारकी आवश्यकता ] लहललितवबिस्तरा [ २७७ 


(ल०-कपपतितदृष्टान्तखण्डनम्‌३-) कृपपतितोदाहरणमपि उदाहरणमात्रे, न्‍्यायालुपपत्ते 
तदुदभूता देरपि तथादशेनाभावात्‌ (प०....दशनभावात्‌), तत्र चोत्तारणे दोषसंभवात्‌ तथा 
क्तेमशक्यत्वात्‌ , प्रयासनेष्फल्यात्‌ । 


(पं०-) तदुदभूतेव्यादि। तदुद्भूतादेरपि!,तस्मिन-कूपे, उद्भूतो-मत्त्यादिः, आदि'शब्दा- 
दतदभूतो5पि प्रयोजनवशात्तत्रेव बद्धस्थितिः, तस्यापि, 'तथादशनाभावात”-पतनकारणमविचार्य्येवोत्ता- 
रणोपाय(प्र० ....तारणाय) माग्गेणस्यानवलोकनाद , एवं च तथादरशनादितिहैतोः प्रागुक्तस्य प्रतिजैकदेशा- 
सिद्धतेति | अथ तदुदमभूतादिरिप्युत्तारयिष्यते, ततो न हेतोः ग्रतिज्ेकदेशासिद्धता, इत्याह 'तत्र चा-तदुदभू- 
तादेरपि उत्तारणे, दोषसम्भवात्र-मरणायनथसम्भवात्‌ ,'तथे'ति हेत्वन्तरसमुच्चये, 'कत्तुम” उत्तारणस्य 

तदुदभूतादे:, 'अशक्यत्वात' हेतुमाह 'प्रयासनेष्फल्यात्‌', प्रयासस्यन-प्रयत्नस्य, नेष्फ्ल्यात- उत्तार- 
गीयोत्ताररक्षणफलाभावात्‌ । 





आगम से बहुमान रख भ्रवृत्ति की जाए, छेकिन इसलिए जैसे वहां भी “अमुक ब्राहमणादि दुष्ट है या 
निर्दोष, यह बिना तलाश ज्ञात नहीं होगा, इस प्रकार यहां भी जिस आगम के अनुसार मान्यता, 
बहुमान एवं प्रवृत्ति करनी है उसकी निर्दोषता का निणेय विचारणा किये बिना केसे होगा ? 
यह लछक्ष में रहे कि यदि विचारणाका आश्रय करना आपके लिए तो युक्तिघटित ही हो तब युक्ति 
का अबलुम्बन करना आपको दुवौर है; लेकिन आप युक्ति का सहारा कैसे ले सकते हैं? क्‍यों 
कि आपको तो युक्ति प्रमाणभूत नहीं हे, सिफ आगमग्रमाण ही आपके मत में मान्य है। इस 
प्रकार ब्राहमणादि न्याय से यह सोचनीय हे कि क्या जिस किसी आगम मात्र से प्रवृत्ति करनी 
उचित हैं ! 

कृपपतित का दृष्टान्त भी दृष्टान्त मात्र है, किन्तु वह निर्विचार आगमस्वीकार के मत 
का समथेक नहीं। कारण, उसमें युक्तियुक्तता :पपन्‍न नहीं हो सकती | यह इस प्रकार:-आंप 
तो कहते हैं कि “बिना कुछ ऐसा सोच-विचार कि केसे पड़ा, कब पढ़ा,.....” कृए में गिरे 
हुए को बाहर निकालने की कोशिश की जाती है ऐसा देखते हैं,” छेकिन कूए में उत्पन्न मत्स्यादि 
को एवं प्रयोजनवश उसमें बंधे हुए या वहां जा कर अवस्थान किये गए प्राणी को कूपपतित 
समझ कर निकालने की कोशिश की जाती हो (सा देखने में आता नहां हैं ।अब देखिए कि 
ऐसा कूए में चाहे गिरा हुआ या रहा हुआ दो. दोनों ही समान है; अगर पतन का कारण 
सोचने का कुछ है ही नहीं तो गिरे हुए की तरह रहे हुए को भी बाहर निकालने का उपाय 
खोजने का क्यों न दिखाई पड़े ! छेकिन दिखता नहीं है, इस लिए पहले जो आपने 
'तथादशनात्‌ अथोत्‌ कूएँ में पडा हुआ देखते हूँ इस वास्ते बिना बिचार बाहर निकालने का 
उपाय देखना” ऐसी अतिज्ञा की, इसमें एकदेश-असिद्धि का दृषण उपस्थित हुआ, अर्थात्‌ 


२७६ ] छलिंतविस्तरा [ नमो ज़िणाण० 


(ल०-विचारावश्यकता;।-) न चोपायमाग्गणमपि न विचाररूपं तद्हापि विचारो5ना- 
श्रयणीय एव, देवायच च तद्‌, अतीर्दियं च देवमिति युक्तेरविषयः, शकुनादयागमयुक्तिविषयताया 
तु समान एवं प्रसज्ञ इतरत्रापीति | 

(पं०-)अम्युब्चयमाह 'न च'-नेव, उपायमाग्गेणमषि'-उत्तारणोपायगवेषणमपि परोपन्यस्ते न 
विवाररूपम्‌” किन्तु विचाररूपमेव | यदि नामैव ततः किम्‌ ? इत्याह तत्‌-तस्माद , इह्य'>उत्तार- 
णोपाये, आस्तां तावदकृतवचनार्थे, विचारो'>विमरश:, 'अनाश्रयणीय एक>न विधेय एवं परमते। 
अथातीन्द्रियत्वाद युक्तेरविषयों वचनार्थ:, इंदे च कूपपतितोत्तारणं तथाविध॑ न भविष्यतीत्याशडक्याह 
देवायत्त च/-कर्म्माधीन (बच), 'तद्‌”-उत्तारणं, ततः किम? हत्याह अतीरिद्रियं चा-इन्द्रियविष्यातीत 
च तद॒त्तारणहैतुः, दिब-करम्म, 'इति>”अस्माद्वेतो:, 'युक्ते” विचारणस्य, 'अद्षयो', भवन्मतेन वचनमात्र- 
स्येव विषयत्वात्‌ कथ तत्र सम्यगविज्ञाते तदायत्तायोत्तारणाय ग्रवृत्तिरिति !। पुनरप्यमिग्रायान्तरमाशइयाह 
शकुनाधागमयुक्तिविषयतायां तु, शकुनाधागमाश्रादिशव्दाद ज्योतिष्काबागमग्रहो; युक्तिश्व॒ विचारः, 
तद्विषयतायां तु देवस्थानुकूलेतररूपस्य समान एवं पसड्र:, इतरज्रापि! परमत्रह्मादावतीन्द्रिय 
कंक्‍नाथ | तदपि युक्‍तयागमाम्थां विचास्यितु प्रयुज्यत इत्ययुक्तमुक्तं प्राक 'सादिप्रथक्त्वममीषामनादिच'.... 
इत्यादि | इति प्रक्रमसमाप्त्यथे: | 

अंमुक कूपपतितों में उद्धार की प्रतिज्ञ सज्ञत नहीं होती है । यह इस प्रकार कि कूएँ के भीतर 
होते हुए भी मत्स्यादि को निकाल देने के उपाय की जांच की जाय ऐसा देखने में आता नहीं है । 

अगर कहें “कूए में उत्पन्न या स्थितिबद्ध आदि का भी उद्धार किया जाएगा, फलछतः 
“तथादशेनात्‌” हेतु की ग्रतिज्ञा के एक भाग में असिद्धि नहीं होगी,” छेकिन यह देखिए कि 
उन: मत्स्यादि का उद्धार करने पर अथोन्‌ उनको बाहर निकालने पर तो उनकी मृत्यु आदि 
अनर्थ उपस्थित होंगे! ओर भी असिद्धि-प्रयोजक हेतु यह है कि ऐसा उद्धरण करने का शक्य 
भी नहीं हे | कारण, कूए के भीतर रहे हुए सभी प्राणियों के उद्धरण का प्रयत्न करने पर भी 
उसके उद्धार स्वरूप फल नहीं आता है; प्रयत्न निष्फल होता है। 

कूपपतन के दृष्टान्त की समीक्षा करने में यह फलित होता है कि मात्र पतनकारण के 
संबन्ध में ही नहीं किन्तु उद्धरण-उपायान्वेषण के विषय में भी विचार करना आवश्यक हे; 
कहिए, उपायों का अन्वेषण जो करते हैं वही विचाररूप है। विचार किये बिना कहाँ कुछ हो 
सकता हे ? इसलिए यदि जीवों को ब्रहमरूपता एवं भवकूपपतनादि संबन्धी बचनों के विषय 
में कुछ विचार नहीं करना है, तो यहां कूपपतित के उद्धार के उपाय खोजने संबन्ध में 
भी कोई एसा परामश आपके मतानुसार नहीं करना चाहिए कि किस उपाय से उसे बाहर 
निकरत्म जाए । 











त्रिकौटिशुद्ध: तत्त्वप्राप्तिहेतुत्रिक ] रूलितविस्तरा [ २७७ 


(छ०-त्रिकोटिपरीक्षा : तत्तप्राप्तिताधनम्‌ आगमाउलुमान-ध्यानाभ्यासरसत्रिकमू-) 
तस्माद यथाविषयं त्रिकोटिपरिशुद्धविचारशुद्धितः प्रवत्तितव्यमिति । उक्त च, 
आगमेनानुमानेन ध्यानाभ्यासरसेन च। त्रिधा अकल्पयन्‌ प॒ज्ञां लधते तखप्॒त्तमम्‌ ॥१॥ 
(पं०-)'तस्मात/-बचनमात्रस्याग्रामाण्यात्‌, यथाविषय -कपादिसवेविषयानतिक्रमेण, “त्रिकोटि- 
परिशद्धविचारशद्वित:-तिसृमि: कप्च्छेदतापल्क्षणामिरादिमध्यावसानाविसंवादरक्षणामिर्वा कोटिमिः, 
४ प्रिशुद्धो '-निर्दोषो यो विचारो-विमशः, तेन या शुद्धि: बचनस्य नि्दोषता, तस्याः सकाशात्‌ 
अवत्तितव्यं' देयोपादेययो: । 


अगर आप कहें कि “वहां तो परमत्रहम के आगमवचन का विषय अतीन्द्रिय होने 
से युक्ति-विचार का विषय नहीं है, इसलिए वहां विचार अकरणीय हे, तब यहां भी युक्ति समान 
ही हे, क्‍योंकि कृपपतित का उद्धरण, प्रयत्न करने पर भी, होगा या नहीं यह तो देव के 
अधीन है; ओर देव तो अतीन्द्रिय है, अर्थात्‌ वह किस प्रकार का है यह अपनी इन्द्रिय एवं 
बुद्धि का विषय नहीं; अतः बह भी विचार का विषय नहीं होगा; आपके मतानुसार तो वचनमात्र 
का ही विषय होगा । तब उद्धारणोपाय ठीक न जानने से उसके अधीन उद्धार की भ्रवृत्ति क्‍यों होती है? 

हां, इतना आप कह सकते हैं कि “उद्धरण हो सकेगा या नही यह तो शकुनशास्तर, 
निमित्तशासत्र, ज्योतिषशासतत्र इत्यादि एवं परामशे द्वारा देव की अनुकूछता या प्रतिकूछता देख कर 
जान सकते हैं इसक्लिए वहां विचार एवं प्रवृत्ति करनी योग्य हे; तो छद्धारोपाय यह विचार का 
विषय हैं;” तब तो यही बात आगमके परमत्रहम आदि अतीन्द्रिय पदार्थ में भी समान है, 
क्योंकि वहां भी युक्ति ओर आगम के द्वारा परामश करना युक्तियुक्त है। इसलिए पहले जो 
आपसे कहा गया कि “जीवों का परमत्रहम से प्रथऋू होना सादि हे था अनादि, सहदेतुक है 
या निर्देतुक, वह अचिन्तनीय है, विचार करने योग्य नहीं,-यह अयुक्त है। विचार करना 
आवश्यक है। 
प्रहत्तिनियामक ज़िकोटिपरिशद्विचारश॒द्धि।- 

अब, केवल वचनमात्र जब प्रमाण नहीं हे, किन्तु विचार भी आवश्यक हैं तब वचन- 
मात्र प्रवृत्ति का नियामक नही हो सकता हे। प्रवृत्ति तो यथाविषय त्रिकोटिपरिशुद्ध विचार की 
निर्दोषता के आधार पर करनी चाहिए; यथाविषय का मतरूब,-कष, छेद इत्यादि सर्व परीक्षाओं 
का उल्लंघन न कर विचारशुद्धि होनी जहूरी हे । अर्थात्‌ वचनपरीक्षा का पूरा प्रयोग अखत्यार 
क्र शुद्ध परामश करना, ओर इसमें देखना कि वह परामर्श त्रिकेटिपरिशुद्ध हैं न ? 

्िकोटि' दो प्रकारकी है, १. कष-छेद-ताप एवं २. आदि-मध्य-अन्त तीनों में अ-बिसं- 
बाद इनमें परिशुद्ध, यानी निर्दोष । कषादि परीक्षाका विवेचन पहले कर आये हैं। आदि, मध्य 
ओर अन्त उसी शास्त्र का प्रहण करना, जिसके पदार्थ पर परामशे करना है । तब, यह देखना 


२७८ ] छलितविस्तरा द | नमो ल्लिंणाणं० हि 


(छ०-) आगमश्रोपपत्तिश्व संपूण दृष्टिलक्षणम्‌। अतीन्द्रियागामर्थानां सदभावषतिपत्तये ॥२॥ 
आगमो ब्याप्ततचनमाप्त दोषक्षयाद विदुः। वीतरागोडठ्त वाक्य न ब्रयाद्धेत्वसम्भवात्‌ ॥३॥ 

तच्चेतदुपपर्येव प्रायशों गम्यते बुधेः। वाक्यलिज्ञा हि वक्तारः सद्वाक्‍्यं चोपपत्तिमत्‌ ॥३॥ 

अन्यथातिप्रसड़ु स्यात्‌ तत्तया रहित॑ यदि। सर्वेस्येव हि तत्पाप्तेरित्यनर्थों महानयम्‌ ॥५॥ 


इल्यल भसडून । 





घाहिए कि जिस आगम के आधार पर प्रवृत्ति करने को तेय्यार होते हे, (१) -वहां योग्य 
विधि-निषेध, तदनुकूछ चयो, एवं उनके अबाधक सिद्धान्त, इन तीन स्वरूप कष-छेद-तापः शुद्धि 
है या नहीं; एवं, (२५ उस आगम की आदि में, मध्य में एवं अन्तभाग में कहे हुए पदार्थों। 
का परस्पर में विसंवाद (विरोध) तो नहीं खड़ा होता हे न? विचार करने पर यह निश्चित 
हो जाए कि आगम कषादिपरीक्षा में पूण रूपसे उत्तीण है, एवं उसके आदि, मध्य ओर 
अन्तभागमें कोई परस्पर विसंबाद नहीं है, तब यह विचार त्रिकोटि-परिशुद्ध हुआ । ऐसे विचार 
की निर्दोषता वाला आगम प्रमाणभूत हैं। तो प्रवृत्ति भी मात्र आगम नहीं किन्तु आगमकी 
निर्दोधताके आधार पर करनी चाहिए; अर्थात्‌ त्याज्य के त्याग ओर उपादेय के आदर की प्रवृत्ति 
विचास्शुद्ध आगम' के अनुसार होनी आवश्यक हैं। कहा गया है कि, ः 
(१) आममेनानुमानेन ध्यानाभ्यासरसेन च | जिधा प्रकत्पयन्‌ पज्ञां लभते त्वम्रुत्तमम ॥ 
(१)-आगम, अनुमान एवं ध्यानाभ्यासरस, इन तीनों साधनों द्वारा प्रज्ञा को संस्कारित 
करते करते उत्तम तत्त्व प्राप्त होता है । प्रज्ञा यह तत्त्वसन्मुख सरछ मति हे उसको उत्तम तत्त्व 
सँंवेदन यावत्‌ परमात्मतत्त्व-साक्षात्कार कराने के छिए आगम पहला जरूरी साधन 
यह है कि अतीन्द्रिय तत्वों में आगम ओर अनुमान प्रमाण: होते हैं। आशगम के 
द्वारा तत्व को जान तो लिया, किन्तु अनुमान यानी. अन्वय-व्यतिरेकशुद्ध तक-युक्ति के द्वारा 
उसको निश्चित किये बिना वह निःशंक निश्चय रूपसे प्रज्ञा में जमता नहीं है, एंवं कदाचित 
विरुद्ध तक आने पर संदेह-विपर्यास होने का संभव भी है।. तके से निश्चित करने: पर. भी 
कत्व का प्रकाशन मात्र हुआ, परिणमन नहों, एवं. ज्ञानमात्र हुआ, अविचलित स्थिर धारणा नहीं 
जिसखले कि कभी: विस्मृत न. हो।। इसलिए उस तत्त्व का श्रद्धायुक्त ध्यानाभ्यास करंना चाहिए। 
स्वग्रतीतिसिध्य होता- है. । श्रध्धा. न हो तो. मात्र इतना ही निणय रहता हैं. कि 
से तत्त्व कहता. हे,” किन्तु स्वग्रतीति नहीं! | तात्पये, तत्त्व तक से जमने पर. 
वध में, जचना- जहूरी. है । इससे मनमें मात्र प्रकाशित नहीं किन्तु परिणत होता. 
। अब उसके ध्यान का. पुन; पुनः अभ्यास. करना आवश्यक है । ध्यान से एकाम चिंतन । 
. हैं, ओर ध्यान के बारबार अभ्याससे तन्मयता होती हैं, यावत्‌ साक्षात्कार होता है। 
5० पका करते [सर प्रक्नार, तत्त के आगमबोध, तकंशोधन, एवं श्रध्घासंपन्‍न ध्यानाभ्यास के द्वारा 
परिष्कृंत करते कंरते उत्तम तत्त्वंसंवेंदन, तत्त्व साक्षात्कार होता हैं।।.. रा 









































आप्त : बहुनमस्कारफल ] छल्ितथिस्तरा [ २७९ 


(छ०- बहुनमस्कारेण फलातिशयः-) तदेवमहेतां बहुत्वसिद्धि; विषयवहुत्वेन च 
पे वि क्र को 
नमस्कतें। फलातिशय$, सदाशयस्फातिसिद्धे!। आह,एकया क्रियया अनेकविषयीकरणे केवाश- 

यस्फातिः ? नन्वियमेव, यदेकया अनेकविषयीकरणम्‌ । विवेकफलमेतत्‌ । । 


(२) यहां तत्त्वप्राप्ति में आगम ओर अनुमान को उपयुक्त क्‍यों कहा इसका स्पष्टीकरण 
करते हैं। अतीन्द्रिय पदार्थ एबं प्रत्यक्षसिद्ध भी यम-नियमादि के अतीन्द्रिय फल का यथार्थ बोध 
करने के रहिए आगम ओर युक्ति ही समर्थ हैं । कारण बोध की संपूर्ण सामग्री आगम ओर 
युक्ति, इन दोनों से पूण होती है; क्यों कि प्रत्यक्ष से तो मात्र दृश्यमान-ऐन्द्रियक पदार्थों का 
हा ज्ञान होता है। 

(३) अब यहां प्रश्न हो सकता है कि जगत में आगम तो कई कहलाते हैं; तब इनमें 
से किसको मान्य करें? इसका उत्तर यह है कि जो आगम आप पुरुष द्वारा कहा गया है वही 
सद्‌ आगम है, वही मान्य है; ओर आप्त का निर्णय समस्त दोषों का क्षय ज्ञात करने द्वारा किया जाता 
है। अर्थात्‌ जिन्होंने राग-द्वेष-मोहादि सकल दोषों का नाश कर बीतर,गता प्राप्त की है वे ही 
परम आप्त पुरुष हैं; ओर उनके वचन प्रमाणभूत एवं उपादेय होते हैं । इसका कारण यह है 
कि वीतराग सगवान कभी असत्य वाक्य का उच्चारण न करें; क्‍यों कि असत्यभाषण का कोई 
काश्ण उनमें विद्यमान हैं ही नहीं। असत्य किसी पर रागवश, या द्वषघवश, या मोह-अज्ञान- 
वश, अथवा हास्व अयादिबश बोला जाता है। ऐसे कोई दोष वीतराग में न होने से वे झूठ 
क्यों कहें ? कह सकते ही नहीं है, इसलिए बीतराग ही पस्म आप्त हैं और वीतराग के ही वचन 
मान्य करने योग्य हैं । 

(४) ठीक हैं, छेकिन किसी के भी रागद्वेषादि तो अतीन्द्रिय है, तब आप्तपन-वीतरागपन का 
निणय किस प्रकार किया जाय ? इसका उत्तर यह है कि बुद्धिमान लोग युक्तिउपपत्ति के द्वारा 
इसको प्रायः समझ छेते हैं। वाक्य के आधार पर वक्ता का माप निकछता है । सदूवाक्य हो तो 
वक्ता सत्‌ है, असत्‌ हो तो असत्‌। ओर सदूबाक्य युक्ति से घटमान दिखाई पड़ता है। 
वाक्य असत्‌ हो असम्बद्ध हो, दृष्टेष्टविरुद्ध हो तो समझा जाए कि उसका वक्ता आप्त नहीं 
है। तो 'कई सद्वाक्यों के आधार पर आप्तता का निणय करने के बाद आप्त के सभी वचन 
स्वरूप आगम मान्य किये जाते हैं, जो कि संपूर्ण तत्त्वद्शन का साधन बनते हैं । 

(५) अन्यथा अतिप्रसद्ग होगा; अतिप्रसद्भ इस प्रकार कि अमुक घाक्य अगर युक्ति-उपपत्ति 
से रहित हो फिर भी बह सद्वाक्य करके मान्य हो, तो जगत में सभी के वचन सत्‌ ठहरेंगे, 
चाहे युक्तिसिद्ध हो या युक्तिविरुद्ध हो। तब तो सभी आप्त ओर सभी मान्य ! हिंसादिप्रेरक 
वचन भी मान्य ! किन्तु सावधान ! तब तो यह महान अनर्थ होगा; हिंसादि भी धमम होने की 
एवं नास्तिकशास्त्र-कथित पंचभूतमात्र ही तत्त्व, ओर आत्मा-परकोक आदि का नास्तित्व होने 
की आपत्ति खडी होगी [-इतनी चचो यहां पयोप्त है । 





२८० | ललितविस्तरा [ नमो लिणाणं७ 


(छ०-अनेकब्राह्ममेकरूपकदान-रत्नावलीदशन-दृष्टान्ती-) आह, एवं होकक्रिययाने- 
कुसन्मानन बहब्राह्मेकरूपकदानतुल्य, तत्कथं नाल्यत्वम्‌ ? उच्यते, क्रियाभेदभावात्‌ । सा हि 
रत्नावलीदशनक्रियेव एकरत्नद्शनक्रियातो मिथ्वते, हेतुफलभेदात्‌ ,-सर्वाहदालम्बनेयमिति हेतु- 
भेद।, प्रमोदातिशयजनिके(प.....जनके)ति च फलभेद:; (तत्‌) कथमित्थमस्पत्वम्‌ 


_के विषय बहुत, तो फल अतिशयितः/ 

आत्माका अद्वगित, नित्य एक परमात्मा, निर्विचार आगमश्रद्धा, इत्यादि असत्‌ सिद्ध होने के 
कारण, नमो जिणाण जियभयाणं” सूत्र से विचारपूर्वक अहँत्‌ परमात्मा बहुत होने का सिद्ध 
होता है। उनके प्रति नमस्कार करने में नमस्कार के विषय में बहुत (अहँत्‌) आने से ऐसे 
नमस्कार का फू एक के प्रति नमस्कार की अपेक्षा अतिशय होना सिद्ध होता है । कारण, ऐसे 
नमस्कार में शुभ आशय विस्तृतरूप में काम करता है। 

प्र०-नमस्कार क्रिया तो एक ही वार हुई; तब एक ही क्रिया में शुभाशय का विस्तार केसे १ 


उ०-ओहो ! विस्तार इस प्रकार, कि एक ही क्रिया में अनेक को विषय कर छिया। 
ऐसा करना यह विवेक का फल है। विवेक यही कि जब नमस्कार करना ही है तो अनेक 
परमात्माओं का उद्देत रखकर नमस्कार क्‍्याँ न किया जाए ? क्रिया का श्रम वही है ओर फल 
में अनेक के प्रति नमस्कार में छाभ, मात्र एक परमात्मा का नहीं किन्तु अनेकों का बहुमान- 
सन्‍्मान करने का रहता है। श्रम को शक्‍्य अधिक छाभ से संपन्‍न बनाना यह विवेक है। 


बहु ब्राह्मणों को एक रूपये का दान एवं रत्नावढी का दशनः- 


प्र०-ठीक है केकिन एक ही नमस्कार-क्रिया के रूप में अनेकों को सन्‍्मान का प्रदान 
करना यह तो एक ही रूपये का दान अनेक ब्राहमणों को करने जैसा हुआ ! इसमें तो एक ही 
रुपये की तरह एक ही नमस्कार-सन्मान अनेकों में बांदा जाएगा तब तो प्रत्येक को अछप ही 
मिलने का क्‍यों नहीं ? 

उ०-दोनों क्रियाओं में फर्क है; यह इसलिए कि नमस्कार की क्रिया रत्नद्शन की क्रिया 
के समान है। वहां एक रत्न के दशन की क्रिया की अपेक्षा रत्नमाछा-अनेक रत्नों की बनी 
हुई रत्नमाला-के दशेन की क्रिया भिन्‍न होती है; क्‍यों कि उन दोनों क्रियाओं के कारण और 
फल भिन्‍न होते हैँ । यह इस प्रकार,-दश्शन में कारणभूत है विषय, ओर विषय भिन्न भिन्न 
है; एक में एक ही रत्न विषय है, जब कि दूसरी क्रिया में अनेक रत्न विषय हैं । एवं फल- 
भेद भी है; एक रत्न के दशन से जो आनन्द होता है. उसकी अपेक्षा रत्नमाला के दर्शन से 
अधिक आनन्द होता है। ठीक इसी प्रकार नमस्कार-क्रिया में, कीरणभेद यह है कि एक के 
'प्रति नमस्कार में एक ही का आलुूम्बन किया, जब कि अनेक अरिहंत को नमस्कार करने में समस्त 





(एक की पूजा मे सर्व की पूज्ञा ) ललितविस्तरा २८१ 


(छ०-नमस्कारफले5ईन्तः कर्थ कारणम्‌ ?-) ब्राह्मणेकरूपकदानो दाह रणं त्वज्ञुपन्यसनीय- 
मेव, रुपकादिव नमस्कारात, ब्राह्मणानामिवाहतामुपकारायोगात्‌। कर्थ तहिं तत्फलमिति!? 
उच्यते, तदाल्म्बनचित्तरत्ते), तदाधिपत्यतः तत एवं भावात्‌; चिन्तामणिरत्नादो तथादशेना- 
दिति वश्ष्यामः । 

(पं०-)तदालम्बनचित्तहत्ते रितिःभगवदालूम्बनचित्तजृत्ते,, नमस्काररूपायाः तत्फलमिति सम्ब- 
ध्यते। नन्‍्वेव॑ तहिं न भगवद्म्य इत्याशडक्याह 'तदाधिपत्यतों>भगवदाधिपत्यतः | भगवन्त एवं त्चि- 
तवृत्तेस्तजनकेषु हेतुषु प्रधानत्वेनाधिषतयः, ततः | तत एच न-भगवदम्य एव, तद्भाबात्ल्क्रियाफल- 
भावात्‌। कथमित्याह 'चिन्तामणिरत्नादों तथादशनाव”चिन्तामण्यादि(प्र० ....देः)प्रणिधानादेभवत्‌ 
फल चिन्तामणिग्त्नांदेभवतीति छोके प्रतीतिदशनात्‌ | 


अहत्‌ का आलम्बन लिया गया। इस प्रकार फलमेद भी है;-एक अहंत्परमात्मा के नमस्कार 
की अपेक्षा समस्त त्रिकालवर्ता निखिल अहंत्परमात्मा के प्रति नमस्कार करने में फलस्वरूप अतिशय 
आनन्द उत्पन्न होता है। फिर अल्पता केसे आई ? 
नमस्कार से अहँत को कुछ उपकार नहीं।- 

अनेक ब्राहमणों को एक रुपये के दान का उदाहरण तो यहां पर उपन्यास-योग्य 
ही नहीं है; क्‍यों कि रूपये से तो ब्राहमणों को उपकार होता है, ओर इसीलिए तो वे आपस 
में बांट छेते हैँं। किन्तु इस प्रकार अरहंत प्रभुओं को नमस्करतो के नमस्कार से कुछ भी 
उपकार नहीं होता हे; वे तो अन्तिम ऋृतार्थता पर पहुंच चुके हैं, अतः उन्हें अब कुछ भी 
प्राप्त्य अग्राप्त नहीं है, तो कया उपकार छेना ? इसलिए नमस्कार का सन्‍्मान बांट छेने की 
ओर इससे प्रत्येक को अल्प मिलने की कोई वस्तु ही नहीं है। 

चिन्तामणि के दृष्टान्त से नमस्कार के फल में भगवान कारणः- 

प्र०-जब मगवान को नमस्कार से कोई उपकार नहीं, तब नमस्कार का फढू भगवान से 
प्राप्त हुआ यह केसे ? 

उ०-नमस्कार यह एक प्रकार की शुभ चित्तवृत्ति है, ओर वह भगवान को आहम्बन 
करती है, भगवद्विषयक है; इसलिए नमस्कार का फल भगवान से प्राप्त हुआ यह कह 
सकते हैं । 

प्र०-ऐसा क्‍यों? फलछ तो नमस्कार स्वरूप चित्तवृत्ति से हुआ, भगवान से कैसे ? 

उ०-चित्तवृत्ति से हुआ तो सद्दी छेकिन केंसी चित्तवृत्ति से? जिस-किसी नहीं किन्तु 
भगवान को आलूम्बन रख कर की गई अर्थात्‌ भगवद्विषयक चित्तवृत्ति से फल हुआ। इसछिए 
कट्टिए कि फल के प्रति तो अनेक कारण है; लेकिन इनमें अहंद _ भगवान द्वी के आहूम्बत्त 
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(रू०-) कथ्रमेकपूजया सब्वेपूजाभिधानं, तथा चागमः एगम्मि पूइयंमी, सब्वे ते 
जया होंति' ? अस्ति एतद, विशेषविषय तु तुल्यगुणलवज्ञापनेनेषामनुदारचित्तप्रवत्तनाथ, 
तहन्येषां सर्वेसंएत्परिग्रहार्थ, सहुपूजादाबाशयव्याप्तिप्रदरशनार्थ च | 

(पं०)अल्लुदारेव्यादि, अनुदारचित्तमवत्तनार्थम्‌! । अनुदारचित्तो हि कार्पण्यात्‌ स्व्बंपूजां 
कतुमशकनुबन्नेकमपि पूजयेद , अतस्तत्वत्तेनाथमुच्यते 'एगंमी व्यादि | द्वितीय कारणमा तदन्येषा-पूज्य- 
सालदन्येषां भगवतां; सर्वसम्पत्परिग्रहाे च', सर्वा:-निरवशेषा:, सम्पदः-स्तोतव्यहेतुसम्पदादय उक्त- 
हप्रात्तासामवबोधनाथ च; तेडपि परिपूर्णसम्पद एवेति भावः । 'सट्डपूजादों'>सद्डे चंत्यसाधुपूजादौ, 'आश- 
कव्यासिप्रदशनाथ चे!ति तृतीय कारणमिति । 








वाली चित्तवृत्ति प्रधान कारण है इसलिए उन कारणों में भगवान अधिपति हुए; तब नमस्कार 
किया का फल भगवान से ही हुआ यह कह सकते हैं | चिन्तामणि रत्न आदि में ऐसा देखा ज्ञाता 
है यह हम आगे कहने वाहे हैं। चिन्तामणि आदि का अगिधान अथौत्‌ श्रद्धायुक्त एकागश्र 
चिन्तन करने से जो फल होता है यह चिन्तामणिरत्नादि से हुआ, ऐसी लोक में मान्यता 
देखते हैं। वहां ऐसा नहीं कहा जाता है कि फल ग्रणिधान से हुआ, चिन्तामणि से नहीं । 
को यहां केसे कहा जाए कि फल नमस्कार से हुआ , शुभ चित्तवृत्ति से हुआ, भगवान से नहीं! 
जेस्े ब्रह्म डिन्ताम्णि श्रे छाभ डुआ, ऐसे यहां अहत्परमात्मा से फल आया। द्वोनों स्थानों में 
णिधान्न एवं चित्तवृत्ति तो द्वार है, नीचे के कारण हैं; अधिपति कारण चिन्तामणि और 


वधवाड हर | 
एक की यूला से सो की पूजा केसे !:- 


प्र०-एक अहेंदू भगवान की पूजा करने से समस्त अहंदू भगवान की पूजा हुई ऐसे 
निर्देश का क्‍या मतलब है ? निर्देशक आगम इस प्रकार पाया जाता है,-एगम्सि पूइयम्मि सब्वे 
ते पूइका होंति' एकक्ी पत्ता ऋरने पर निखिल पूज्ित होते हैं । 

उ०-बात सही है, ऐसा कथन सामान्य रूप से यानी, उत्सग॑ मार्ग के रूप में एक ही 
बह स्प्ाश्ु की पूजा करने का विधान नहीं करता है किन्तु विशेष रूप से विधान करता हैं कि 
अल्नोगकश् एक प्रभु की घूजा की जाए ज़ब भरी सब प्रभु की पूजा का छाभ मिलता है। 

एसा विधान करने में तीन कारण है; »(१) सभी अहंदू भगवान तुल्य गुण बाड़े 
होते हैँ एसा ज्ञॉपित करने द्वारा ऋपण दिल ब्राक्के जीवों को एक भी भगवान की पूजा में 
प्रहत्न कसले के क्रिए 'हगंमि पूइयंम्रि....! इत्यादि सूत्र है। भिन्‍त सित्न भगवान कमी-ज्यादे 
बुक कड़े हो लो इनमें से झुक को पूजने स्रे क्या छाभ ?-ऐसी शाड्डा कृपण को हो सकती 
| सभी भ्रग्नवान की पूछा, ज्याद़े क्षर्थव्यय के भय से, करने को आशक्त हैं, ऐसी 
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(छ०-) एवंभूतश्रायमाशय इति तदाउपरागतहर्षादिलिडडसिद्धेमावश्रावकस्थ विज्लेय 
इति । एवमात्मनि गुरुषु च बहुनचनमित्यपि सफल वेद्तव्यं, तत्तुल्यापरगुणसमावेशेन तत्तु- 
ल्यानां परमार्थेन तत्त्वात्‌, कुशलप्रहत्तेथ सूक्ष्माभोगपूर्वकत्वात्‌ । अतिनिषृणबुद्धिमम्यमेतदिति 
पर्याप्त प्रसडेन। नमो जिनेम्य जितभयेम्य इति। स्वेज्ञसबंदर्शिनामेव शिवाचलादिस्थान 
बेग्माप्तेजितमयत्वामिधानेन प्रधानगुणापरिक्षय-प्रधानफटाप्ति-अभयसंपद्‌ उक्तेति ॥९॥ 

(पं०-) एवसूतश'>्ल्यापकश्, 'अये>सद्दादिपूजाविषय आशयः, कुत इत्याह “(ति'-एवं यथा 
एकस्मिन्‌ पूज्यमाने तथा, 'तदा'-एकपूजाकाढे, अपरागतहर्षादिलिड्सिद्धेश', अपरंष्वपूज्यमानेषु 
सद्दादिदेशेषु, आगतेषु-तत्काल्मेव प्राप्तेषु तेघु वा विषये आगतस्य-आरूढस्य हषेपूजामिलाषादिल्िन्नस्य 
सिद्धेर्मावश्रावकस्य विज्ञेयो, नत्वन्यथा; तथाविधविवेकामावेन पूज्यमानब्यतिरिकेणान्येषु हर्षादिलिज्लाभावात्‌ । 
कुशलप्रवृत्ते रिति, कुशलानां--बुद्धिमतां: प्रद्वत्ते:-एगेमि पूइयंमीत्यादिकाया: । 

अवस्था में बिलकुल पूजा से वंचित न हो, किन्तु एक भी ग्रभु की पूजा करे इस वास्ते यह 

सूत्र है। »(२) जिनकी पूजा करते हैं इनके अछावा ओर सभी भरावान में भी इस ग्रणिफात- 
दृण्डक सूत्र में वर्णित स्तोतव्य-संपद्‌, छहेतुसंपद्‌ आदि समस्त संपद्‌ होती हे, यह सूचित करने 
के लिए भी यह सूत्र है। जिनशासन में भगवान की पूजा गुण की पूजा है, ओर सभी भग- 
वाम में तुल्य गुणसंपदा होने से अगर एक भी भगवान की पूजा की तो सबों के गशुणसंपदू 
की पूजा हुई। »(३) बहुवचन रखने में ही तीसरा कारण यह है कि इस के द्वारा सच्चे 
चैत्य, एवं साधु की पूजा आदि में आशय की व्यापकता ग्रदर्शित करनी हे। यह इस प्रकार,- 

सहृपूजादि में आशय की व्यापकता इस प्रकारः-देखते हैं कि भावश्रावक जब सच्च 
में से किसी एक की या किसी एक चेत्य (जिनबिम्ब) अथवा गुरु की पूजा करता हे तो बह 
द्रव्यश्रावक नहीं किन्तु भावश्रावक है; यह्‌ इसलिए कि जिनोक्त तत्त्व, धर्म एवं धमोौत्मा के प्रति हार्दिक 
श्रद्धा-बहुमानादि से संपन्न होने के कारण एक की पुृजा करते समय भी पूजनीयता का आशय 
तो सभी के प्रति रहता है। यह आशय होने का इस प्रकार के चिह्न से सिद्ध हे कि वहां अगर 
कोई दूसरे, श्रावक, जिनबिम्ब या गुरु आ जाएँ तो उनके प्रति भी उसे हष, पूजामिछाष होता 
है। यदि एक की पूजा करते समय भी आओरों के प्रति पूज्य भाव का आशय न रहता हो तो 
क्यों हर्षित हो ! नये उपस्थित के प्रति पूजांमिछाष क्‍यों प्रगट हो ? हर्षादि होता है 
इसी से सिद्ध होता है कि इसके हृदय में एक की पूजा के काल में भी पूज्यत्वभाव व्यापक 
यानी ओरें के प्रति विद्यमान ही है। भावश्नावक के ही ऐसे व्यापक आशय की यह बात है, 
किन्तु दूसरे की नहीं; क्‍यों कि दूसरे में तो उस प्रकार का विवेक न होने से जिसकी पूजा 
वह करता है उससे अतिरिक्त के श्रति हषादि चिहन नहीं होते हे । वह पूजा तो करता है. 
छेकिन व्यक्तिमात्र की | वह विवेक शुन्य है, समझता नहीं कि यह पूजा गुणों की भी है, ओर 
गुणवालढले तो अन्य भी पूजा के विषय में आ जाते हैं। 





१८४ ललितविस्तरा नमे।जिणाणं० 


सारांश नमो जिणाणं' यहां बहुवचन का प्रयोग निरथ्थक नहीं है। इसी प्रकार अपना 
जाति के लिये या एक गुण के लिए भी कियां जाता बहुवचन-प्योग सार्थक सिद्ध होता है, 
निररथक नहीं। कारण यह है कि उस समय अपने या गुरू के समान ओरों के गुण का 
समावेश कर लेने से उन समानता वाले ओरों का बस्तुस्थिति से समावेश हो ही जाता है। 
दूसरी बात यह है कि बुद्धिमान पुरुषों की 'एगंमि पूइयंमि सब्वे ते पूइया होन्ति'-एक की पूजा 
करने में सभी पूजित होते है-यह प्रवृत्ति निर्विचार नहीं किन्तु सूक्ष्म विचार यानी निपुण 
आलोचन पूर्वक होती है। इतनी प्रासन्षिक चर्चा पर्याप्त है। इस प्रकार "नमो जिणाण जिय- 
भ्याण' की व्याख्या हुई। 
९वीं संपदाका उपसेहारः- 

'सव्बन्नूणं” से छेकर "नमो जिणाणं जियभयाणं” प्यन्त में प्रधानगुणापरिक्षय-प्रधानफलाप्ति- 
अभयसंपद्‌ नाम की संपदा कही गई; क्‍यों कि तीन पदों से कथन यह किया गया कि अहेंदू 
भगवानने संसारावस्था में वीतराग होने के बाद जो केवलज्ञान-केवलदशन याने सर्वन्नता-सर्व- 
दृश्शिता सरूप प्रधान आत्मगुण प्राप्त किये वे मोक्ष में भी अक्षय रहते है । एसे अक्षय प्रधान- 
गुण वालों को ही शिव-अचलछ-अरोग इत्यादि स्वरूपवाला मोक्षस्थान प्राप्त हुआ है । एवं इसीसे 
वे अब जितभय यानी समस्त भयों को पार कर जाने वाले बने है।। ९ 


संपदा की उपपत्ति-प्रभाव ] [ ९८६ 


संपर्दां सोपपत्तिकत्व-सप्रभावत्वे 


(ल०-पंपदां सोपपत्तिकलम)--(१) हह चादो ग्रेक्षापूवकारीणां ग्रवृत्यद्भलात्‌ , अन्यथा तेषां 
प्रवृत्यसिद्ध: प्रेक्षाप्वंकारिलवविरोधात्‌, स्तोतव्यसम्पदुपन्यासः । (२) तदुपलब्धावस्था एवं प्रधाना- 
साधारणासाधारणरूपां हेतुसम्पद ग्रति भवति विदृ॒पां जिज्ञासा, तद्भाजनमेते इति तदुपन्यासः । 
(३) तदवगमे5प्यस्या एवासाधारणरूपां हेतुसंपर्द प्रति, परंपरया मूलशुध्य॑न्वेषणपरा एते, इति 
तद॒पन्‍्यासः । (४) तत्यरिज्ञानेडपि तस्था एवं सामान्येनोपयोगसंपद प्रति फलग्रधानारम्भ प्रवृतिशीला 
एते, इति तदुपन्‍्यासः । (५) एतत्परिच्छेदेईपि उपयोगसंपद एवं हेतुसंपद ग्रति, विशुद्धिनिषुणा- 
रम्भभाजः एते, इति तदुपन्‍्यासः । (६) एतद्बोधेडपि स्तोतव्यसंपद एवं विशेषेणोषयोगसंपदं प्रति, 
सामान्यविशेषरूयफ़लदशिन एते, इति तदुपन्‍्यासः । (७) एतब्विज्ञानेउपि स्तोतव्यसंपद एवं सकारणां 
स्वरूपसंपद प्रति, विशेषनिश्रयश्रिया एते, इति तदुपन्यासः | (८) एतत्स॑वेदने5प्यात्मतुल्य-परफल- 
कत्‌ स्वसंपर्द प्रति, अतिगम्भीरोदारा एते, इति तद॒पन्यासः । (६) एतटतीताबपि प्रधानगुणापरि- 
क्षयप्रधान ऊ़लाप््यभयसंपद प्रति भव॒ति विदुषां जिज्ञासा, दीघेद्शिन एते, इति तदुपन्यासः । 

(पं०) तद्भाजनमेत' इति, तद्भाजनं-जिज्ञासाभाजनम्‌ , एते-क्षापूवंकारिण: । 





& संपदाओं की युक्तियुक्तता ओर प्रभाव 


अब यहां नो संपदाओं का इस प्रकार उपन्यास क्यों किया इसके हेतु बतलाते हैं। इसमें (१) पहली 
स्तोतव्य संपदा के उपन्यास का हेतु यह है कि भ्रेज्ञापूर्वकारी यानी विचार पूर्वक कार्य करने वाले पुरुषों 
की स्तुतिश्रवृत्ति स्‍्तोतव्य का आलम्बन कर के होती है , तब स्तोतव्य यह उस प्रवृति का अज्ञ हुआ, तो 
अज्भभूत उसका निर्देश करना चाहिए, इसलिए स्तोतव्य संपदा का प्रथम उपन्यास किया गया। स्तोतव्य 
अगर स्तुति प्रवृति का अज्ग न हो तो उस स्तोतव्य का निर्देश क्यों किया जाय ? स्तुति की प्रवृति यों ही की 
जाएगी ! लेकिन ऐसी स्तुति-प्ब्ृति होती नहीं है; कारण, इस तरह, बिना स्तोतव्य-निर्देश, प्रवृति करने 
लग जाय तो वहां ग्रेन्ञापूजकारित्व की क्षति हे, वह उपपन्न नहीं हो सकता है । यों ही स्तुति करना यह 
विचारपूर्बक प्रवृति नहीं कही जा सकती इसलिए स्तोतज्यसंपदा कही गई । 


(२) दूसरी साधारणासाधारण हेतुसंपदा का उपन्यास इसलिए किया कि स्तोतव्य संपदा के निर्देश 
से स्तोतथ्य कौन है यह जब अवगत हुआ, तब विद्वानों को यह जिज्ञासा होती है कि स्तोतव्य होने के 
लिए उसमें प्रधान साधारण-अस।धारण निमित्त कौनसा विद्यमान हे । ग्रेक्षापूबंकारी लोग ऐसी जिज्ञासा 
के पात्र शा ध हैं, अतः वह होना स्वाभाविक है। इस जिज्ञासा की तृप्ति के लिए इस दूसरी संपदा का उपन्यास 
आवश्यक हे | ह 


(३) दूसरी संपदा से जिज्ञाख्रा तृप्त होने पर भी इसी स्तोतव्य के असाधारण हेतु की जिज्ञासा होती 
है, क्योंकि प्रेज्ञापूवकारी लोग परंपरा से मूलं शुद्धि के अन्वेषण में तत्पर होते हैँ, तो प्रस्तुत विषय में 
खोजते हैं कि स्तोत्तव्य होने में परंपरा या मूल कारण क्या है। इस जिज्ञासा की तृप्ति के लिए यहां तीसरी 
असाधारण हेतुसंपदा रखी गई । 


२६० ] [ लक्ित विस्तरा-विवेचन 


(४) इस तृतीय असाधारण हेतुसंपदा के उपन्यास से असाधारण हेतु का ज्ञान होने पर भी अब 
यह जिज्ञासित होता है कि उस स्तोतव्य का सामान्य उपयोग क्या है ! विचारक लोगों को इस तरह की 
जिज्ञासा होने में हेतु यह हे कि वे फलग्रधान आरम्भ करने के स्वभाव वाले होते हैं इस लिए देखना 
चाहते हैं कि इस स्तोवव्य की स्तुति तो हम करें, किन्तु हमें स्तोतव्य का सामान्य उपयोग यानी फल्न क्‍या 
है ! ऐसी जिज्ञासा की तृप्ति के लिए चौथी सामान्योपयोग संपदा का उपन्यास किया गया। 


(५) इस के द्वारा सामान्य उपयोग का ज्ञान होने पर भी उस उपयोग का हेतु क्या है ? इस विषय 
में प्रज्ञावान पुरुषों को जिज्ञासा होती है क्‍यों कि वे सामान्य प्रवृति नहीं बल्कि अन्वेषण में निपुण प्रवृति 


वाले होते हैं, दृष्टान्त में स्तुति प्रवृति करने के पहले खोज करेगे कि स्तुति बिषय (स्तोतव्य) का अमुक 
उपयोग किस हेतुवश संभावित है। इस जिज्ञासा के दृप्त्यर्थ पांचवी उपयोग के हेतुओं की संपदा रखी गई। 


(६) इससे हेतुबोध होने पर, विचारकों को अरहंत प्रभु के सामान्योपयोग के बाद विशेषोषयोग 
जानने की इच्छा होती है, क्यों कि वे स्तोतव्य प्रभु की स्तुति आदि के किसी भी प्रयत्न के सामान्य स्वरूप 
एवं विशेष रूप फल के प्रति दृष्टि वाले होते हैं, ऐसे फल देखें तो प्रयलत्त करे। इसलिए यहां जानना 
चाहते हैं कि स्तोतव्य का विशेष कार्य विशेषोषयोग क्या है ? स्तुतिकार महर्षि यह ज्ञात कराने के लिए 
छठवी संपदा में स्तोतव्य के ही विशेषोषयोग संपदा का उपन्यास करते है । 


(७) अब इससे विशेष उपयोगों का ज्ञान होने पर भी ग्रेत्तायान पुरुष विशेष निश्चयग्रिय होते हैं 
इसलिए जानना चाहते हैं कि स्तोतव्य प्रभु का विशेष स्वरूप यानी हेतुबद्ध स्वरूप क्‍या है।? इस 
जिज्ञासा के शमनाथे सातवी स्तोतव्य के सकारण स्वरूपसंपदा का उल्ले ख किया गया | 


(८) इसका बोध होने पर भी ग्रेज्ञापूवकारी लोगों को यह जिज्ञासा होती है कि स्तोतव्य प्रभु क़्या 
क्या स्वसमान फल दूसरों में पेदा करते हैं ? उन्हें ऐसी जिज्ञासा होने का बीज यह है कि वे स्वयं अठि 
गंभीर एवं उदार होते हैं, तो अपने से कनई ऊंचे परम पुरुष भी क़्या क़्या स्स्समान फल का अन्यों में 
संपादन कराने की उदारता करते हैं यह गंभीरता से सोचते हैं। बस, इस जिज्ञासा की निवृत्त्यर्थ आठवी 
आत्मतुल्य परफलकत्‌ त्व नाम की संपदा का उपन्यास किया गया। 


(६) इससे स्वसमान फल का बोध तो हुआ, विचारक लोग दीघेदर्शी होने के कारण देखना चाहते 
हैं कि स्तोतव्य प्रभु अंत में जाकर किस प्रधान अक्षय गुण, प्रधान अक्षय फल, एवं अभय के स्वामी होते 
हैं। उनकी ऐसी जिज्ञासा के निवारणार्थ यहां नौबी प्रधानगुणापरित्षय-प्रधानफल्नाप्ति-अभय संपदा का 
उपन्यास किया गया | 


अहत्संपदूगुणों के अचिन्त्य प्रभाव;--- 
अ०-स्तोतव्यादि संपदाओं का प्रणिपातदंडक सूत्र में उपन्यास इस क्रम से क्यों किया ! 
उ०--बिचार पूर्वक कार्य करने वाले लोगों को अपनी वैसी विशेषताओं के कारण उपयुक्त क्रम 


से ही 8 होती चलती है, अतः इनकी 6प्ति के लिए तदनुरूप क्रम से ही संपदाओं का उपन्यास करना 
समुचित हे ! हर 


ही लक त्मा को नमस्कार करने की ग्र्थना करनी है इसमें उनकी संपदाओं का उपन्यास 
क्या (६ 


संपदाओं का प्रभाव ] [ २६१ 


(ल०-अहं त्संपद्गुणानां प्रभावा))--अनेनेव क्रमेण प्रेक्षापू्वकारीणां जिज्ञासाप्रवृत्तिरित्येय 
संपदाम॒ुपन्यासः, एतावत्संपत्समन्विताथ निःश्रेयसनिबन्धनमेते, एतद्गुणबहुमानसारं॑ विशेषत्रणि- 
धाननीतितस्तत्तठीजाक्षेपसोविहित्येन सम्यगनुष्ठानमिति चर ज्ञापनाथंम्‌ । 


(पं०) 'एतदगुणेत्यादि, एतद्गुणबहुमानसारम्‌ , एतेषां-स्तोतव्यसंपदादीनां, गरुणानां, बेहु- 
मानेन-प्रीत्या, सारं, स ( एतदूगुणबहुमान ) एव वा सारः यत्र, 'तत्सम्यगनुष्ठानं भवतीति संबन्धः । 
कथमित्याह 'विशेषप्रणिधाननीतितः', विशेषेण-विभागेन, स्तोतव्यसम्पदादिषु गुणेषु प्रणिधानं-चित्तन्यासः, 
तदेव 'नीतिः'-अ्रणिधीयमानगुणरूपस्वकायप्रातिहितु', तस्याः, 'तत्तद्वीजाक्षेपसौविहित्येन!, 'तस्या-चित्ररूपस्य 
गुणस्याहत्तमगवत्त्वादे:, बीज॑-हेतुः तत्तदावारककरम्महासस्तदनुकूलशुभकर्म्मनन्धश्च, तस्य अक्षेप:-अव्यमिचार- 
स्तेन, सोविहित्यं-सुविधानं, तेन 'सम्यग्‌/ः-भावरूपम्‌ , अनुष्ठानमिति च ज्ञापनाथंम' एतच्च ज्ञपित॑ 
भवतीति भाव: । 





उ०--उपन्यास से,--(१) यह ज्ञापित करना है कि इतनी संपद।ओं से संपन्न श्री अहत्परमात्मा 
मोक्षप्राप्ति में कारणभूत्र हैं, क्योंकि उन संपदा-गुणों की ऐसी महिमा है कि वे जीबों को मोक्षमार्ग की 
साधना में प्रेरक > उत्तेजक है। (२) दूसरा यह दिखिलाना है कि प्रस्तुत संपदा-गुणों के प्रति श्रीति-बहुमान 
करने द्वारा ही सम्यग्‌ अनुष्ठान हो सकता है, यदि अनुष्ठाता के द्वारा उन गुणों के उपर प्रधान 
रूप से श्रीति रखी जाए, तभी उसका कोई भी शुभानुष्ठान सम्यगू अनुष्ठान यानी भावानुष्ठान द्ोता 
है। इसका कारण यह है कि अनुष्ठान को सम्यग्‌ होने के लिए आवरणमभूत कर्मो' का हास एवं शुभ 
कर्मों की वृद्धि आवश्यक है, ओर इनकी सुविधा संपदा-गुणों के प्रीति-युक्त विशिष्ट प्रशिधान द्वारा अपश्य 
संपादित होती है| इस “विशिष्ट प्रशिधान' का अर्थ यह है कि अहत्त्व, भगवत्त्व प्रमुख स्तोतव्यादि 
संपदागुणों में संपदाओं के विभागानुसार चित्त को स्थापित करना; अर्थात्‌ उन संपदागुरों का विभागशः 
एकाग्र चिन्तन रखना । ऐसे प्रशिधान से आवरणहास-शुभोपाजेन होने करा कारण यह कि संपदागुरों 
का वह प्रशिधान इतना ग्रबल हे कि वह एकाग्रता से चिन्त्यमान उन गुणों को अपने में पैदा करने तक 
में समथे होता है, अथात्‌ गुण स्वरूप स्त्रकायं तक की प्राप्ति कराता है, तब फिर उससे अशुभहास- 
अशुभोपाजेन क्यों न हो ? यहां इतना निष्कर्ष निकलता है:-- 


(१) गुणसंपन्न परमात्मा मोक्षकारक है; परमात्मा के संपदाओं में, वात अनन्यज्ञम्य गुण ऐसे 
हैं कि वे अवश्य मोक्ष हेतु बनें। 


(२) अरहंत प्रभु के संपदा-गुणों पर बहुमान शुभानुष्ठान को भावानुष्ठान बनाता हे | 
(३) सम्यगू अनुष्ठान (भावानुष्ठान) के लिए अशुभ कमे- हास एवं शुभ-कर्मोपाजेन आवश्यक है । 
(४) अहत-संपदा गुणों के प्रशिधान से अशुभकर्मे-हास एवं शुभकर्मोपाजेन होता है | 


(५) संपदा गुणों का श्रीति-बहुमान युक्त अखिधान ग्रणिधाता में उन गुणों को उत्पन्न करने 
में सम है। 


२६२ ] [ ललितबिस्तरा-विवेचन 
एकानेकस्वभाव-वस्तु-सिद्धिः 


(ल०-चित्रसंपदूद्वाराइ्नेकान्तसिद्धि।) एकानेक्लभाववस्तुप्र तिबद्धश्रा्य प्रपण्च हृति सम्यगा- 
लोचनीयम्‌, अन्यथा कल्पनामात्रमेता इति फलामावः । 

(०) इयं च चित्रा संपन्न स्याह्मादमन्तरेण संगतिमन्नतीति तत्सिद्धय॒थमाह 'एकानेकभाववस्तु- 
प्रतिबद्धश्ञ -<द्वव्यपर्यायस्वमावाहछक्षणवस्तुनान्तरीयक॑ पुनः, अयम/>अनन्तरोक्त:,, प्रपञ"्चः चित्रसंपदु- 
पन्यासरूप:, इति'-एतत्‌, “सम्यगालोचनीयम्‌-अन्वयव्यतिरिकाभ्यां यथेद॑ वस्तु सिध्यति तथा विमशनीयम्‌ । 
विषक्षे बाधामाह “अन्यथा'-एकानेकस्वमावाभावे हतां, 'कल्पनामात्र'-कल्पना एवं केवल निर्विषयबुद्धिप्रति- 
भासरूपा, एता४-चित्राः सम्पदः, ततः किमत आह 'इति!-अतः कब्पनामात्रचात्‌, फलाभाव;-मिथ्यास्त- 
वत्वेन सम्यक्स्तवसाध्यार्थाभाव:; न चेवं, सफलारम्मिमहापुरुषप्रणीतत्वादासाम्‌ इत्येतदुपन्यासान्यथानुपपत््यैव चित्र- 
रुपवस्तुसिद्धिरिति । 





| 4० मल 4 
एकानेकस्वभाव वस्तु की सिद्धि 

विविध संपदाओं से अनेकान्तसिद्धिः-- 

हेतुसंपदा, उपयोगसंपदा ... इत्यादि ये विविध संपदा स्याह्माद, अपर नाम अनेकान्तवाद के स्वीकार 
बिना सक्भत्त नहीं हो सकती । एकान्तवाद में तो वस्तु एकस्वभाव ही होने से, प्रभु यदि स्तुतिपात्र हैं, तो 
स्तुतिपात्र ही हैं, वापेस हेतुरूप केमे ? हेतुरूप है तो हेतुरूप ही है, उपयोग रूप केसे ? लेकिन बस्तुस्थिति 
से पु स्तुतिपात्र भी है, आदिकरादि हेतुस्वरूप भी है, और लोकोत्तमादि उपयोग स्वरूप भी है | इससे 
सूचित होता है कि वस्तु एकानेकस्वभाव है-द्रव्यरूप से एकस्वभाव ओर पर्यायरूप से अनेकस्वभाव 
है। दृष्टान्त के लिए अलंकार अपने उपादानद्रव्य सुवर्णरूप से एकस्व्रभाव है, और बही अपने पर्याय 
कछ्कुण, पीला, भारी, मेंघा .. इत्यादि रूप से अनेकस्व॒भावष हैं । 

वस्तुसात्र द्रव्यपर्यांय उभयस्त्ररूप होने से एकानेकस्वभाव होना सहज है। भगवान अरिहंत भी 
एक वस्तु हे तो बह एकानेकस्व॒भाव यानी द्रव्यस्वभाव, पर्यायस््रभाव, उभयरूप है, अतः एकानेकस्रभाव 
होने की वजह पूर्वोक्त विविध संपदाएं उसके साथ अवश्य संबद्ध हैं; विचित्र संपदाओं का उपन्यास 
एकानेकस्वसाव अहेदू-वस्तु के सिवा नहीं हो सकता है । 

वस्तु एकानेकस्त्रभाव के बिता उसमें विचित्र धर्म उत्पन्न नहीं हो सकते यह नियम सम्यगू रूप से 
आलोचनीय है, अर्थात्‌ अन्वय-व्यतिरेक से जैसे सिद्ध होता है इस प्रकार विचारणीय है। अन्बयसिद्ध 
इस प्रकार कि उदाहरणाथे, दीपक एक होता हुआ ही दाहकस्वभाव, प्रकाशकस्वभाव, इत्यादि अनेक 
स्वभाव है तभी उस अकेलेपन में ही दाहकत्व, प्रकाशकत्व बगैर अनेक धर्म संगत होते हैं। व्यतिरेकसिद्ध 
इस प्रकार कि जो एक व्यक्ति नहीं, जैसे कि रतन और अग्नि आदि एक नहीं, वहां अकेले रतन या अग्नि 
आदि में दाहकत्व, प्रकाशकलादि अनेक धर्म नहीं। अन्वय-व्यतिरेक से-यह निश्चित होता है कि एक 
ही वस्तु एकानेकस्वभाव होती है । 

इस सिद्धान्त का विपक्ष अगर लिया जाय अर्थात्‌ अहँत्‌ प्रभु आदि वस्तु एकानेकस्वभाव यदि न 
माना जाए तो वस्तु में अनेक धर्मो' का अस्तित्व एक कल्पना मात्र बन जाएगा; जैसे कि प्रस्तुत में 


वस्तु एकानेक-स्वरभाव ] [ २६३ 


(ल०-चित्रवस्तुसिद्धो प्रयोगदष्टान्ताः-) एकानेकस्वमावत्व॑ त्‌॒वस्तुनो वस्लवन्तरसम्बन्धा- 
विभू तानेकसंवन्धिरूपत्वेन पितृपृत्रश्रावभमागिनेयादिविशिष्टेकपुरुषवत्‌ , पूर्वोपर-अन्तरितानन्तरित- 
दरासन्न-नवपुराण-समर्थासमथ-देवदत्तकृतचेत्रस्मामिक-लब्धक्रीत-ह(प ० . . .ह) तादिरूपघटवदा । सकल- 
लोकसिद्धश्चेह पित्रादिव्यवहारः, भिन्नवमिथः, तथाग्रतीते! | तत्तचनिबन्धनश् अत्व हेतोः । 


(पं०-) पुनः सामान्येन चित्ररूपवस्तुप्रत्यायनाय प्रयोगमाह-एकानेक्मावत्य त वस्तनः' इति 
साध्यनिदश:, अतन्र हेतुमाह बस्लन्तर' मिति, वस्लन्तरें: साध्यधर्मिन्यतिरिक्तेंट, यः सम्बन्ध! तत्वमभावापेक्षा 
लक्षण:, तेन आविभू तानि अनेकानि-नानारूपणि, सम्बन्धीनि-सम्बन्धवन्ति रूपणि स्वभावात्‌ यस्य 
तत्तथातस्य भावस्तत्त्वं तेन । दृशन्तमाह पितृपुत्र श्र तृभागिनेयं:, “आदि शब्दात्‌ पितृव्यमातुरुपितामहमातामहपौत्र 
दौहित्रादिमिजनप्रतीतेः, विशिष्ट:-उपलब्धसंबन्धो यः, एको द्ृव्यतया, पुरुष:-तथाविधपुमान्‌ , तस्येव 
अस्यैव दृढतलवसंपादनार्थ पुनरंशन्तान्तरमाह पूर्व” त्यादि, तत्तदपेक्षया पूर्वापरादिपब्न्बद्शरूप: | आदि' शब्दाद- 
णुमहदुच्चनीचायनेकरूपश्व यो घटस्तस्येव वा एकानेकस्वमावत्रमिति | हेतुसिद्धयथंमाह 'सकलठोकसिद्धथ' 
अविगानेन प्रवृत्ते,, 'इृह-जगति, “पित्रादिव्यवहार:' तथाविधामिधानप्रत्ययप्रवृत्तिषप: । “भिन्नश्रा"पथक्‌ 
(च), 'मिथः>परस्परम्‌ , अन्यो हि पितृव्यवहारो ज्यश्व पुत्रादीनाम | कुत इत्याह 'तथा'-मिथो मिन्नतया, 
अतीतेः-सरव्वत्र सवंदा सर्वे: प्रययात्‌ 'तत्तखनिबन्धनश्र', तस्य पिजत्रादितया व्यवहरणीयस्य, तच्च॑ पिच्रा- 
दिखूपत्व॑, निबन्धनं यस्य स तथा, चकार उत्तसमुच्चये । एतदपि कुत इत्याह 'अतएब-तथाप्रतीतेरेव हेतोः । 
न च सम्यक्पतीतिस्प्रमाणं स्वत्रानाथ्वासप्रसज्ञात्‌ । 





अहेत्परमात्मा को विविध संपदाएं केवल विषयशूल्य बुद्धिप्रतिभास रूप बन जायेंगी। अथ/त्‌ वे संपदाएं कोई 
सदू-अस्तु नहीं, वास्तविक गुण नहीं, किन्तु काल्पनिक ही यानी आभासमात्र सिद्ध हो जायेंगी। सिद्ध हो 
इससे क्या ? यही, कि मात्र कल्पना रूप होने से, उन काल्पनिक संपदाओं को ले कर की गई स्तुति केवल 
भिथ्यास्तुति स्वरुप फलित होगी, और इससे यथात्‌ स्तुति साध्य कोई प्रयोजन निष्पन्न होगा नहीं। 'ठीक 
है ऐसा हो, तो क्या हानि है ??--बैसा नहीं कह सकते; कारण, यह स्तुति मिथ्या स्तुति या निष्फल स्तुति 
नहीं है; क्योंकि इन संपदाओं से घटित स्तुति सफल ही प्रयत्न करने वाले महापुरुष श्री गणधर भगवान 
द्वारा उपन्यस्त की गई होने से सफल है । सर्वत्र सफल ही यत्न करने वाले महापुरुष अहंत स्तुति जेसे 
महान कार्य में निष्फल प्रयत्न कर सकते ही नहीं । इसलिए संपदाओं का उपन्यास अन्यथा अनुपपन्न होने 
से अथांत एक ही परमात्मा के विविध संपदा-गशस्व॒रूप वास्तव में अनेक स्वभाव स्त्रीकृत किये बिना संगत 
न होने से, वस्तु विचित्रस्व॒रुप यानी अनेकस्वभाव सिद्ध होनी है । 


विचित्र संपदाओं से वस्तु की विचित्र स्त्ररूपता सिद्ध की गई, अब सामान्य रूप से विचित्र वस्तु की 
प्रतीति कराने के लिए अनुमान प्रयोग दिखलाते हैं,--बस्तु अनेकस्वभाव होती है, क्यों कि इसमें अन्य 
बस्तुओं के संबंध से व्यक्त हुए अनेक संबन्धित रूप यानी संबंधवाले घमम हैं | इस अनुमान प्रयोग में साध्य 
है वस्तु की अनेक स्वभावता', ओर इस साध्य को सिद्ध करने वाला हेतु हे अन्य वस्तुओं के संबन्ध 
से आविभत अनेक सम्बन्धितरूप | यहां “अन्य वस्तु' कर के, साध्य-अनेक स्वभात्रतता के धर्मी रूप 
जो वस्तु, इससे भिन्न वस्तुओं का ग्रहण होगा; उदाहरणाथे पुरुष में अनेकस्तरभावता सिद्ध करनी है यह 





२६४ ] [ ललित विस्तरा-विवेचन . 


साध्य है, तो अन्य वस्तु' कर के पुत्रादि गृहीत होंगे। अब, संबन्ध' कर के तत्स्वभाव की अपेक्षा 
प्राह्म है, जैसे कि पुत्रादि के पुत्र॒त्वादि-स्वरभाव की अपेक्षा रूप संबन्ध पुरुष में है। तो उसमें पितापन 
आदि संबन्धित रूप आबिभूत होते हैं | एक ही वस्तु में अन्यान्य वस्तुओं के संबन्ध होने की बजह 
भिन्न भिन्न संबन्धित धर्मो' का आविभाव होता है। यह इसमें अनेकस्वभावता के बिना उपपन्न नहीं हो 
सकता, अर्थात्‌ मात्र एकस्वभावता से संगत होना अशक्य हे। अनेक संबन्धी धर्म अनेकस्वभावता 
होने पर ही हो सकता है। एक ही वस्तु यदि अनेकों के साथ भिन्न भिन्न संबन्ध से भिन्न भिन्न रूप में 
संबन्धित है तो स्वयं एकस्वभाव नहीं किन्तु अनेकस्वभाव होने का सिद्ध होता है । 


शो जे 4३ 


दृष्टान्त के लिए देखिये कि कोई एक पुरुष पिता-पुत्रादि अन्य पुरुषों के साथ संबन्ध रखनेबाला 
दिखाई पडता है। वह उसी प्रिता का पुत्र है, या उसी पुत्र का पिता है, या भाई का भाई है, भानजा का 
मामा है, चाचा का भतीजा है, मामा का भानजा है, पितामह का पोत्र हे, मातामह का दौोहित्र (नाती) हे, 
पौत्र का पितामह है, दोहित्र का मातामह हे |.... इत्यादि एक ही पुरुष पुत्र, पिता, भाई बगेर हुआ। ये 
विविध संबन्ध उ समें पिता, पुत्रादि के साथ विविध संबन्धों से प्रगठ हुए हैं। 'संबन्ध' वस्तु क्‍या ? 
यही कि उद्ाहरणार्थ, पुरुष को अपने में पुत्र नाम के लिए पिता के पितृत्वस्वभाव की जो अपेक्षा है 
यही 'संबन्ध' है | इस अपेक्षा से अपने में तत्संबन्ध वाला पुत्रत्व धर्म प्रगट हुआ है । ऐसे, अपने पुत्र के 
पुत्र॒त्वस्यभाव की अपेक्षा द्वारा उसके अनुरूप संबन्धी धर्म पितृत्व॒ अपने में अभिव्यक्त हुआ है। इस 
प्रकार पुरुष में श्रातृत्व, भानजापन, इत्यादि अनेक धर्म आविभूत होने से वह द्रव्यरूप से एक ही 
पुरुषवस्तु अनेकस्व॒भाव सिद्ध होती है । वही पृत्रस्वभाव है, पितास्वभाव है, बन्धुस्वभाव हे.... इत्यादि । 
तो वस्तु एकानेकरवभाव सिद्ध हुई | अनेक धरम स्वरूप पर्यायों का आधार यानी द्रव्य एक ही हुआ। वही 
अनेक पयायों से कथंचिद्‌ अभिन्न होने के कारण अनेकस्वभाव भी हुआ। नि 


इसी 'एकानेकस्वभाव' के सिद्धान्त को दृढ करने के लिए दूसरा दृशान्त घड़े का दे सकते हैं | एक 
ही घड़ा किसी की अपेक्षा पूषे है, ओर अन्य की अपेक्षा पश्चिमीय भी है। एवं वही किसी की अपेक्षा 
व्यवहित है ओर दूसरेकी अपेक्ता अज्यवहित भी है | वही घड़ा भिन्न भिन्न वस्तुकी अपेक्षा दूर भी हे,निकट 
_ भी हे, नया भी हे, पुराणा भी है। इसी प्रकार, वह पानी लाने में समर्थ है ओर पाषाण लाने में असमर्थे 
भी है; देवदत्त निर्मित हे, लेकिन चेत्र नामक मनुष्य का निजी का है। एबं बही घड़ा बाजार से प्राप्त है, 
द्रव्य से खरीदा हुआ है और हाथों से लाया गया है। यही घड़ा किसी की दृष्टि से छोटा है, दूसरे की 
दृष्टि से बड़ा है, एवं अन्य की दृष्टि से ऊंचा है, तो अपर की दृष्टि से नीचा है........इत्यादि अनेक स्वरूपों 
वाला घढ़ा हे, तब वह एक होते हुए भी अनेकस्व॒भाव सिद्ध होता है। अर्थात्‌ एकानेकस्वभाष है। 


यहां जो अनुमान प्रयोग किया कि--वस्तु एकानेकस्त्रभाव है, क्योंकि वह अन्य वस्तुओं के संबंध 
से अभिव्यक्त अनेक सम्बन्धी रूपवाली है'--इसमें दिया गया हेतु असिद्ध नहीं है; कारण अनेक _ 
सम्बन्धी रूप सकल लोक में सिद्ध हैं, एक ही वस्तु में अनेक सम्बन्धी रूपों का व्यवहार करने में 
लोगों की निर्विवाद प्रवृत्ति होती है यह देखते हैं, जेसे कि इस जगत में पिता आदि व्यवहार अथात्‌ 
'पिता' ऐसा नाम, 'पिता? ऐसा बोध, 'पिता' रूप से प्रवृत्ति, एवं उसी पुरुष का 'पुत्र', 'भाई', 'चाचा' 
_श्त्यादि विविध व्यवहार प्रचलित हैं। तदुपरान्त ये व्यवहार परस्पर में प्रथक्‌ प्रथक्‌ है, 'पिता' ऐसा व्यवहार : 
भिन्न हे, पुत्र ऐसा व्यवहार भिन्न है इत्यादि; इसमें प्रमाण यह है. कि समस्त लोक में हमेशा सबों से ये. 
विविध व्यवहार परस्पर भिन्न होने का प्रतीत किया जाता है। अगर ये विविध व्यवहार अलग अलग न. 
हों तो सबों को सदा इस ग्कार प्रतीत क्‍यों हो सके ? “बिना ऐसी वस्तुस्थिति भ्रांतिवश ऐसा भांस होता: 
है” यह भी आप नहीं कह सकते, क्योंकि ये 'पिता' 'पुत्रः आदि व्यवहार, उसके विषयभूत पुरुष में रहे: 
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(ल०-व्यवहारों न वासनागूलकः-) वासनामभेदादेवायमि' त्ययुक्त, तासामपि तज्निबन्धन- 
त्वात्‌ । 'नेकस्रभावादेव ततस्ता इति', रूपाद रसादिवासनापत्तेः । 


(पं०-) अत्रेव पराकूत॑ निरस्यन्नाह वासनाभेदादेव-व्यवहतृवासनावैचित्यादेव, न पुनश्चित्रेकस्व- 
भावल्वाद्वस्तुन:, अय-पितृपुत्रादिव्यवहारों दृश्न्ततयोपन्यस्त:ः, इति'-एतत्सुगतशिष्यमतम्‌ , अयुक्त्म ८ 
असह्ञतम्‌ । ते हि निरंशेकस्वभाव॑ प्रतिक्षणभन्नदृत्ति वस्तु अ्तिपन्नाः, इति न तदालूम्बनोएुयमेकस्मिन्नपि स्थिरा- 
नेकस्वभावसमपेकः पितृपुत्रादिव्यवहारः, किन्तु प्रतिनियतव्यवहारार्थिकुशलुकल्पितसंकेताहितविचित्रवासनापरिषाकतः 
कल्पितकथाव्यवहारवद्‌ असद्विषय एव प्रवत्तते इति | कुतो ्युक्तत्रमित्याह 'तासामपिजवासनानां, न केवल 
व्यवहारस्य, 'तन्निबन्धनलाद>व्यवहियमाणवस्तुनिबन्धनत्वादू , अतन्रिबन्धनत्वे 'नित्यं सत्वमसचच वे त्यादि- 
प्रसज्ञात । एवमपि किमित्याह 'नेकस्वभावादेव-नेकान्तैकरूपादेव, ततो'>व्यवहारविषयवस्तुन:, 'ताई॑ 
पित्रादिवासना इति । विषयेये बाधकमाह “रूपात्‌!-कृष्णनीछादेवर्णात्‌ , 'रसादिवासनापतते//-रसस्पर्शादि- 
विचित्रवासनापत्तें:, एकस्वमावादपि परेरेवानेकवासनामभ्युपगमात्‌ । 


हुए पितृरूपता, पुत्ररूपता-पितृत्व, पुत्रत्व आदि को अधीन हैं। यह केसे १-इस प्रश्न का उत्तर यह है कि 
बैसी प्रतीति होने की वजह । सबेजन प्रतीत है कि पुरुष में सचमुच पितृरूपता, पुत्ररूपता बगेरह विद्यमान 
होते हैं। ऐसी सम्यक्‌ ग्रतीति को अप्रमाण नहीं कह सकते, अन्यथा सत्र इसी ढंग से प्रतीति अग्रमाणभूत 
हो जाने से अविश्वास भ्रसक्त होगा । 


वासनामूलक विविध व्यवहार का बोद्धमतः--- 


अब यहां ही बोद्ध का अभिप्राय दिखला कर इसका खण्डन करते हैं। बुद्ध के शिष्यों का यह मत 
है कि वस्तु अनेकस्व॒भाव सिद्ध दरने के लिए दृष्टान्त रूप से जो पिता-पुत्रादि व्यवहारों का उपन्यास 
किया, वहां ऐसा नहीं हे कि ये व्यवहार वस्तु के चित्र-अनेकस्वभाववश होते हैं| अथ।त वस्तु स्वयं एक हो 
उनके विविध स्वभावों के कारण] विविध व्यवहार हो सकते हैं ऐसी वस्तुस्थिति नहीं है; वस्तुतः विविध 
व्यव॒हार तो उयव्॒हत। पुरुष की विविध बासनावश होते हैं। व्यवहार करने वाला पुरुष 'पिता' व्यवहार 
की वासना से 'पिता' रूप से व्यवहार करता है, पुत्र व्यवहार को वासना से बैसा व्यवहार करता है । 
फलत: व्यवहार के कारण वस्तु में अनेक स्वभाव मानने की कोई आवश्यकता हे. नहीं। बोड़ों का यह्‌ 
मन्तव्य है कि वस्तु निरंश एकस्वभाव होती है और प्रतिक्षण विनाशर्श,छ होती है; इसलिए पिता-पुत्रादि- 
व्यवहार एक निरंश क्षशिक पुरुषबस्तु को लेकर नहीं हो सकता है; क्योंकि अगर वस्तुस्वभाव के आधार 
पर विविध व्यवहार होता हो तब तो यह व्यवहार एक ही वस्तु में स्थिर (अक्षणिक) एवं अनेक स्वभावों 
का उपपादन करेगा । स्थिर इसलिए कि व्यवहरता पुरुष प्रथम क्षण में उन्हें देख कर द्वितीय क्षण में भी 
उस स्थिर स्वभाव के प्रति पिता-पुत्रादि व्यवहार कर सकेगा। लेकिन तके से सोचने पर वस्तु सांश 
अनेकस्वभाव और स्थिर सिद्ध नहीं हो सकती, क्योंकि वस्तु में अनेकस्पसात्र होने पर वस्तु में भेद आ 
पड़ेगा; एवं स्थिर मानने पर भी अपने क्रमिक कार्यों के विविध सामथ्यें ऋमशः उत्पन्न होने का मानना 
पड़ेगा, फलतः वस्तु क्षणिक ही सिद्ध होगी। अतः वस्तु निरंश-एकस्वभाव णवं क्षणिक सिद्ध होती हे । 
तब विविध व्यवहार केसे हो सकेगा, इसका उत्तर यह हे कि कोई कुशल व्यवहारार्थी पुरुष द्वारा 
विरचिन 'पिता' आदि संकेत से व्यवहर्ता पुरुष को अपनी पूर्व वासना का परिपाक यानी उद्बोधन होता 


२६६ ] [ ललितबिस्तरा-विवेचन 


(७०--स्वभावमात्रमतुत्तम/-) 'जातिभेदतो नतदित्यप्ययुक्तं, नीलात्‌ पीतादिवासना- 
प्रसड्रात ॥ 'तत्तत्खमावल्ान्नेतदि त्यप्यसत्‌ , वाहमात्रत्वेन युकत्यलुपपत्तेः । न हि नीलवासनायाः 
पीतादिवत्‌ पित्रादिवासनाया न भिन्नः पुत्रादिवासनेति निरूपणीयम्‌ । 

(पं ०)-परिहारान्तरमाशडक्याह “जातिभेदतो/-छूपरसादिजातिविभागतो, नितत्‌*-न रूपादू रसादि- 
वासनापत्तिः । अत्यन्तभिन्रें हि रूपजाते रसादिजातिः, कथमिव ततो रसादिवासनाप्रसज्ञ इति । तदप्ययुक्तं, कुत 


है जिसकी वजह से वह 'पिता' आदि व्यवहार करता है। उदाहरणाथे, माता पुत्र को दिखलाती है कि 

“यह तेरा पिता है', यह व्यवहारार्थी माता का पुत्र श्रति संकेत हुआ। इसके द्वारा व्यवहता पुत्र, अपनी 
पूवबासना उद्बुद्ध होने से पिता के प्रति 'पिता' शब्द का व्यवहार करता है। अतः इस व्यवहार एवं दूसरों 
के 'पुत्र' चाचा! इत्यादि के व्यवहार के कारण पिता में पितृत्व-पुत्रत्वादि अनेकस्वभोव मानने की कोई 
आवश्यकता नहीं है, अन्यान्य व्यवहताओं की वासनावश विविध व्यवहार-प्रवतेन उपपन्न हो जाएगा। 
यहां इतना ध्यान में रहे कि माता, पुत्र, पिता बगेरह क्षणिक होने पर भी, सकेवकारी मातृक्षण के सहकार- 
वश वासनयुक्त पुत्रक्ञण से उद्बुद्ध वासनाविशिष्ट पुत्रज्ञषण की उत्पत्ति होती है, तदनन्तर व्यवहारकत्त 
पुत्नत्ञण का जन्म होता है ! वह 'पिता' ऐसा व्यवहार करता है, यह वासनामूलक हुआ, न कि किसी 
'पितृत्व” नामक सत्‌ स्वभावमूलक । मत कहना कि अगर पित्त ही असत्‌ हो, तो असत्‌ पर व्यवहार 
केसे हो सके ? क्योंकि कथ्य का विषय असत्‌ होने पर भी कल्पित कथा का व्यवह्दार प्रवर्तेमान दिखाई 
पढ़ता है । सारांश, भिन्न भिन्न वासनावश विविध व्यवहार होता है ।” 


बोड्मत-खण्डन--- 


बोद़ों का यह कहना युक्तियुक्त नहीं है, क्योंकि व्यवहार वासनामूलक मानने पर भी यह 
स्वीकृत करना होगा कि वासनाओं का मूल व्यवहार के विषयभूत्र वस्तुए हैं, इन बस्तुओं से 
वासना उत्पन्न होती है | अगर बस्तुनिरपेक्ष वासना पैदा होती हो तो वह या तो नित्य सत्‌ होगी, अथवा 
आकाश पुष्पवत्‌ बिल्कुल असत्‌ होगी, क््योंकि उसका उत्पादक कोई कारण ही नहीं रहा। नियम है 
“नित्यसचमसचं वा हेतोरन्यानपेक्षणात्‌ ।! अन्यनिरपेक्षता रूप हेतु से नित्य सत्त्व या असच्त्व सिद्ध 
होता है । जिसको किसी दूसरे की अपेक्षा नहीं, अर्थात्‌ जो किसी अन्य से उत्पन्न नहीं हे वह नित्य सत्‌ 
या असत्‌ होता है । जगत में एक नित्य आकाशादि सत्पदार्थ और दूसरा आकाशपुष्पादि असत्‌ ही ऐसे 
हैं कि जो उत्पन्न ही नही तो अन्योत्पन्न भी नहीं हैं। बाकी अनित्य सत्पदार्थ तो कारणसापेक्ष ही उत्पन्न 
होता हे। वासना वैसी होने से व्यवहार के विषयभूत वस्तु से ही जन्म पाती है, और विविध पिता- 
पुतादिवासनाएं एकान्त एक ही स्वभाववाली वस्तु से पैदा नहीं हो सकतीं, वे तो बस्तु के पितृत्व, पुत्रत्वादि 
अनेक स्वभावों की अपेक्षा रखेगी। फलतः वस्तु अनेकस्त्रभाव सिद्ध होती है । 


प्र०--एकान्त एकस्वभाववाली वस्तु से विविध वासना पैदा होने में क्‍या बाधा है ? 


उ०--बाधा यह, कि कृष्ण नीलादि वर्ण से रस-स्पर्शादि की विविध वासनाएं उत्पन्न होने लगेगी 

जो कि अनुभव विरुद्ध हैं | अनुभव यह है कि रस का संस्कार वर्ण से नहीं, अपितु रस से ही पढ़ा होता 

है, स्पशे का स्पये से ही ...इत्यादि । लेकिन जब आपने ही एक स्त्रभाव से पिता-पुत्रादि अनेक वासनाओं 

का उत्पन्न होना मुनासीब माना है, तो एकस्वभाव वाले बणे से रसादि विविध वासनाएं क्यों उत्पन्न न हों 
यहां बोद्ध प्रश्न करते हैं-- 


बोद्धीयस्वसावमात्रमत ] ललितविस्तरा [ २६७ 


इत्याह'नीलाद८रूपविरेषाद॒ रुप्लेनामित्रजातीयातू, पीतादिवासनाग्रसद्भांदु-द्रष्ठःपीतरक्तादिजातीय- 
वासनाप्रसज्ञात्‌ । परिह्ारान्तरापोहययाह तत्तत्खभावलात', तस्य-नीलदेः, तत्सवभावलात-पीतादिवासनानां 
सजातीयानामप्यजननस्वभावत्वात्‌ नीखझदिवासनाया एवं जननस्वभावत्वात्‌ । न च स्वभावः पयनुयोगाह:, अन्निदे- 
हति नाकाशं, को5त्रपयनुयुज्यते इति । 'न“>नेंव, 'एतत्‌-नीछालीतादिवासनाजन्मप्रसब्जनम्‌ 'इति >एतदपि 
परिह्रान्तरम, 'असत्‌्/>असुन्दरं, कुत इत्याह 'वाहमात्रत्वेन-वाडमात्रमेवेदमिति, 'युक्तयनुपपतते:” । तामेव 
भाववति 'न हि नीलवासनायाः सकाशात्‌, 'पीतादिवत'-पीतरक्तादिवासनावत्‌ “पित्रादिवासनाया:"८ 
पिन्रादिवासनामपेक्ष्य, ने भिन्ना-न प्रथक्‌ , पुत्रादिवासना, किन्तु मिन्नेंवेति | इति'-एतदू , 'निरूपणीयाँ 
सूक्ष्मभोगेन । यथा नीछादि दृप्टं सदू नीलादिस्ववासनाभेव (प१० ....स्वमावामेव) करोति, न मिन्नां पीतादिवासनामपि, 
तथेकस्वभावं वस्तु पिन्रादिवासनामेकामेद कुर्यात्‌, न तदृव्यतिरिक्तामन्यां पृत्नादवासनामपीति । 


बोड्रों के स्वभाव मात्र समर्थन का खण्डन 


यहां बोद्ध बचाव करता है, 'रूप-रसादि जातिओं के अलग अलग विभाग होने से रूप से 
रसादिवासना होने की आपत्ति नहीं है । रूपजाति से तो रसजाति, स्पशंजाति वगेरह अत्यन्त भिन्न है, 
फिर रूप से रस-स्पर्शादि की वासना केसे उत्पन्न हो सकती है १' 


किन्तु यह बचाव अयुक्त है, 2 कि तब भी एक ही रूपजाति में द्र्ा कों नीलरूप से सजातीय 
पोत-रक्तादि रूप की वासना पेद होना दुनिबर है, क्‍यों कि वे अत्यन्त भिन्न नहीं किन्तु सजानीय है, 
ओर एकरवभाव वस्तु से भी आप अनेकविध कार्य उत्पन्न होना मानते हैं; तब नील से पीत-रक्तादि-बासना 
क्यों नहो? 


बोद्ध इस आपत्ति के निवारणार्थ कहते हैं कि नीछादि वर्ण सजातीय भी पीतादिवण की वासना 
को उत्पन्न करने में असमथ है, क्यों कि वह नीलादि तो नीलादि वासनाजनन के ही स्वभाववाला है; 
तब उससे पीताद्वासना कहां से उत्पन्न हो सके ? आप अगर पूछें कि ऐसा ही क्यों ? तब उत्तर यह है 
कि स्वभाव के बारे में प्रश्न नहीं हो सकता | अग्नि आकाश को क्‍यों नहीं जलाता है,-ऐसा प्रश्न कोन उठाता 
है ! अप्रि ओर आकाश का स्वभाव ही ऐसा है कि एक न जला सके, और दूसरा न जल सके | प्रस्तुत 
में भी नीलादि का ऐसा स्वभाव है कि इससे पीतादिवासना न हो सके /? 


बोद़्ों का यह कथन वचनमात्र हे, अर्थशून्य शब्दात्मक है; क्यों कि इसमें कोई युक्ति नहीं बन 
सकती | यह इस ग्रकार--जैंसे नीलादिवासना से पीत-रसादिवासना प्रथक नहीं है ऐसा नहीं, बैसे पिता 
आदि को वासना की अपेक्षा पुत्रादि की वासना भी प्रथक्‌ नहीं है ऐसा नहीं, किन्तु प्रथक ही है। इसके 
पर सूच्म आलोचना करना आवश्यक है । जिस प्रकार नीलादि को देखने से उस एक स्वभाव वाले नीलादि 
से नीलादिवासना ही होती है, नहीं कि साथ में पीतादिवासना भी, इसी प्रकार एक ही स्वभाववाली वस्तु 
से एक ही 'पिता” आदि की वासना 5त्पन्न हो सकेगी, किन्तु उससे भिन्न दूसरी पुत्रादिवासना भी नहीं। 
लेकिन अनुभव यह है कि एक पुरुष पिता है, पुत्र है, चाचा है, तो उसीसे पुत्र को पितृवासना, पिता को 
पुत्रवासना, भतीजे को चाचा की वासना होती है । अब ये वासनाएँ तो प्रत्येक भिन्न भिन्न हैं; बेसी अनेक 
वासनाएँ, यदि मूल पुरुष एक ही स्वभाव वाला हो, तो उस एकस्व॒भाव से कैसे उत्पन्न हो सकती है 


श्ध्प ] ललितबिस्वरा [ संपदू-अनेकान्तवाद 


( ल०-उपादानमात्रमनियामकम्‌ः- ) नोपादानभेदो5प्यत्र परिहार), एकस्पानेकनिमित्त- 
लायोगाव । 

(व०-) पुनराशड्भाशेषपरिहारायाह 'ना८ नेव, 'उप्रादानभेदो5पि'" न केवर्ल व्यवहरणीयपिन्नादि- 
निमित्तो वासनामेदः किन्तु व्यवहास्कोषादानकारणविशेषो5, वासनाभेद्हेतुः, अंत्रौ-- एकस्वभावे वस्तुनि 
अनेकव्यवहारासालत्ये प्रेरिति, परिहार:- उत्तरम । परो हि पुत्रादेर्वासनामेदनिमित्तत्वे प्रतिहते सति कदाचिदिद- 
मुत्तरमभिदध्यातू यदुत “येयमेकस्मिन्ननि देवदत्तादावनेकेषां त॑ प्रति पितृप्त्रादिरूपतया व्यवस्थितानां या 
पुत्रादिवासनाप्रवृत्ति, सा तेषामेव स्वसन्तानगतमनस्कारलक्षणोषादानकारणमे दनिबन्धना, न व्यवहियमाण-- 
वस्तुस्वभावभेदनिमित्तेति '; एतदपि अनुत्तरमेव । कुत इत्याह 'एकस्थ' देवदत्तादे:, अनेकनिमित्तलायोगात- 
अनेकेषां पितृ-पुत्रादिव्यवहतृ णां सहकारिभावायोगातू । ते हि तमेक॑सहकारिणमासाद्य उपादानमेदे5पि 
तथावासनावन्तो भवन्ति, न च तस्य तदनुगुणतावत््वभावदरिद्रस्थानेकसहकारिलं युक्तम्‌ । 


“उपारानभेदवश व्यवहारभेद! की बौड्धवुक्तिः-- 

वस्तु एकस्त्रभाव होने पर इससे अनेक वासना एवं व्यवहार होने को अनुयपत्ति है। इस 
असझ्गति के परिहाराथ बोद्धों का शेष उत्तर यह है कि, “अनेक वासनाओं | के प्रति सिरे व्यत्रहार-विषय- 
भूत पिता आदि एक स्त्रभात्र वाला पुरुप ही निमित्त नहीं है, किस्तु पिता! आदि शब्द से व्यवहार करने 
वाले अनेक उपादानभूत पुरुष भी कारण है; ओर वे अनेक होने से, अनेक वासनाओं एवं अनेक 
व्यवहारों को जन्म दे सकते हैं ।” तात्पर्य ज्यव्रहार-योग्य मूल पुरुष एक ही स््रभात वाला रहने पर वह 
अपने पुत्रादि की 'पिता!, धुत्र', 'चाचा।, इत्यादि अनेक वासनाओं में निभित्त नहीं बन सकता,- यह 
खण्डन होने पर भी बोद्ध कराचित्‌ यह उत्तर दे सकते हैं कि “किसी देवद॒त्तादि एक ही पुरुष के प्रति जो 
पिता, पुत्र, चाचा, आदि रूप से संबद्ध हैं, वे उसके प्रति 'यह मेरा पुत्र', 'मेरा पित', 'मेरा भतीजा', 
इत्यादि ख्याल रखते आये हैं, अर्थात्‌ उस देवदत्तादि के प्रति उनके दिल में व्यवहारोपयोगी ऐसी पृत्र- 
पिता-भतीजा वगेरह की वासना ग्रवृत्त होती हे । यह अतेक वासनाओं की ग्रवृत्ति अर्थात्‌ उत्पत्ति व्यवहार 
विषय-भूत देवदत्तादि एक वस्तु के अनेक स्त्रभातरों की अपेक्षा नहीं रखत्री हे; किसत्‌ 'पुत्र-पिचा! आदि 
व्यवहार करने वाले पिता-पुत्रादि की क्षणधारा में अन्त नेत्र मनस्कार यात्ती पुत्र' अतुभव, 'पिता' अनुभव, 
आदि की अपेक्षा रखती है । यह इस ग्रकारः-बस्तुमात्र क्षशिक होती है, लेकिन प्रतिक्षण समान वस्तु 
उत्पन्न होती रहने से स्थिर-सी मालूम पड़ती है । पूरे पूर्व क्षण की वस्तु उत्तरोत्तर क्षण की वस्तु के ग्रति 
उपादान कारण कही जाती है। अब यहां देवदत्त का जो पिता है वह भो प्रतिक्षण पिता रूप में उत्पन्न 
होता है; ओर जिस क्षण में उसे देवदत्त के प्रति पुत्र”! शब्य से व्यवहार-कर्ता के रूप में उत्पन्न होना का 
उसकी पूते क्षण में उसे पुशत्रवासना के स्वरूप में जन्म पाना होगा; ओर इस वासना के लिए इसकी भी 
क्षण में (पुत्र-उल्लेटी अनुभव-कर्त्ता के रूप में उप्ते उत्पन्न होना होगा । तब यह आपग्रा कि देवदत्त के 
पिता की जो क्षण धारा चलती हे उसके अन्तर्गत पुत्रोल्लेखी अनुभवक्षण यानी मनस्कारक्षण स्प्रूप 
उपादानकारण विशेष से पुत्रवासना-क्षण रूप का की प्रवृत्ति (उत्पन्न).हुई। एव्रं देवदत्त के पत्र की क्षण 
धारा में उपादान स्ररूप पितृ-उल्लेखी अनुभवक्षण से कार्य रूप पितृवासना प्रवृत्त हुई। इन भिन्न भिन्न 
डपादान भूत वासनावश ही पुत्र, 'पिता' आदि अनेक व्यवहार होते हैं, नहीं कि व्यव्रहार-ब्रित्र य- 
भूंत्र देवदत्त बल के पुत्रत्व पितृत्वादि अनेक स्त्रभाव रूप निमित्तवरश ।” 


व्यवहारभेद: निमित्तभेदाधीन: ] ललितविस्तरा [ २६६ 


(ल०-अभ्युपगमतरिरोधः-) न दशनादेवविरोधः इति, अम्थुपगम विचारोपप्ते! । न च 
सो>प्येव॑ न विरुष्यत एवं, तरेकसमावलेन विरोबात्‌ । 

(प॑ं०-)अथ स्यथात्‌ न हि हष्टेडनुपपन्न' नाम; दृश्यते हि एकप्मिनविभागत््ति सइकारिणि स्वोपा- 
दानमेदादनेकवासनाम्रवृत्ति:' एतत्परिहारायाह “न>नेव, दशनादेव' प्रयक्षज्ानऋूपत्‌ केवलादु अवभिरोध 
प्रस्तुतवासनामेदस्य'इति; कुत इत्याह अभ्पुयगमवरिचारोयपत्ते:', अभ्युपगमों हि विचारयितुमुषफ्न्रों, न 
दर्शन । यथेब॑ ततः किमित्याह न च>नैव, 'सोडपि! अभम्युषगम: अपिशब्दाद दशन च, एवम८एक- 
स्थानेकसहकारिलाम्युपगमे न विरुध्यत एव, किन्तु विरुष्यत एवं। कथमिदाह 'तदेकलमभात्रत्वेन-रयवहि- 
यमाणवस्तुनो निरंशेकल्वभावल्ेन, 'विरोधा ह-निराकरणाद , अतेकसइकारिलाम्थुपगमस्थ तस्यानेकस्वमावाक्षे- 
पकत्व|त्‌ ( प्र०....भावापेक्षिव्ात्‌ ) । 





धनिमित्तमेद के बिना व्यवहार भेद अशक्यां का जेनमत३--- 


केवल उपादानों की विविधता से बासना-त्रविध्य का बोद़ों का यह समर्थन युक्तियुक्त नहीं है; 
क्योंकि अनेक उपादानों के अपने अपने काग्रे के प्रति एक ही स्त्रभाव वाली वस्तु सहकारी कारण नहीं 
बन सकती; जेते कि उत्त 'पुत्र' पिता? आदि अनेक व्यवहार करने वालों के लिए एक ही स्त्रभाव वाला 
देवदत्त सहकारी कारण बन सकता नहीं है | आप तो मानते हैं कि “वे देवदत्त के पिता पुत्रादि उपादान 
रूप से भिन्न भिन्न हैं इसलिए एक ही देवदत्त रूप सहकारी पाने पर भा वेसी बसी वासना वाले बनते हैं” 
किन्तु स्थिति ऐसी हे कि उन भिन्न भिन्न वासनाओं के लिए आवश्यक है बेसे बेपे अनेकस्लभाव, तो उन | 
स्वभावों से रहित देवदत्तादि एक वस्तु उन अनेक वासनाओं के अति सहकारी कारण के ते हो सकतो है ? 
होना अनुपपन्न हे | 


बोद़ों के स्वाभ्युपगम में विरोधः--- 


इस अतनुपपत्ति पर बोद्ध अगर कहें कि “इसमें अनुपपत्ति कया है ? प्रत्यक्ष-दृष्ट वस्तु में 
अनुपपन्न जेसा कुछ नहीं है | देखते हैं कि एक ही निरंश अख़ण्ड सहकारी कारण उपस्थित होने पर 
अनेक व्यवहत्ता पुरुष स्त्रूप उपादानों से अनेक अपनी अपनी वासनाएँ उत्पन्न होती हैं | तब उत्पन्न होने 
में अनुपपत्ति यानी विरोध कहां रहा १? तो इस बोद्द कथन के निराकरणार्थ कहते हैं कि केवल पत्यक्ष 
के बल पर एक सहकार॑,प्रयुक्त इन बासनाओं का ब विध्य होने में अविरोध प्रस्तत नहीं किया जा सकता 
कारण यह हे कि यहां प्रत्यक्ष दशेन केसा होता है, के ता नहीं, इसके परामशे का प्रसज्ञ नहीं है, किन्त 
अभ्युपगम ( सिद्धान्त स्त्रीकार ) किस श्रकार का सज्ञत हो सकता है यह उपक्रान्त है। कहिए “हो 
इसपे क्या १,' उत्तर यह है कि दशत ही नहीं, बल्क अम्युपाम भी, एक ही वस्तु को अनेक कार्यों में 
सहकारी कारण मान लेने पर, सज्गत नहों ही सका हे, किस्तु विरुद्व ही है; क्योंकि जिस देवदत्तादि 
वस्तु का 'पुत्र' 'पित्ा' इत्यादि रूप से व्यप्रद्धार करता चाहते हैं वह आपके मत से निरंश एकस्वभाव होने 
से ही इसमें अनेक व्यवहारों के प्रति सहकारीभात्र प्रतिषिद्ध हो जाता है | कारण यह है कि अनेकों 
अति सहकारीभात का स्व्रीकार ही उसमें अनेक स्त्॒भाव्रों का अवश्यंभाव स्थापित करता है | एक ही वस्त 
अलबत्ता अनेक कार्यों के प्रति सहकारी कारण हो सकती है, लेकिन जिस स्त्रभात्र से एक कार्य के प्त्ति 
सहकारी कारण होगी, उसी स्र॒भाव से अग्प के प्रति नहीं, अन्यथा दोनों काय समान हो जायेंगे । फल्नत: 


३०० ] ललितबिस्तरा [ संपदू-अनेकान्तवाद 


(ल०-अनेकान्तपक्षेडद्षणम्‌-) न चैकानेकस्वमावेडप्ययमिति, तथादशनोपफ्ते! | न हि 
पिठवासनानिमिच्तस्यममावलमेव  पुत्रवासनानिमिच्तखभावते, नीलपीतादात्रपि तडद्भावापत्तेरिति 
परिमावनीयमेतत्‌ । 

(पं०-) अथानेकान्ते5प्येकान्तपक्षदृषणप्रसज्ञपरिहाराबाह 'न चा<नेव 'एकानेकेखभावे5पि' अनेका- 
न्तरूपे, एकान्तरृपे विरोध एवेति 'अपि' शब्दा्थ, “अयमिति'-व्यवहारविरोध इति। कुत झत्याह 
भ्थादश नोपपत्ते!'-यथा वस्त् (प्र०... .स्व)म्युपगर्त तथादशनेन व्यवह्यरस्थ 'उपपत्तेः/-घटनात्‌ । तामेवाह 
न हि पिववासनानिमित्तसभावलमेव' , एकानेकस्वभावे वस्तुनि, प्रत्ननासनानिमित्तस्वभावर्' , स्वभाव 
वेचित्यादारिदृंयात्‌ । विपक्ष बाधामाह 'नोलपीतादात्रपि' विषये, 'तद्भावापतते!-नीलवासनानिमित्तस्वभावत्भेव 
पीतादिवासनानिमित्तस्वभावल्मित्यादापत्ते: 'इति! । 'भावनीय-परिभावनीयम्‌ एतत्‌”, यदुत 'एकमेव' 
वस्तु विचित्रवासनावशेन (प्र०....वासनाधानेन) विचित्रव्यवहारप्रवृत्तिहेतुरिति ।! न भवतीत्यथ:; अन्यथा तत 
एवं सर्वव्यवहारसिद्धेः कि जगद्नेचित्याभ्युपगमेन ! ह 





एक से अनेक कार्यों का निमःण जो देख रहे हैं वह उसमें अनेक स्वभाव होने पर ही उपपन्न है, यह 
निविवाद स्वीकृत करना समुचित है । 


अनेकान्त पक्ष में दृषण नहीं।-- 


प्रश्न होगा कि क्या अनेकान्त पक्ष में एकान्त पक्ष की तरह दृूषण ग्सक्त नहीं है ? उत्तर यह है 
कि अनेकान्त पक्ष में तो वस्तु एकानेकस्वभाव मान्य है, वस्तु द्रव्य रूप से एकस्वभाव, ओर अनेकधर्स रूप 
से अनेकस्वभाव होती है । तब एक ही वस्तु से अनेक स्वभाववश अनेक व्यवहार होने में किसी प्रकार 
का विरोध नहीं है; ओर यह वैसे दर्शन से सिद्ध है। वस्तु जैसी स्त्रीकृत है, दर्शन उसी प्रकार का होता 
है ओर इससे व्यवहार की सद्भगति हो जाती है| यह इस प्रकार,-तस्तु जब एकानेक स्वभाववाली हे तब 
वस्तु में पितृवासना के प्रति निमित्त होने का जो स्वभाव है वही पुत्रवासना के प्रति निमित्त होने का 
स्वभाव नहीं किन्तु उससे भिन्न ही स्वभाव है | कारण स्पष्ट हे कि स्वभाववैचित््य यानी अनेक स्वभावों 
का उस वस्तु में दारिद्र य नहीं है, अभाव नहीं है। अभाव यदि होता, तब इसका तो अर्थ यह हुआ कि 
इसमें एक ही स्वभाव होता, और एक ही स्वभाव से अनेक वासना में निमित्त होने पर फिर नील पीतादि 
में वही आपत्ति ! अर्थात्‌ नील अपने एक ही स्वभाव से नील वासना की तरह पीतादि वासना में निमित्त 
क्यों न हो ? नीलबासना का निमित्तभूत स्वभाव वही पीतवासना का भी निमित्तभूत स्वभाव होने की 
आपत्ति लगेगी। यह चिन्तनीय है; तान्परय, एक ही स्वभाव वाली वस्तु सिफ्के विचित्र वासनाओं के बल 
पर विचित्र व्यवहारों की प्रवृत्ति में कारण नहीं बन सकनी है | अगर ऐसा हो तब तो विविध वासनाओं 
के बल पर ही समस्त व्यवहार होते हैं वेसा सिद्ध होगा | फिर जगत्‌ का वेचित्र्य क्यों माना जाय ! 
समस्त जगत घड़ा, वस्त्र, मकान इत्यादि अनेक रूप नहीं किन्तु केबल एक किसी घड़े आदि स्वरूप है, 
'यह घड़ा हे', 'यह वस्त्र है?, यह मकान है?, इत्यादि विविध ऋतनुभव॒ एवं व्यवहार तो विविध 
सना वश द्वोते हैं” ऐसा मान सकते हैं। अगर विविध व्यवहारों में निमित्त होने की वजह विचित्र 
ज् वि मानना हे, तब तो उपादान के अलावा भिन्न भिन्न निमित्त भी कारणभूत 






एकान्तपक्षे दोष ] ललिनबिस्तरा [ ३०१ 


(ल०-एकान्तपक्षे केषाज्चित्का्यागणामहेतुकल्वापत्तिः-) एवम उमयथापि उपादाननिमित्त- 
भेदेन न सवर्थकस्व॒भावादेकतोब्नेकफलोदयः केपाज्चिदहेतुकत्वापत्ते, एकस्पैक्रोपयोंगेनाफतत्रा- 
भावात | 


(प॑ं०-) प्रकृतसिद्धिमाह 'एवम-उत्तनीत्या, 'उमयथापि'>प्रकारड्येनापि, तदेवाह “उपादान- 
निमित्तभेदेन !-उपादानमेदेन, निमित्तमेदेन च, “नौ-नैंव, 'संवर्थकस्वभावतः'-एकान्तैकस्वभावात्‌ , 
'एकतः-एकस्माद्वेतो:, अनेकफ़लोदयः”, अनेकस्य ऐहिकामुप्मिकरृपस्थ, फ़लस्थ-कार्यस्थ, (उदय) 
प्रसवः, यथा परे: परिकर्प्यते । तेषां हि किल,-“रूपालोकमनस्कारचक्षुलक्षणा रूपविज्ञानजननसामग्री; यथोक्त॑ 
'रूपालछोकमनस्कारचद्षुभ्य संग्रवत्तते । विज्ञान॑ मणिसूर्याशुगोस(अ० ...आ)कदम्य(गोशकद्भबोइवानल:॥॥ इति । अत्र 
च रूपविज्ञानजनने प्राच्यज्ञानक्षणलक्षणो मनस्कार उपादानहेतुरिति; शेषाश्व रूपादित्रितवलक्षणा निमित्तहेतव: । 
एवं छूपालोकचक्षुषामपि स्वस्वप्राच्यक्षणा: स्वस्वकायजनने उपादानहेतव: , दोषत्रितयं च निमित्तहेतुरिति । 
एवमेकस्मादेकस्वभावादेव वस्तुनोउन्येनान्येनोपादानहेतुना अन्येश्रान्येश्व निमित्तहेतुभि: सहायेरनेककार्योदय: 
सवेसामग्रीषु योज्यत इति । एतत्निषेधानम्युपगमे बाधकमाह 'किषामि त्यादि । एकतोडनेकफलेदये कैषाज्चित्‌' 
फलानाम्‌ , 'अहेतुकलापते:-निहंतुकत्वाफ्ते: । कथमित्याह 'एकरस्या हेतुस्वमावस्य, एकत्र” फले, 

“उपयोगेन*>व्यापरेण, अपरत्र' फलान्तरे, 'अमात्रात्‌' उपयोगस्य । 


एकान्तपक्ष में कई कार्य नि्ेतुक होंगे: 


इससे प्रस्तुत में यह सिद्ध होता है कि उक्त रीति अनुसार दोनों प्रकार अथ/त्‌ उपादान भी भिन्न 
भिन्न ओर निमित्त भी भिन्न भिन्न होने के कारण, एक ही निमित्त से यानी एकान्त एकम्बभात्र वाले हेतु 
से ऐहिक-पारलोकिक अनेक कार्यों का जन्म नहीं हो सकता है, जसा कि बोद्ध मानते हैं। उनके मत में 
'रूप, प्रकाश, मनस्कार ओर चश्लु--ये रूपविज्ञान पेदा करने की सामग्री हे; क्योंकि कहा गया है कि जिस 
प्रकार सर्यकान्तमणि, सूर्यकिरण ओर गोबर से आग उत्पन्न होती है, बेसे रूप, प्रकाश, मनस्कार एवं 
चक्लु से विज्ञान उत्पन्न होता है। यहां इस सामग्री के अन्तर्गत 'मनस्कार' नाम है पूत्त की ज्ञानक्षण का; 
और उत्तर विज्ञान में वह उपादान कारण है, तथा रूप आदि तीन निमित्त कारण हैं। इस रीति से उन 
रूप, प्रकाश और चश्लु की भी पूर्व पूर्व रूपक्षण, प्रकाशक्षण, एवं चन्लुक्षण अपने अपने उत्तर रूपादिक्षणात्मक 
कारये के प्रति उपांदान कारण है, ओर शेष तीन निमित्त कारण हैं। इस प्रकार एक ही स्वभाव वाली एकेक 
बस्तु से अन्यान्य उपादान कारणबश एवं अन्यान्य निमित्त कारणों की सहाय पाने पर अनेकविध कार्यों 
की उत्पत्ति सकल सामग्री के सथ संबद्ध होती है ।' 


बौद्धों की यह मान्यता अयुक्त होने का पूर्व में सिद्ध कर आये हैं। एक ही स्वभाव वाली वस्तु से 
अनेकविध काये, चाहे उपादान एवं निमित्त भिन्न भिन्न हो, पेदा नहीं हो सकते हैं। इस उत्पत्ति का 
निषेध अगर नहीं स्त्रीकार्य है, तब बाधक यह उपस्थित होता है कि एक से अनेक कार्यो की उत्पत्ति मानने 
में तो इनमें से कई काय निर्हेतुक ठहरेगे। क्‍यों कि कारणभूत उस एक का एक उत्पादक-स्वभाव एक काये 
में उपयुक्त तो हो गया, फिर अन्य कारये में अब उसका व्यापार नहीं चलेगा | 


३०२ ] ललितविस्तरा [ संपदू-अनेकान्तवाद 


(छ०-) अनेककायकरणैकस्वरभावल्वकल्पना तु शब्दान्तरेणेतद भ्थुपगमानुपातिन्येव । 

(पं०-) आशड्डान्तरपरिहरायाह 'अनेककायकारणकस्वभावलकल्पना तु'-एको<5पि वस्तु स्वभाव 
उनेककार्यकरणस्वभावः, ततो न केषाब्चिदहेतुकल्वमित्येषा पुनः कर्पना, 'शब्दान्तरेण-अस्मदभ्युपगमाद्‌ 
'एकमनेकरस्वभावमि स्यस्माच्छब्दान्तरेण 'एकमनेककांयेकरणस्वमावमे व॑ रुक्षणेन, 'एतदस्युपगमानुपातिन्येव- 
एकमनेकस्वमावमित्यस्मन्मतानुसारिण्येय । न हांकस्मात्‌ कथशबित्वमावमेदमन्तरेणानेकफछोदय इति प्राकू 
चर्चितमेव । ह 

(ल०-) निरूपितमेतदन्यत्र,-- 

(१) यतः स्वभावतों जातमेक॑नान्यत्ततों भवेत्‌ । ऋृत्स्न प्रतीत्य त॑ भूतिभावलात्‌ तत्खरूपबत्‌ ॥ 
(२) अन्यच्चेबंबिध चेति यदि स्पात्कि विरुध्यते | तत्स्वभावस्य कात्स््येन हेतु प्रथमं प्रति ॥ 
इत्यादिना ग्रन्धेनेति नेह प्रतन्‍्यते । 

तदेव॑ निरुपचरितयथोदितसंपत्सिद्धों सबेसिद्धिरिति व्याख्यातं प्रणिपातदण्डकम्नेत्रम । 

(पं०-) “'निरूपितम्‌, 'एतद-अनन्तरोक्तम्‌ , “अन्यत्र'-अनेकान्तजयपताकायाम्‌ । यथा निरूपित॑ 
तथेवाह “यता इत्यादिछ्ोकद्दयं, “यतो'-यस्मात्‌ , 'स्वमावतो' वस्तुगतरूपरसादिरूषादुषादानमूतात्‌ , 
'जातम<उसन्नम्‌ , 'एकं! काय बच्तरागादि, 'ना “अन्य॑त्!-द्वितीय स्वप्रहकप्रत्यक्षादिक सहकारिमावेन 
(ततो” वस्तुत्वभावात्‌ , 'भवेत्‌!-जायेत । हेतुमाह 'कृत्स्नें-समस्तं, प्रतीत्य-आश्रित्य, तं!-वस्तुस्वभाव॑ 
भूतिभावल्वाद/-मवनस्वभावत्वात्‌ । आच्यस्थैव कायस्य दृष्टन्तमाह तत्स्वरूपबर-यथा स्वभावस्य हेतुभूत- 
स्याधिक्ृतेककायंगतस्वभावस्य वा स्वरूप स्वभावकार्ल्न्यश्रयेणेव भवति, तथा प्रथममषि कार्यमिति | परामि 

प्रायमाशडक्याह 2अन्यश्रॉ-द्वितीय॑ च, कायमिति गम्यते, एवंविध चहतद्भेतुजन्यं च, 'इति'“एतद्‌ , 


अनेककायकरण-एकस्व भाव मानने में दोष:--- 


अगर आप कहें कि 'बह एक भी वस्तु-स््रभाव एक ही नहीं किन्तु अनेक कार्य करने की सामथ्ये 
रखने वाला मान लेते हैं, फिर उसका व्यापार दूसरे कार्यों के प्रति भी अस्खलित रहने से वे अहेतुक होने 
की आपत्ति नहीं है;' तब इस मान्यता का अर्थ तो यही हुआ कि आप दूसरे शब्दों से हमारे मत का ही 
स्वीकार कर-रह हैं। हमारा मत यह है कि प्रत्येक वस्तु अनेक स्वभाव वाली होती हे, जब आप मान 
रहे हैं कि एक वस्तु अनेक कार्यों को पडा करने के स्वभाव वाली है, ओर यह मान्यता तो अनेक स्वभाव 
वाली एक वस्तु के हमारे मत का ही अनुसरण कर रही है। मत कहिये कि 'हम तो अनेक स्वभाव नहीं 
किन्तु एक ही स्वभाव अनेक काये सामथ्ये वाला मान रहे हैं इतना फके है;' क्‍यों कि अनेक काये सामथ्ये 
भिन्न भिन्न अनेक स्वभाव रूप ही है। ऐसा अगर न हो तब तो बेसे एक ही अनेक कार्य सामथ्ये से 
कायस,कर्य की आपत्ति खड़ी होगी; अथांत्‌ उदाहरणाथे 'पिता' व्यवहार के स्थान में 'पुत्र' व्यवहार भी 
क्यों न हो ! अनेक काये करने का सामथ्यें तो बहां उपयुक्त हो रहा हे। इसलिए मानना होगा कि 
सामथ्य यात्ती स्वभात्र एक नहीं किन्तु भिन्न भिन्न है जो कि भिन्न भिन्न अनेक काये को जन्म देते हैं। 
/ क्रैशंचित्‌ भिन्न भिन्‍न स्वभाव याती स्वभावभेद के सिया एक से अनेक कार्य उत्पन्न नहीं हो सकते हैं । 


00000 7 त्क्चां 
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नानेककायकरण-एकस्वभात ] ललितविस्तरा [ ३०३ 


यदिस्यात्‌'-यदि भवेत्‌ , कि विरुध्यते ? न किश्वित्‌ , तदषि भवत्विति भाव: । अत्रोत्तरं 'तत्खभावस्यँ 
वस्तुगतरूपरसादिरूपस्थ, कात्स्न्येंन -सर्वात्मना, हितुत्व!-निमित्तत्व॑, प्रथम प्रतिः-आदिकायमाश्रित्य, न 
विरुघ्यते । इद्मुक्त भवति-सर्वात्मनोषयुक्तत्वादायकाय एवं, कुतस्ततः कार्यान्तरसंभवः ? तत्संभवे च न प्रथम- 
कार्य तस्य कात्ल्योपयोग:, इति बलादनेकरूपवस्तुसिद्धिरिति। आदि' शब्दादन्यकारिकाग्रन्थो दृश्य: । 
स्तोत्र-तत्पटनस्वरूपम्‌ 

(ल०-स्तोत्रत॒त्पटनयोः स्वरूपम-) तदेतदसो साधु: श्रावको वा यथोदित॑ पठन्‌ पर्चाज- 
प्रणिपातं करोति, भूयश्र पादपुञुछनादिनिषण्णों यथाभव्यं (प्र०...यथामा्त) स्थानवर्णार्थालम्बन 
गतचित्तर, स्वसाराणि यथाभूतानि असाधारणगुणसड़तानि भगवतां दृष्टालड्रारविरहेण प्रक्ृष्ट- 
शब्दानि, भावपुद्धये परयोगव्याघातवजनेन परिशुद्धामापादयन्‌ योगबरद्धिम , अन्येगां सह्रिधानतः 
सवज्ञग्रणीतप्रवचनोन्नतिकराणि, भावसार॑ परिशुद्धगम्भीरेण ध्वनिना सुनिभ्चताड़: सम्यगनभिमवन्‌ 


अनेकान्तजयपताका के अस्तुत-साधक छोकः 

पूर्वोक्त बस्तु की अन्यत्र “अनेकान्तजयपताका' अन्थ में विचारण की गई है। किस प्रकार यह 
बतलाते हैं,-तन्तु प्रमुख वरतु के रूपरसादि स्वरूप स्वभाव उपादानभूत है उससे उत्पन्न होने वाले वस्त्र 
के रूप आदि कारये के प्रति; ओर उस बस्त्रवर्णादि कायय की अपेक्षा दूसरा कोई काये है उस तन्तुरूप का 
ग्राहक अत्यक्ष; उसके ग्रति बह तन्तु रूप सहकारी भात्र से कारण है लेकिन उसी स्वभात्र से कारण नहीं 
हैं | तात्पयें, तन्तुबण से बस्त्रबणं भी उत्पन्न होता है, एवं तन्तुबरणं का प्रत्यक्ष भी उत्पन्न होता है; इन 
दोनों कार्य के प्रति तन्तुबण  उपादान-सहकारिभातब से कारण है लेकिन वह जिस स्त्रभात्र से बस्त्रबर्ण के 
प्रति कारण है उसी स्त्रभात्र से स्तग्रत्यक्ष के प्रति नहीं | कारण यह है कि उस एक वस्तुस्वभाव के कोई 
विभाग, कोई अंश नहीं हैं कि जिससे अमुक अंश को लेकर पहला काये हो और दूसरे अंश से दूसरा कार्ये 
उत्पन्न हो; वह कारणबस्तु का स्वभाव एक अखरड है, और उस समस्त स्वभाव का आश्रय करके पहला 
कार्य उत्पन्न होता है; जेसे कि हेतुमूत स्वभाव का या कायत्रस्तुगत स्वभाव का स्वरूप उस समस्त स्वभाव 
को अवलम्बन कर पेदा होता हे | यहां प्रश्न होगा, 

प्र---उस तन्‍्तुबण-प्रत्यक्षादि द्वितीय काये का स्व्रभाव ही ऐसा अगर मान ले कि वह उसी कारण- 
भूत तन्तुवर्णादिस्वभाव से जन्य है तब क्या विरोध है ? कोई बाधा दीखती नहीं हे तो कारणगत एक 
ही स्वभाव से दूसरा भी काये हो | 

उ०-लेकिन सोचनीय यह है कि तब तो तन्तुगत रूपरसादि के एक स्त्रभाव में रही हुई 
कारणता प्रथम काये वस्त्रगत रूपरसादि के हिसाब से सर्वात्मना कहां उपयुक्त हुई ? अर्थात्‌ स्रात्मना 
उपयुक्त होना बाधित है। तात्पये यह प्राप्त होता है क्रि कारण-स्व्रभाव्र प्रथम काय में ही सर्वात्मना 
सर्वा शता उपयुक्त हो जाने से अब इससे दूसरा काये हो सकना संभवित नहीं; ओर अगर संभवित है 
तब कहना होगा कि प्रथम कारये सें उसका सर्वाशतः उपयोग नहीं हुआ । फलतः बलात्‌ प्राप्त होगा कि 
वह सन्‍्तुगत रूपादि अनेक कार्य-जनन स्वभाव वाला है, अथांत्‌ वस्तु अनेक रूप है, अनेक धर्मात्मक है 

इसी प्रकार 'अनेकान्तजपपताका' प्रन्थ के अन्य खोक भी देखने योग्य हैं । 

वस्तु अनेकरूप होने से यह सिद्ध होता है कि अरिहंत परमात्मा में मी पूर्वोक्त अनेक गुणसंपत्‌ 
अनौपचा रिक है, वास्तविक है । इस सिद्धि से सत्र सिद्ध हुआ | यह प्रणिपातदण्डक-सूत्र का विवेचन हुआ | 
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३०४ ] ललितबिस्तरा [ स्तोत्रतत्पठने 


गुरुघ्वनिं तत्मवेशात्‌ , अगणयन्‌ दंशमशकादीन देहे, योगसुद्रया रागादिविषपरममन्जरूपाणि महा- 
स्तोत्राणि पठति । 

(ं०-) यथे' व्यादि, 'यथाभव्यं' (प॑०.. .यथामा)->यथायोग्यं, 'स्थानवर्णाथोम्बनगतचित्तः' 
स्थानं-योगमुद्रादि, वर्णा/-चैत्यवन्दनसूत्रगताः अथेः-तस्वैवामिधेयम्‌ (प्र०....०मिवेय:), आलम्बनं- 
निनप्रतिमादि, तेषु, गतम-आहूढं, चित्त, यस्य स तथा । यो हि यत्तथानवर्णार्थारुम्बनेषु मध्ये मनसावल- 
ग्बितुं समर्थ: तदृगतचित्त: सब्रित्यर्थ: । 





स्तोत्र कैसे हो और किस रीति से पढ़ने चाहिए !:-- 


प्रशिपातदण्डक सूत्र की संपदाएँ अहेद भगवान्‌ की निरुपचरित यात्ती अकाल्पनिक पारमांथिक 
स्तुति का साधन है, इसलिए इस सूत्र को साधु या श्राबक पूर्वोक्त रीति से पढ़ता है ओर पढ़कर पंचाड् 
नमस्कार करता है । इस तरह करने के बाद पुनः पादपुछन नामक छोटे आसन आदि पर बैठ कर यथा- 
योग्य स्थान-घर्ण-अर्थ-आलम्बन में चित्त रखकर योगसुद्रादि आसन, सूत्र-स्तरोन्रों के अक्षर, उनसे कथित 
पदाथ, एत्र प्रतिसादि आलम्बनों में से जिनमें मच लगा सकता हो उनमें मन लगा कर महास्तोत्रों 
को बोलता है। छैवे स्तोत्र ? सर्वसार, २ ययथाभून, ३ असाधारणगुण-संयुत, ७ भगवान के प्रति 
अशोभनीय अलंकाररहित उत्कृष्ट शब्दवाले, » अन्यों को धर्मब्रीजादि प्राप्त कराने द्वारा जिनप्रबचनोन्नति- 
कारी, एवं ६ रागादिविप निवारक परमसन्त्र रूप होने चाहिय | 


कक सलोत्रपठन भी-१ भाववृद्धि के लिए अन्य योग के व्याघात का परिहार करते हुए योगवृद्धि का 
संपाइन करने वाला चाहिए; ० भात्रप्रधान, ३ विशुद्ध एवं गम्भीर ध्वनियुक्त चाहिए ओर ४ वहां किसी की 
ऊंची ध्यति के अन्तर्गत मिल जाने द्वारा उसका बिलकुल अभिभव न करता हुआ, होना चाहिए | 


& स्तोत्र पढ़ते हुए ? अड्ज अत्यन्त स्वस्थ शान्त रहें, २ शर र पर डांस-मच्छरादि लगने के प्रति 
ध्यान न दे, एवं ३ योगसुद्रा रवी जाए, यह आव्रश्यक है । 


यहां तात्पय यह है कि, छेनसुत्थुणं' सूत्र को पूर्व कही गई विधि से पढ़ने के बाद पंचाक्ल-प्रणिपात 
करना, ओर तदनन्तर आसन पर बेठ कर महास्तोत्रों को पढ़ना | 'बेठ कर' इसलिए कहा कि आगे स्तोच्न- 
पठन 'सुनिभ्नत-अज्ज' अर्थात्‌ अन्जोेपाड़ अत्यन्त शान्त-स्वस्थ रखकर करना कहा है, बह अभ्यासी को 
ऐसी अभ्यस्त स्थिति में सुशक्‍्य है । छ्लैस्तोत्र पद्ते समय चित्त कहां रखना ? यों तो स्थान (योगमुद्रा), 
बण (स्तोत्राक्षर', अर्थ (स्तोत्र से कथित बस्तु), और मूति आदि आलम्बन,-इन चारों में उयवस्थित रहना 
है, किन्तु मन इन चारों का एक साथ अवल्म्बन करने में असमर्थ है इसलिए कहा गया कि चित्त को 
यथायोग्य लगाना; मतलब, प्रधान रूप से अर्थ में याने स्तोत्र से वाच्य पदार्थ में उचित लेश्या के साथ 
तन्‍्मय करना, ओर साथ साथ चित्त को इनना सावधान रखना कि योगमुद्रा का आसन बिल्कुल स्थिर रहे; 
बरसे याने स्तोत्राक्षरों का उच्चारण अत्यन्त शुद्ध और स्पष्ट हो एवं समुचित न्यूताधिक भार और विराम 
देकर उद्चारित हो; तथा दृष्टि आल्म्बनभूत प्रतिमा या स्थापनाचार्यादि प्र अत्यन्त स्थिर रहे । यहां संभव 
है किसी को रतोत्र का अर्थ विज्ञात ही न हो, तब मन कहां लगावे ? इसलिए टीकाकार महर्षिने स्पष्ट 
किया कि जो जिस स्थान-वर्ण-अर्थ-आलंबनों में से जिस पर मन को स्थिर रखने के लिए समर्थ है, वहां 
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&क्मावे । इससे महास्तोत्र-पठन के फलस्वरूप योगबृद्धि और भावबृद्धि का लाभ होगा। 





स्तोत्रस्वरूप-पठन-स्थिति ] ललितविस्तरा [ ३०४ 


(ल०-बन्दना शुमचित्तलामाथों) एतानि च॒ तुल्यान्येव प्रायशः, अन्यथा योगव्याघातः । 
तदज्ञस्य तदपरश्रवणप्‌ , एवमेव शुभचित्त लाभ१, तद्‌ व्याघातो5न्यथेति योगाचार्या!। योगसिद्धिरेव 
अत्र ज्ञापकम्‌ शिविधयुक्त' शब्दोक्तमर्थोक्त च। तदेतदर्थोक्तत वत्तते, शुभचित्तलामार्थलाद 
वन्दना या इति | 

(पं०-) द्विविधमित्यादि, 'दिविध-ह्विरकारम, 'उक्त”>प्रवचनाथदेश: | तदेव व्यनक्ति, 
अब्दोक्त '-सूत्रादिष्टमेव, 'अर्थोक्त” नसूत्राथयुक्तिसामथ्यंगतम्‌ । इति श्री मुनिचन्द्रस्रिभिः रचितलुलित- 
विस्तरापज्ञिकायां प्रणिषतदंडकः समाप्त: । 
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के महास्तोत्र केसे होने चाहिए ? एतदथ कहा गया कि महास्तोत्र-(१)'सर्वसार” याने सभी स्तोत्रों 
में सारभूत,या सबेथा सारभूत, तात्पये एकान्ततः सारभूत शठ्द-अर्थत्राले होने चाहिए जो कि प्रबल भाववृद्धि 
के प्रेरक हो; (२) 'यथाभूत!अथात परमात्मा के काल्पनिक नहीं किन्तु यथावस्थित स्वरूप एवं गुणों के प्रतिपादक 
होने चाहिए, ताकि परमात्मपन की बाधक स्तुति न हो जाए; (३) अन्यासाधारणगुणसंगत'-अन्‍न्य जीव एवं 
कल्पित ईश्वरादि में प्राप्त न हो ऐसे असाधारण गुणों के प्रतिपादक हो एबं स्तोत्र रचना असाधारण गुण 
याने विशिष्ट काउ्यालझ्वरों से सुशोमित्र हो; (४) “उच्च उत्कृष्ट गम्भीर शब्दों से गुम्फित होने 
आवश्यक हैं, जिनमें भगवान को कोई अशोमनीय अलझ्भलार-उपमादि न लगाया हो; (५) दूसरों को सुनकर 
भगवत्मशंसा-धमं प्रशंसा रूप धर्मंबीज आदि की प्राप्ति हो वैसे सर्वज्ञ श्रीजिनेन्द्रदेवप्रणीत शासन के 
प्रभावनाकारी; ओर (६) राग-हव ष स्वरूप आमभ्यन्तर विष का नाश करने के लिए श्रेष्ठ मन्त्र समान महा- 
स्तोत्र होने चाहिए | 





& ऐसे महास्तोत्रों को इस ढंग से पढ़ना कि-(१) स्तोत्रोच्चारण रूप योग के अलावा अन्य कोई 
भी योग, जेसे कि इधर उधर देखना, कुछ भी प्रवृत्ति करना, इत्यादि से प्रस्तुत योग में बाधा न पहुँचे, 
बरन्‌ इस अकेले योग में चित्तस्थापन अधिकतर हृढ होता रहने से अधिकाधिक विशुद्ध योगवब्रद्धि संपादित 
हो; यह भी भावोल्लास की उत्तरोत्तर वृद्धि करने के लिए आवश्यक है। अतः योगवृद्धि द्वारा शुभ भाव, 
शुभ अध्यवसाय, संवेगादि उत्तरोत्तर बढते रहने का पूरा लक्ष एवं अयत्न रहे; (२) स्तोत्रोच्चारण भी 
सिफ, शुष्क हृदय से, रट जाने के स्वरूप का नहीं किन्तु भावपूर्ण हो, अपूर्व अपूर्व हर्ष रूप संभ्रम, रोमा- 
खोत्थानादि से संपन्न हो, (३) आवाज भी शुद्ध, स्पष्ट, एवं गम्भीर यानी नाभि में से उठती हो, हृदय और 
कलेजे के कम्पन-संवेदन से युक्त हो; तथा (४) बहां के रहे हुए अन्य बोलने वाले पुरुषों की ऊंची आवाज 
का अभिभव न करे अर्थात्‌ उसको दबा न दे, किन्तु उसके भीतर समता जाए, अन्तःप्रविष्ट हो जाए, बेसी 
ध्वनि से स्तोत्रोच्वारण करना । यह इसलिए आवश्यक है कि उसकी उपेक्षा से या अन्यों के ध्वनि को दबा 
देने की वृत्ति से चित्त कहुषित होता है जो कि भावशुद्धि-भावतृद्धि में बाधक हे । 


69 स्तोत्र पढ़ते समय केसे रहना ! (१) अड्डः बिलकुल शान्त स्वस्थ किया हुआ चाहिए, किन्तु 
आकुलव्याकुल नहीं, अन्यथा स्तोत्रपठन में एकाग्रता एवं भावोल्लास नहीं बढेगा। (२) स्तोत्रपठन में इननी 
तन्‍्मयता होनी चाहिए कि डांस-मच्छर-मक्खी इत्यादि का दंश लक्ष में न आवे; इतनी शरीर के प्रति 
निरपेक्षता रहनी चाहिए। (३) एवं पर स्तोत्रपठन योगसुद्रा से यानी अन्योन्य अन्तरित अगुली-अग्रभाग 
युक्त अंजली जोडकर, ओर पेट पर ह्वा्थों को लगा कर, करना चाहिए। इसमें परप्रात्मा के प्रति विनय- 


00 


भाव, एकाग्रता, आसन सिद्धि, प्राथता-भात्र, इत्पादि का पालन एवं बंधन होता हे । 


३०६ ] ललिवविस्व॒रा [ स्तोत्र-तत्पठने 


(ल०-चैत्यवन्दनोपहासखण्डनम-) एवं च सति वन्न क्रिज्चिद्‌ यदुच्यते परेरुपहासबुद्धया 
प्रस्तुतस्यासारतापादनाय; तदथ्रथा--अलमनेन क्षपणकवन्दनाकोलाहलकल्पेन अभाविताभिधानेन'; 
उक्तवदभावितामिधानायोगात्‌ , स्थानादिग्तया मावसारलात्‌ , तदपरस्यागमबाह्यचात , पुरुष 
प्रवत््या तु तद॒वाधायोगात्‌ , अन्यथातिग्रसज्ञादिति न किज्चिदेव । 





अनेक स्तोत्रों में अविरोध/-- 
प्र--अन्यान्य अनेक स्तोत्र पढने में क्या बन्दना-योग में व्याघात नहीं होगा ? 
उन्‍--नहीं, ये सभी भिन्न भिन्न स्तोत्र प्रायः समान होते हैं, क्योंकि शब्दभेद होने पर भी वे 
सभी परमात्मा की गुश-स्तवना के एक ही भाव वाले होते हैं। अगर असा न हो, तो योग का व्याघात 
होना संभवित है, क्योंकि सगवदूगुण-स्तवना से भिन्न प्रकार का भाव आ जाने से बंदनायोग में स्खलना 
होगी । 
स्तोत्रअवण भी कार्यसाधक हैः-- 


प्र:--जिसे स्तोत्र का बोध न हो, वह किस प्रकार बन्दना का लाभ उठा सकता है ! 

उ०--स्तोत्र से अनभिज्ञ पुरुष भी अन्य तज्जञ पुरुष द्वारा पढ़े जा रहे स्तोत्रों का श्रवण करे। 
इसमें भी स्त्रय॑ स्तोत्रपठन के मुताबिक ही शुभ चित्त याने प्रशस्त भावोल्लास का लाभ होता है । जो कि 
बन्‍्दना के फलरूप में इष्ट हे। अगर श्रवण भी न किया जाए तो बन्दन-योग का व्याघात होगा ऐसा 
योगाचार्य कहते हैं। इसलिए स्तोत्रश्रवण से भी वन्दनयोग पूर्ण करना चाहिए | वह सफल होता है इसमें 
प्रमाण योगसिद्धि है । प्रमाण दो प्रकार के होते हैं. शब्दोक्त याने प्रवचनादेश अर्थोक्त याने सामथ्यलम्य; 
एक तो शब्दशः शाख्र-सूत्र से ज्ञापित होता है और दूसरा अर्थतः निर्दिषठ होता है, युक्ति-अथ/पत्ति से 
ज्ञापित किया जाता है। यहां स्वोत्रों का, पठन की तरह, श्रवण शब्दशः उल्लिखित नहीं है, किन्तु अर्थततः 
प्राप्त होता है अर्थात्‌ अर्थत. योग सिद्धि से ज्ञापित होता है कि श्रवण भी वन्दनायोग का पूरक है | फल के 
द्वारा यह ज्ञात हो सकता है | वन्दनायोग का फल है शुभ चित्त का लाभ, और वह स्त्रय पठन की तरह 
श्रवण से भी श्राप्त होता है । इससे सूचित होता है कि श्रवण द्वारा बन्दन योग अज्याहत बनता है । 


चेत्यवन्दन का उपहास अनुचित हैः-- 


शुभ चित्त का लाभ चेत्यबन्दन का फल होने से, जो इपरों के द्वारा उपहासबुद्धि से बन्दना के 
विधान की इस प्रकार असारत्ा प्रतिपादित की जानी है कि “श्रमणों द्वारा कराते हुए इस बन्दना के कोला- 
हल याने भाज्रविह्ीन सूत्र-स्तोत्रपठन से क्या ? बह तो शुप्क्र लटगीत-सा अभावित भावविहीन रटन 
होने से निष्फल है”, यह सोपहास अतिपादन गलत है । क्योंकि पहले कहा है इसके अनुसार यह स्तोत्र- 
पठन कोई भावरहित संभाषण नही है | वह तो स्थान, बर्ण, इत्यादि योगों से घटिन होने की वजह से 
भागप्रधात्त है। जो भावग्रधान नहीं है अर्थात्‌ जिसमें हादक प्रशस्त्र भाव प्रधान रूप से संमिलित नहीं, 
वह तो जिनागमबाह्य है, जिनागम से विहित नहीं | इस प्रकार जब आगमब्रिहित एवं सावप्रधान बन्दनादि- 
अवृत्ति से मोक्षोपयोगी शुभचित्त फल्रूप में प्राप्त होता है तब उसे निष्फल केसे कह सकते हैं ? यदि 
कहें यह तो पुरुष मात्र की प्रवृत्ति अर्थात्‌ ऐच्छिक प्रश्ृ॒त्ति होने से शुभ भाव होना असंभवित हैं”, तब 
यह भी ठीक नहीं, क्योंकि तब तो बन्दना ही क्‍यों, और किसी भी प्रैवृत्ति में अतिप्रसंग होगा, वहां भी 
झुभ भात  बाधित-असंभवित्त होने की आपत्ति खड़ी होगी। अतः ऐसे आशेप तुच्छ हैं, निय क्तिक है । 

प्रणिपावदर्डक--“नमोत्युणु' सूत्रब्याख्या समाप्त । 


अरिहंतचेइयाणं ] ललितविस्तरा [ ३०७ 
अरिहंत-चेइयाण ०? (अहंच्चत्येभ्यः) 


(ल०--सहदयनटवद्‌ भावपूणचेष्टा;, एवंभूते! स्तोत्रवक्‍््यमाणग्रतिज्ञोचितचेतोभावमापाद् 
पञ्चाडुगणियातपूवक प्रमोदवृद्धिजननका न भिवन्धा चायोदी ना55गुही तमाव: सहृदयन खद्‌ अधिकृतभूमिका 
संपादनाथ चेष्टते वन्दनासंपादनाय । से चोत्तिष्ठति जिनमुद्रया, पठति चेतत्‌ सतन्नम अरिहंत- 
चेइयाणं ति । 

(अरिहंतचेइ्याणं करेमि काउस्सरगं वंदणवत्तियाए-पूयणवत्तियाए-सकाखत्तियाए-सम्माणवत्तियाए- 
बोहिलाभवत्तियाए-निरुवसग्गवत्तियाए, सद्भाए-मेहाए-घिहए-धारणाए-अणुप्पेहाए वहहमाणीए ठामि 
काउस्सग्गं) ि 

अनेन विधिनाराधयति स महात्मा वन्दनाभूमिकाम्‌ , आराध्य चेनां परंपरया निवृत्तिमेति 
नियोगतः ) व्वथाी तु कटनटनृत्तवदभावतानुष्टानआय न (वद॒वामास्थानबन्धनम््‌ | अतो 

याततव्यमत्रात | 
6 रेहं कै २ ७ 
आरहतचइयाण ०५ 

स्तोत्र-पठन के बाद बन्दनादि लाभ हेतु कायोत्सगे करना हे, इसके लिए प्रतिज्ञा की जायगी । 
इस प्रतिज्ञा के लिए प्रबल ओर विशुद्ध मनोमाव आवश्यक है | अतः उस प्रतिज्ञा के उचित तथा 
विध मनोभाज्र पूवाक्त स्तोत्रों से जाग्रत्‌ करके पंचाह्प्रणिपात्र करना; तत्पश्चात्‌ प्रमोद की वृद्धि पैदा करने 
वाले आचायादि को बन्दना करके हृदय को भावोल्लास से भर दें ओर वन्दना के सम्पादनाथे सह्ृदय नट 
की तरह अपनी अधिकृत भूमिका यानी भात्रपूर्ण स्थिर कार्योत्सगे की भूमिका निर्माण करने के लिए 
पुरुषार्थ करें | सहृदय नट अपनी भूमिका खेलने के लिए भावशून्य शुष्क हृदय से नहीं, किन्तु भावपूरों 
हृढ हृदय से प्रयत्न करता हे । 

अब बन्दना-कारक खड़ा हो कर 'जिनमुद्रा' से, अथ/त्‌ खड़ा रह कर दो परों के बीच में आगे 
चार अंगुल का ओर पंछे इससे कुछ कम अंगुल का अन्तर रखना है। ऐसी शरीरात्रस्था से-अरिहंत- 
चेइयाएं....' सूत्र पढ़ता है। पूरा सूत्र इस प्रकार है-- 

अरिहंत-चेइयाणं करेमि काउस्सग्ं वंदणवत्तियाए-पूयणवत्तियाए-सकारवत्तियाए-सम्माणवत्तियाए- 
बोहिलामवत्तियाए-निर्वसग्गवत्तियाए, सद्भाए-मेहाए-घिहए-धारणाए-अणुप्पेहाए बडढमाणीए ठामि 
काउस्सरगं | 

सूत्र का अर्थ आगे बताया जाता है । इस विधि से वह महान भ्व्यजीव बन्दना की भूमिका का 
आराधन करता है ओर उसका आराधन करके भावब्रन्दना की परंपरा से मुक्ति तक अवश्य पहुँच जाता 
है । अगर इस प्रकार भावपूर्ण भूमिका न बनाई जाए तब यह अनुष्ठान दिलशून्य झूठे नट के नृत्य की 
तरह अभावित अथ.त्‌ सावनाशून्य प्रदशनमात्र स्वरूप अलुष्ठान होगा ओर बह विद्वानों को आस्था करा 

सकेगा नहीं । विद्वान छोग अनुष्ठान को अमावित देख एक शुष्क नाचक्रिया-सा जान कर उसके प्रति., 
आकर्षित नहीं होंगे । इसलिए प्रस्तुत अनुष्ठान भावितानुष्ठान हो, इसमें पूरा प्रयत्न रखना आवश्यक हे 





३८८ ] ललितविस्त॒रा [ भरिहंतचेइयाणं 
(ल०-) स्त्रारथस्वयम्‌--अशोकाधष्टमहाग्रातिहायादिरुपां पूजामहन्तीत्यहन्तः तीथंकराः, 


तेषां चेत्यानि प्रतिमालक्षणानि अहच्चेत्यानि | चित्तम्‌-अन्तःकरणं, तस्य भाव: कम्मे वा, वणदहा- 
दिलक्षणे प्यत्रि (बगद्हादिम्यः प्यज्च' पा० ५-१-१२३) क्ृते “चैत्यं! भवति | तत्राहतां प्रतिमा 
प्रशस्त समाधिचित्तोत्पादकल्वादहच्चेत्यानि भण्यन्ते | तेषां; किम ! 'करोमि' इत्युत्तमपरुषैकबचन- 
निर्देशेनात्माभ्युपगरम दर्शयति | किम ? इत्याह (कायोत्सर्गं!) कायः शरीरं, तस्योत्सग्गः कृता- 
कारस्य स्थानमोनध्यानक्रिया व्यतिरेकेण क्रियान्तराध्यासमधिकृत्य परित्याग इत्यथ:, त॑ कायोत्सग्गम्‌ | 

(पं०-) 'कताकारस्थे! ति विहितकायोत्सर्गाहिशरीरसंस्थानस्थ उच्चारितकायोत्सर््गाषवादसूत्रस्यवेति । 


(ह आह-/ गे अहेच ् 

(ल०-) आह-“कायस्पोत्सर्गं हति पट्ठया समासः (प्र०. ..षट्ठीसमासः) कृतः, अहेच्चे- 

| 4 8 छ 4४ . एै के) हु ३९ 0 ष्ठी 4०५ 4 
त्यानामिति च आ्रगावेदितं, तत्किय “ऋषच्चेत्यानां कायोत्सर्ग करोमीति १” नेत्युच्यते, पट्ठीनिर्दिष्टं 
+ 6 ९५ पा पल. आर 0० ५ 
क्लद पदठ यमांतक्रम्य मण्डकप्छुत्या वन्दनग्रत्ययामत्यादाभिराभिसबंध्यते । ततथ् “अहंच्चत्यानां 
बन्दनप्रत्ययं करोमि कायोत्सर्गमि'ति द्रष्टव्यम्‌ | तत्र बन्दनम्‌!ःअभिवादन प्रशस्तकायवाइमनः 
पाप] (१ ९ ] ९ +. दे (! 
 अवृत्तिरित्थथं:। तत्त्यय-तन्निमित्त 'तत्फल मे कथं नाम कायोत्सग्गांदेव स्थाद! इत्यतो5थ- 
. झस सूत्र का अथ यह है अरिहंत चेइयाणुं' अर्थात्‌ अहंद भगवान के चैत्य यानी प्रतिमाओं का 
. अशांकवृक्ष, सुरपुष्पवृष्टि, दिव्यध्वनि, चामर, सिंहासन, भामण्डल, देवदुन्दुमि और छत्र, इन अष्ट- 
महाग्रतिहायें एवं स्र्णेकमल, समव्सरण प्रमुख की पूजा के जो योग्य हैं, वे तीर्थंकर भगवान अत 
रे (अरिहंत) कहलाते हैं, उनके चेत्य अर्थात्‌ प्रतिमा चित्त यानी अन्तःकरण का भाव या कर्म यह चैत्य 
है। चित्तशब्द॒को पाणिनि व्याकरण के सूत्र £-१-१२३ “वर्णहढादिश्य ष्यश्न' से बर्ण, दृढादि अर्थ में 
 स्वश्च प्रत्यय लगाने से चैत्य शब्द बनता है। परमात्मा के प्रति चित्त में जो मक्तिभाव उल्लसित होता है, 
उससे भगवत्‌ प्रतिमा का निर्माण किया जाता है इसलिए यह प्रतिमा चित्त के मूर्तिमंत भाव स्वरूप हुई, . 
अथवा ऐसे भातपूर्ण चित्त का कर्म हुई, इसलिए भी प्रतिमा औैत्य कही जाती है । 


प्रतिमा चित्त के प्रशस्त समाधि भाव को उत्पन्न करती है अतः वह कारण हुई और चित्तमाव 
इसका काये हुआ । 'घृतमायु? की तरह कारण में कार्य का उपचार करने से प्रतिमा चित्तमाव यानी चैत्य 
कहलाती है । वह समाधि भाव को चित्त की क्रिया भी कही जा सकती है। इसलिए प्रतिमा चित्त-कर्म 
8# चेत्य शब्द से संबोधित हो सकती है। ऐसे अहंद्‌ चैत्यों का, इतना “अरिहंत चेइयाणं', का 
अथ हुआ | द 





...._ प्रश्न होता है, क्या ?! उत्तर है 'करेमि! | यह पद्‌ व्याकरणशास्त्र की दृष्टि से उत्तमपुरुष एक- 
बचन पद है अर्थात्‌ स्वात्मा के ग्रहण का सूचक है इसलिए उसका अर्थ होता है कि 'मैं करता हूँ' क्या 
करता हूँ ! 'काउस्सरगं? अर्थात्‌ कायोत्सगं, शरीर का परित्याग, लेकिन वह साकार शरीरत्याग करता हूँ । 
साकार! के दो अर्थ है,.(१) कायोत्सर्गयोग्य शरीराकृति बना कर, अर्थात्‌ प्ररंंबित बाहु बाला खड़ा. 
रारार रख कर इसके हलन चलन का त्याग । (*) उच्छवास-निश्वास इत्यादि आकार यानी अपवाद रखते. 
हुए काया का परित्याग | वह भी स्थान, मौन एवं ध्यान क्रिया के अतिरिक्त दूसरी कोई किया न करना 
अर्थात्‌ ओर किसी भी क्रिया से सम्बन्ध न करने की दृष्टि से काया का परित्याग करना; ऐसे कायोत्सम 

मैं करता हूँ इतना अर्थ हुआ । कक ' ३४०3. 





साधो: पूजातुमतिकारणे | ललितविस्तरा [ ३५६ 


मित्पेब॑ सत्र भावता कायों | तथा 'पूअणवत्तियाएं,-पूजनप्रत्यय/-पूजननिमित्त, पूजन गन्धरमा- 
ल्यादिमिः समभ्यचनत्र्‌ । तथा 'सकाखत्ति याए-सत्कारप्रत्यय'-सत्कारनिमित्तं, प्रवरपस्राभरणादि- 
भिरम्यचन सत्कारः | 

(पं०-) 'तत्फलेंलादि, तत्कल<तस्थ वन्दुनस्य फर्ं कम्मक्षयादि, 'मे'>मम, कर्थ नाम 
केन (० ....केनापि) प्रकारेण कारयोत्सग्गंस्येवावस्थाविशेषलक्षणन, कायोत्सग्गद्व, न ल्लन्यतो5षि व्याषा- 
रात्‌ , तदानीं तस्वेव भावात्‌ , 'स्थाद!-मूयाद्‌, 'इति/-अनया आशृंसया, अतो5थंम्र/-वन्दनाथ्थमिति । 


(ल०-पूजादिकायोत्सगं! साधुश्रावकाथ:-) आह-“क एवमाह, साधुः श्रावकी वा ! तत्र 
साधोस्तावत्‌ पूजनसत्कारावनुचितावेब, द्रव्यस्तवत्वात्‌ , तस्य च प्रतिषेघात्‌ , 'तो कसिणसंजमबिऊ 
पुप्फाईयं न इच्छन्ति' इति वचनात्‌ । श्रावकस्तु सम्पादयत्येबेतो यथाविभवं, तस्य तत्मधानलात , 
तत्र तचदर्शिलात्‌ , “जिणपूयाविभववुद्धि'त्ति वचनात्‌ । तत्कोडनयोरिषयः १!” इति । 


(साथोः पूजाप्रमोदतों5नुमतिः)--उच्यते, सामान्येन द्ावपि साधुश्रावको । साथो! स्वकरण- 
मधिकृत्य द्रव्यस्तवप्रतिपेघः, न पुनः सामान्येन, तदनुमतिभावात्‌; भवति च भगवतां पूजासत्कारा- 
वुपलभ्य साथो: प्रमोदः,-साथु शोमनमिदमेतावजन्मफलमबिरतानाप इति वचनलिद्भगम्यः | तद- 
नुमतिरियम्‌ । 


कि अमल जम आल 3 8 अल अंकल अमन“ “अमर ाा७७७४७४७४७७७७॥७७७७॥७७७४७४७४७७७॥७॥७७॥७॥७७एए 


प्रः-- काया का उत्सगें कायोत्सग्ग-इस प्रकार षष्ठी विभक्ति से समास किया, और 'अहंत-चैत्यों 
का' यह पहले कह आये हैं, तब अहत-चेत्यों का कायोत्सगे करता हूँ? क़्या ऐसा अन्वय अर्थात्‌ अर्ध- 
संत्रन्व है ! 


उ८--नहीं, षष्ठी विभक्ति बाले निर्दिष्ट अरिहंत चेहयाणं' पद का अन्वय, अनन्तर के करेमि” 
'काउस्सग्गं' इन दो पदों का उल्लद्नन कर, मण्डूक-प्छुति यानी मेंढक के कूदने की रीति से “बंदरणवत्तियाए' 
इत्यादि पदों के साथ किया जाता है।। तब यह प्राप्त होता है कि अरिहंत चेइयाणं वंद्ण॒वक्तियाए करेमि 
काउस्सरगं'; ऐसा अन्बय समझना चाहिए | 


धंदणवत्तियाए' आदि का अर्थः-- 


“वंद्णवत्तियाए! यहां 'बंद्श” का अर्थ है अभिवादन, नमस्कार अर्थात्‌ प्रशस्त मन-बचन-काया 
की प्रवृत्ति | 'वत्तियाए' - तत्प्रत्ययम्‌ अर्थात्‌ उसके निमित्त यानी उस प्रशस्त प्रवृत्ति स्वरूप बन्दन के 
लाभाथे । तातये, यहां दूसरी कोई प्रवृत्ति नहीं है, अतः दूसरी किसी प्रवृत्ति से नहीं किन्तु 'कायोत्सर्ग की 
विशिष्ट अवस्था से ही केसे मुझे बह फल प्राप्त हो जाए इसके लिए........” ऐसी भावना से । यही आगे 
“धपृअणवत्तियाए... ....' इत्यादि पदों में करती | 'पृअणवत्तियाए! का अर्थ है पूजन के निमित्त । पूजन! 
यह गन्ध, सुगन्धित चन्दन-कस्तूरी आदि का चूर्ण, पुष्पमाला, केशर, इत्यादि से अचेन करने स्वरूप है । 
ऐसे पूजन के लाभ के लिए में कायोत्सगे करता हूँ ! 'सकारवत्तियाए' अर्थात्‌ सत्कार के निमित्त | अबर 
वख्र, अलंकार आदि से पूजन यह 'सत्कार' है । 


३१० | ललितविस्तरा [ अ रेहंतचेइयारां 


(ल०-साधोरुपदेशद्वारा पूजाकारणमपिः-) उपदेशदानतः कारणापत्तेश्व | ददाति च 
भगवतां पूजासत्कारविषयं सदुपदेशम्‌ ,-कत्तव्या जिनपूजा; न खल वित्तस्थान्यच्छुभतर स्थानम्‌- 
इति वचनमंदर्भेग | तत्कारणमेतत्‌ । अनत्रद्य च तद , दोषान्तरनिद्वत्तिद्वारेण । अयमत्र प्रयोजकोंज्शः, 
तथाभावतः ग्रवृत्ते', उपायान्तराभातरात्‌ । 

(पं०-) ननु यावज्जीवमुज्शितसब्बंसावदस्य साधो: कर्थ॑ सावदप्रवृत्तेद्रव्यस्तवस्थोषदेशनेन (प्र०....० 
पदेशने, ० पदेशेन) कारण॑ युज्यते ? इत्याशइयाह 'अनवध' चह-निर्दोष च 'एतदू-व्यस्तवकारणं; हेतुमाह 

दोषान्तरनिवृत्तिद्ारेण', दोपान्तराद्‌-द्रव्यस्तवापेक्षया उन्यस्मादिन्द्रियाथहेतोमहतः. क्ृष्याचारम्भविशेषात्‌ , 
तस्य (दोषान्तरस्य) वा, निदृत्तिः-उपरमः, स एवं द्वारम-उपयः तेन । ननु कथमिदमनवद्यम्‌ , अवध्यान्तरे 
प्रव्तनात्‌ ? इत्याशइाह “अय॑' दोषान्तरान्महतो निवृत्तिहषः, अत्र' व्यस्तवोषदेशने, प्रयोजकः> 
प्रवत्तकः, अंशः-निवृत्तिप्वृत्तिहपाया द्रव्यस्तवकर्तृक्रियाया विभाग: । कुत इत्याह तथाभावतो'-दोषा- 
न्तरनिवृत्तिभावात्‌ , प्रवृत्ते:--वेष्टाया:, “उपायान्तराभावात्‌/-उपायान्तरस्य उपायान्तरतो वा5भावात्‌ , द्वव्य- 
स्तवपरिहारेण अन्यहेतोरभावात्‌ । 


साधु को द्रव्यस्तव की अनुमतिः-- 


प्र<--पूजन-सत्कार निमित्त कायोत्सगें कोन करता है ? साधु या श्रावक ? वहां साधु को तो वह 
अनुचित हे, क्योंकि वे द्रउ्यस्तवरूप है ओर साधु के लिए द्रव्यस्तव का निषेध है। कहा है' 'तो कसिण- 
संजमविऊ पृष्काईय न इच्छन्ति' अथत्‌ संपूर्ण संयम के उपयोग वाले साधु हिंसा के कारण पुष्पादि की 
भी इच्छा करते नहीं हैं | तब पुष्पादि-द्र्यस्तव के निमित्त साधु कायोत्सगे क्‍यों करे ? अब श्रावक तो 
पूजा-सत्कार अपने वैभव के अनुसार खर्च करके करता ही है, क्योंकि उसे ग्रहस्थ जीवन में वही मुख्य है 
ओर बह वैसे धनव्यय साध्य द्रव्यस्तव को अपना सच्चा वैभव मानता है; श्रावक के लिए कहा गया है कि 
“जिनपूया विभव-बुद्धीः--अर्थात्‌ श्रावक मिट्टी के धन में नहीं, किन्तु जिनपूजा में धनबुद्धि रखता है, 
जिनपूजा को ही धनरूप मानता है, कारण, इस पूजासत्कारांदि पूजा से-१ महादोषों की निवृत्ति, 
२ अचुर कमबन्ध का अतिबन्ध, एवं ३ पुण्यानुबंधिपुए्य तथा ४ अनन्य उपकारी अरिहंत भ्रझनु के प्रति 
कृतज्ञभाव का लाभ होता है । तब महाफलप्रद पूजादि स्त्रय॑ं करने वाले श्राबक को पूजा-सत्कारादि के 
निमित्त कायोत्सर्ग करने की कोई आवश्यकता नहीं है। तो प्रश्न है यह कायोत्सर्ग कौन करता है ? 
अथत्‌ यहां कथित कायोत्सगंसाध्य पूजालाभ एवं सत्कारछाभ की उक्ति का विषय कौन है ? 


उ०--सामान्यरूप से साधु श्रावक दोनों ही इनके विषय हैं। अलबत्त साधु के लिए स्वयं पूजा- 
करण एवं सत्कारकरण की दृष्टि से द्रव्यस्तव करने का शाल्रनिषेध है, लेकिन सामान्यत द्रव्यस्तवमात्र का 
निषेध नहीं है । क्‍योंकि उसे द्रव्यस्तव की अतुमति होती है, देखते हैं कि भगवान के पूजा सत्कार को 
देख कर साधु को आनन्द होता है यह आनन्द उसके उद्गाररूप हेतु से ठीक ही निर्णीत किया जाता है; 
उद्‌गार इस प्रकार--“अहो यह पूजा ठीक हुई ! सुन्दर हुई ! इसमें अविरति यानी पापभरे ग्रहस्थवास में 
रहे हुए का इतना मानवजन्म कृताथे हुआ !” हृदय में बिना आनन्द के ऐसे बचन कहां से उत्थित है ? 
और यह आनन्द पूजा सत्कार रूप द्रव्यस्यव की अनुमति याने अनुमोदन स्वरूप है । 





नागभयखसुताकषेणदृष्टान्त: ] ललितविस्तरा [ ३११ 


(ल॒०-द्र व्यस्तवद्ष्टान्त:-) नागमयसुतगत्ताकपणज्ञातेन भावनीयमेतत्‌ । तदेव साधुरित्थ- 
मेवेतत्संपादनाय कुवांणो नाविषयः, वचनप्रामाण्यात्‌ , इत्थमेवेष्टसिद्वे, अन्यथाअयोगादिति । 

(पं०-) कथमित्याह नागेत्यादि, नागमयेनःसप्पभीत्या, सुतस्य-पुत्रस्य, गत्तत्ः-श्षआदू , 
आकषणमः-अपनयनम्‌ , एतदेव ज्ञातं-दप्यन्तः, तेन, 'भावनीयम', 'एतत्‌'-साथोदव्यस्तवकारणं देशना- 
द्वारेंण | तथाहि, किल काचित्‌ स्त्री प्रियपुत्रं रमणीयरूपमुपरचस्यरमणाय बहिमन्दिरस्थ विससजे। स 
चातिचपलछतया अविवेकतया च इत इतः पय्यंट्नवट्पायमतिविषमतटमेक॑ गत्तेमाविवेश । मुहर्तान्तरे च प्रत्यपाय- 
सम्भावनया चकितचेता माता तमानेतु' त॑ देशमाजगाम, दद॒श च गर्चान्तवृर्तिनं त॑ निजसूनु', तमनु च प्रचल्तिम्‌ 
आकालिककोपप्रसरमा(प० ....अनाकलितककोपप्रशमा)5जनपुब्जकालुकायमुद्घाटितातिविकटस्फुटाटोप॑ पन्नगम्‌ । 





साधु के द्वारा द्रव्यस्तव कराने की भी उपपत्ति:--- 


'साधु को द्रव्यस्तव का अनुमोदन है इतना ही नहीं, किन्तु उसका उपदेश प्रदान करने द्वारा उसे 
कराने का भी प्राप्त होता है। भगवान के पूजा सत्कार के सम्बन्ध में यह सदुपदेश भी साधु देता है कि 
“जिनपूजा करनी चाहिए; जिनसे बढ कर कोई शुभस्थान धन-विनियोग के लिए नहीं है,....इत्यादि । ऐसे 
बचन-समूह के द्वारा सदुपदेश देना यह साधु के द्वारा जिनपूज। कराना हुआ । 

प्र<--जीवन भर के लिए सत्रे पापव्यापारों को त्याग करने वाले साधु के लिए उपदेश द्वारा भी 
पुष्पहिंसादि पापप्रवृत्ति वाला सदोष द्रठ्यस्तव कराना कैसे उचित हो सकता है ! 

उ०--द्रव्यस्तव कराना सदोष नहीं है, क्‍योंकि द्रव्यस्तव में छूगते हुए सूह््म हिंसादिदोष की 
अपेक्षा अन्य इन्द्रियविषयों के निमित्त कृषि-व्यापार आदि बड़े आरम्भममय हिंसादि दोषयुक्त प्रवृत्ति से, 
द्रव्यस्तव काल में, निवृत्ति होती है या ताहश महादोष वाली प्रवृत्ति रुक जाती है, यह गुण है। 

प्र<--ततब्र भी हिंसादोषयुक्त द्रव्यस्तत समूचा निष्पाप तो नहीं हे, और साधु उसे कराता है तो 
अक्सर अमुक दोष की निवृत्ति के साथ साथ अन्य दोष में प्रवृत्ति कराना तो हुआ न ? 

उ०--नहीं, यहां उपदेश का दृष्टिबिन्दु समझिए,--द्रव्यस्तवकता की क्रिया में दो अंश हैं, 
१. सांसारिक बढ़े दोष वाली क्रिया से निवृत्ति ओर २. अ्रभुपूजन की शुभ भ्रवृत्ति के अन्तर्गत पुष्पादिक्लेश। 
अब देखिए कि द्रव्यस्तव का उपदेश करने में प्रयोजक अंश,-अन्य बड़े दोषों से निवृत्त कराना, यह है, 
अथांत गृहस्थ को पूजा द्वारा महादोष के निबृत्ति का छाम मिले इतना ही उद्देश उपदेश का प्रवर्तेक है, 
नहीं कि पुष्पादि को क्लेश का उद्द श | अलबत्ता गृहस्थ को वहां कुछ हिसा की प्रवृत्ति रहती है लेकिन उसे 
महादोष से निवृत्ति का बड़ा लाभ मिलता है ओर ऐसी निवृत्ति हेतु ग्रहस्थ के लिए द्रव्यस्तव जेसा कोई 
अन्य उपाय नहीं है । 

प्र---क्यों नहीं ? सामायिक, भगवान का जाप, स्तोत्रपाठ, स्वाध्याय आदि निर्दोष उपाय में लगने 
से कृषि आदि बड़े दोष वाली क्रिया से निवृत्ति हो सकती है न ! 

उ८--यों तो देखिए कि मूल बड़े दोष ममता तृष्णा ओर अहंत्व के हैं। ग्ृहस्थ के सामायिकादि 
में ममता-ठृष्णादि का इतना कठना मुश्किल हे क्योंकि वहां कोई द्रव्यव्यय नहीं हे, जब कि जिनपूजा- 
सत्कार में द्रव्यव्यय करना होता है. इससे वह कटती आती है। एवं अरिहंत प्रभु की अभिषेकादि पूजा 
करने में नम्नता-सेबकभाव-समरपण भी बढता आता है इससे अहंत्व का हास होता रहता है | इन्द्रियविषय 
एवं कृषि आदि में तो प्रवृत्ति ममतातृष्णा एबं अहंत्वमूलक हिंसादि बड़े दोष से युक्त होती है। इनसे 
बचने के लिए जिनपूजासत्कार का द्रव्यस्तव गृहस्थ के लिए अनन्य उपाय है । 


३१२ ] ललितविस्तरा [ अरिहंतचेश्याणं 


ततो5सौ गुरुखघवालोचनचतुरा नूनमतः पत्रगादस्य महानपायो भवितेति विचिन्त्य सलरं प्रसारितकरा गर्चात्‌ 
पुत्रमाचकर्ष । यथासौ स्तोकोत्कीणंशरीरत्वक्तया सपीडेडपि तत्र न दोषवती, परिशुद्धभावत्वात्‌ (० ....भावाव), 
तथा सर्व्वथा व्यक्तसरतवसावधो5पि साधुरुषायान्तरतो महतः सावधान्तराज्निवृत्तिमपश्यन्‌ गृहिणां द्वव्यस्तवमा- 
दिशन्नपिन पा ।ै। 
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द्रव्यस्तव की निर्दोषता में 'सपभय-पुत्राकपेण! दृष्टान्त)--- 

सावद्य द्रव्यस्तव को भी उपदेश द्वारा कराना निर्दोष है इसमें 'नागभय-सुतगतांकषण' अर्थात्‌ 
सर्प के भय से पुत्र को खड्डे में से घसिठ लेने का दृष्टान्त है । इस दृष्टान्त से उपदेश द्वारा साधु का द्रव्य- 
स्तव कराना थुक्तियुक्त है -यह बात मनन करने योग्य है। दृष्टान्त इस प्रकार है--किसी एक ख्री ने अपने 
पुत्र को कभी मनोहर रूप बाला बना कर क्रीडार्थ घर से बाहर भज दिया। वह छडका अति चंचल 
एवं अविवेकी होने से इधर उधर भटकता हुआ किसी एक खड़े में उत्तर गया। खड़ा एक कूप के समान 
गहरा था, ओर उसकी दीवारें विषम (खुरदरा, कर्कश) थी। दो घटिका के बाद माता को पुत्र वापस न 
लोटने से कुछ अनर्थ की आशक्ला हुई, ओर उत्सुक चित्त वाठी होकर उसे लाने के लिए बह उस तरफ 
आ पहुँच। | देखती है तो अपना प्यारा पुत्र खड़े के भीतर है, ओर उसके पीछे अज्जन के पुख्न-सी श्याम 
काया वाला एक सर्प चला आ रहा है । सर्प में शाश्वत कोप की छाया फेली हुई है, उसके कोप की शान्ति 
हो ऐसा दिखाई पड़ता नहीं है, और उसने अपनी फण का अति भयंकर आटोप स्पषठतः खोल दिया है। 
स्री गौरवब-लाघब के आलोचन में चतुर थी, यानी प्रसंग में छोटे-मोटे लाभ या हानि क्या है. यह समझ 
सकती थी। इसने सोच लिया कि लड़के को फोरन घसीट लेने में होने वाली पीडा की अपेक्षा विलंब 
करने में इस सांप से महान अन्थ होगा;' सोचते ही फौरन हाथ छंबा कर के उसने ऊपर से ही पुत्र को 
पकड़ कर खड्ड में से घसीट लिया | अब जिस भ्रकार यहां ऐसा करने में बालक फी चमड़ी कुछ छिल गई, 
फिर भी ऐसे पीडायुक्त पुत्र के प्रति माता अपराधिनी नहीं है क्योंकि उसका भात्र विशुद्ध है, (अन्य उपाय 
न होने से प्रस्तुत उपाय द्वारा सांप से मुत्र रक्तण करने का मनोभाव निर्मल होने की वजह से वह दोषपात्र 
नहीं है,) इस प्रकार साधु स्वयं सर्बधा मन-वचत-काया से करण-कारण-अनुमोदन किसी भी रूप में पाप 
व्यापार करने के त्याग वाले होते हुए भी जब उसे यह दिखाई देता है कि ग्रहस्थ को बड़े पापों से निवृत्त 
कराना दूसरे किसी उपाय द्वारा शक्य नहीं सिवा द्रव्यस्तत्र के, तब वह उसका उपदेश करने पर भी 


दोषपात्र नहीं है । 


इस लिए जब साधु को भगवत््‌-पूजा का उपदेश एवं प्रमोद रूप में कारण (कराना) और भनु- 
मोदन है, तब अनुमोदन के संपादनार्थ कायोस्सर्ग करता हुआ साधु कायोत्सग का विषय हुआ ही, विषय 
नहीं है ऐसा नहीं । इस संबन्ध में आगम ही प्रमाण है, अर्थात्‌ गणशधररचित 'अरिहंत चेइयाणं' सूत्र ही 
प्रमाण है; और भगवान की पूजा एवं सत्कार से निष्पन्न जो कर्मेज्षय का छाभ रूप इष्सिद्धि इसी कायोत्सर्ग- 
रीति से होती है; अन्यथा बिना कायोत्सर्ग वह नहीं हो सकती | 


श्रावक कायोत्सग में मावातिशय कारण--- 
करत न कप 4 वर पाक 


अब, शआ्रावक भी कायोत्सरग का विषय है इसका कारण यह है कि वह पूजा-सत्कार करता हुआ भी 
हृदय में उछलते हुए अत्यन्त भावोल्लास के कारण अधिक लाभ लेने के लिए यह अरिहंत चेइयाण- 


इत्यादि कहता है और पूजा-सत्कार निमित्त कायोत्सगे करता है। उसको पूजा-सत्कार के बारे में संतोष 
नहीं हे, इसका कारण यह है कि श्रावक का अध्यध्साय जिनपूजासत्कार में निःसीम आकांज्षावश उसके 





श्रावकत्व - जिनपूजालालसा |] ललितबिस्तरा [ ३१३ 


(ल०-श्रावकर्ख जिनपूजालालसलम्‌:-) श्वकस्तु सम्पादयन्रप्येती भावातिशयादलिक- 
[ बे संतों छ 

सम्पादनाथमाह। न तस्येतयोः संतोषः, तड्धम्मेस्थ तथास्वभावलात | जिनपूजासत्कारयो: करणलालसः 
खल्वाद्यों देशविरतिपरिणामः, ओवचित्यप्रवृत्तिसारत्वेन; उचितो चारम्भिण एतो, सदारम्भरूपलात , 
ओचित्याज्ञामतयोगात्‌ , अमदारम्भनिदवतत !, अन्यथा तदयोगादतिप्रमज्ञदिति | 

(पं०-) तद्धम्म त्यादि, तड़म्मस्य-श्रावकपम्मस्य, 'तथास्वभावत्वात्‌!ः-जिनपूजासत्कारयोराका- 
इल्लातिरिकाव असंतोषस्वभावत्वात्‌ । एतदेव भावयति, “जिनपूजासत्कारयों:” उक्तछूपयो:, 'करणलालस एव 
विधानहम्पट एवं, खल॒'शब्दस्येवकाराथंत्ातू , आद्य:'-आरम्म (०....सचित्त, सचित्तारम्म|वर्जामिधा- 
नाष्टमप्रतिमाभ्यासात्‌ प्राकाल्मावी, 'दिशविरतिपरिणामः>श्रावकाध्यवसाय: । कुत इत्याह ओचिस्यप्रव॒- 
त्तिसारत्वेन-निजावस्थाया आनुरूप्येण या प्रवृत्ति: चेश तत्मधानत्वेन | जचित्यमेव भावयत्राह'उचितो चौ- 
योग्यो च, आरम्भिण:/-तत एवं प्रथिव्याद्ारम्भवतः,' एतो'-पूजासत्कारी कुत इत्याह-सदारमस्भरूपल्ात, 
सनू-सुन्दरो जिनविषयतया, आरम्भः-प्रथिव्याद्ुपमर्द:, तब पत्वात्‌ | आरम्भविशेषेषषि कथमनयो: सदारम्भल- 
मित्याशडक्याह आज्ञाम्ृतयोगात्‌, आह्लव' जिनभवनं जिनबिम्बमित्याय्ाप्तोपदेशरूपा, अमृत अजराम- 
रभावकारित्वात्‌ , तेन योगात्‌ । आज्ञापि किनिबन्धनमित्यमित्याशडक्याह 'असदारम्भनिवते).! असतः> 
इन्द्रियाथविषयतया असुन्दरत्य, आरम्भस्प, ततो वा, जिनपूजादिकाले निदृत्तेः । ननु तन्रिवृत्तिस्यथापि 
भविष्यतीत्याशडक्याह अन्यथा -आज्ञामृतयुक्ती पूजासत्कारी विम॒च्य, 'तदयीगाद'-असुन्दरास्म्भनिवृत्तेरयो- 
गात्‌ू । विपक्षे बाधामाह “अतिप्रसज्ञात्‌'-अकारान्तरेणाप्यसदारमभनिवृत्त्यभ्युपगमे चूतरमणान्दोलनादावपि 
तत्माप्त्यातिप्रसज्ञादिति | इतिः” वाक्यसमाप्ती । 
असंतोष-स्वभाववाला होता है; इतनी पूजा पर्याप्त है” ऐसा संतोषवाला नहीं । इसका कारण यह है कि 
पू्वेकालभावी देशविरतिपरिणाम,-अथात्‌ आरमस्भत्यागः नामक आठवीं श्रावक प्रतिमा (प्रतिमा 
अभिग्रहविशेष), जिसमें सचित्त यानी जीवयुक्त काया की हिंसा त्याज्य होती है, बेसी अन्रस्था के पूर्व काल 
में रहे हुए श्रावक का अध्यवसाय,-निश्चित रूप से जिनपूजा-सत्कार करने की लालसा-लंपटता वाला होता 
है। कहा है 'जिनपूजासत्कारयो: करणलालसः खछु आद्यो देशविरतिपरिणाम:' | ऐसी ल्ालसा बनी रहने 
से वह कितना ही पूजासत्कार करे फिर भी उसमें उसे संतोष नहीं होता है। इससे यह सूचित होता है' 
कि अगर जिनपूजा सत्कार की उत्कट लालसा न हो तो अंतर में श्रावकपन का स्पर्श केसे हो सके ? 
श्रावकपन की जिनपूजादि के साथ व्याप्ति है, क्योंकि श्रावकपन उचितग्रवृत्ति-प्रधान होता है, अर्थात 
अपने धमस्थान के अनुरूप प्रवृत्ति की मुख्यता वाला होता है । यहां ओचित्य यानी अनुरूप प्रवृत्ति यही, 
कि प्रथ्वीकायादि स्थावर जीवों की हिंसा में बेठे हुए ग्ृहस्थ के लिए अपने अनन्तोपकारक इष्देव की पूजा 
एवं सत्कार करना यह कृतज्ञता आदि की वजह से उचित क्रव्य है । अलबत्त पूजासत्कार में प्रथ्वी- 
कायादि जीवों का आरम्भ (उपमदें) अवश्य है, लेकिन थे पूजा सत्कार जिनेन्द्रदेव के भक्ति-बहुमान संबंध 
में होने से श्रद्धा बढाने वाले एवं महा अहिंसादि धर्म सन्मुख ले जाने बाले होते हैं, इसलिए वे सुन्दर 
आरंभ स्वरूप है । है है 

प्र---पूजा सत्कार में भी एक तरह का हिंसारम्भ तो है ही, वह भले विश्वि्ठ कोटि का हो, फिर 
भी वे पूजा सत्कार सुन्दर आरम्भ केसे ? 


३१४ |] ललितविस्तरा [ भरिहंतचेइयाणं 


(ल०-द्रव्यस्तवो भावस्तवाइ्म्‌ः-) तथाहि,-द्रव्यस्तत्र ए्वेती, स च भावस्तवाज्ञमिष्ट;, 
तदन्यस्याप्रधानलात , तस्याभव्येष्वपि भावात्‌ । अतः आज्ञयाथ्सदारम्भनिदृत्तिरूप एवायं स्थात्‌। 
औचित्यप्रवत्तिरुपले5प्यल्पभावलाद द्रव्यस्तवः । गुणाय चाय॑ कृपोदाहरणेन । 

(प०-)औचित्यमेव पुनर्विशेषतों भावयन्नाह, तथाहि, द्रव्यस्तवः 'एतो!-पूजासत्कारी, ततः 
किमित्याह 'स च-द्रव्यस्तवः (च), 'भावस्तवाह् >शुद्धसाधुभावनिवन्धनम्‌ , इष्ट; >अमिमतः । कुत 
इत्याह तदन्यस्प'-भावस्तवानइस्य, 'अग्रधानत्वाद्‌*-अनादरणीयत्वात्‌ , कुत इत्याह 'तस्य-अप्रधानस्थ, 
अमन्येष्यपि! कि पुनरितरेषु, 'भावात्‌/-सत्तात्‌। न च ततः काचिह्महझतसिद्धिः । अतः >अन्यस्याप्रा- 
धान्याद्वोतोट, आज्ञया'>आप्तोषदेशेन, असदारम्भनिवृत्तिरुप एव-असदारम्भादू-उक्तरूपात्‌ तस्य वा, 
या निशृत्ति:-उपरमः, तद्र॒प एवं, न पुनरन्यो बहुलोक्रसिद्ध:, 'अर्य-शास्त्रविहितो द्रव्यस्तवः, 'स्थादू 
भवेत्‌ | आह, 'कथमसौ न भावस्तवः १ जौचित्यप्रवृत्तिहपत्वातू साधुधम्मंवद्‌' इत्याशडक्याह ओवचित्यप्रवू- 
तिरूपत्वेडपि -आवकावस्थायोग्यव्यापारस्वमावतायामपि, कि पुनस्तदभावे “अल्पभावलवात्‌ >तुच्छशुभपरि- 
णामत्वात्‌ , 'द्रव्यस्तव:'-पूजासत्कारोी । एवं तहिं अल्पभावल्वादेवाकिश्वित्करोड्य॑ शृहिणामित्याशडक्याह 
घगुणाय चा-उपकाराय च, 'अय॑!-द्रव्यस्तवः, कथमित्याह 'कृपोदाहरणेन -अवटज्ञातेन । 





उ०--आज्ञारूप अमृत के योग से वे सदू-आरम्भ रूप हैं। आप्त पुरुषों का उपदेश है कि 

“जिनभवनं जिनबिम्बं, जिनपूजां, जिनमतं च यः कुर्यात्‌। तस्थ नरामरशिवसुखफलानि करपल्न- 
बस्थानि ।” 

अर्थात्‌ जिनमन्दिर, जिनमूर्ति, जिनपूजा और जिनाज्ञापालन जो करे, उसे मनुष्य, देव, ओर 
मोक्ष के सुख स्वरूप फल हस्तगत होते हैं, करपल्लव में आ बेठते हैं । 


ऐसी उपदेशात्मक आज्ञा अजरामरता करने वाली होने से एक अमृत है, इसका बविपय पूजा- 
सत्कार पड़ता है, जो कि आज्ञाविहित होने के कारण इसका आरम्भ सदू-आरम्भ रूप है| बेसी आज्ञा 
भी करने का कारण यह है कि जिनपूजादि-काल में असद्‌-आरम्भ बन्द हो जाते हैं; असदू इसलिए कि 
वे इन्द्रियों के बैषयिक सुख निमित्त किये जाते हैं। उनकी निबृत्ति या उनसे आत्मा की निवृत्ति जिनपूजा 
सत्कार के काल में ठीक मिल जाती है। शायद आप कहेंगे कि इस निवृत्ति का संपादन तो किसी दूसरे 
उपाय से भी हो सकता है, लेकिन यह ख्याल में रखिए कि आज्ञाम्रृत से युक्त पूजासत्कार को छोड़कर 
असद आरम्भ की निवृत्ति ग्हस्थ के लिए और किसी से नहीं हो सकती है । यदि ऐसा न माना जाय तो 
अतिप्रसड़' होगा अथौत्‌ पूजासत्कार के सिवा और किसी प्रकार से असदू आरम्भ की निवृत्ति मानने पर 
जूआ खेलना, झूले झूलना, इत्यादि से भी आरम्मनिवृत्ति हुई मानी जाएगी। किन्तु ऐसा तो हे नहीं, 
अतः मानना आवश्यक है कि जिनपूजासत्कार में प्रवृत्त रहने से उतने काल तक असदू्‌ आरम्भ से बचा 
जाता हे । | 
पूजा-सत्कार में ओचित्य किस प्रकार है, यह विशेष रूप से बतलाते हुए कहते हैं कि पूजा- 
सत्कार द्रव्यस्तव हैं और द्रव्यस्तव मात्रस्तव का कारण है । भावस्तव का मतलब शुद्ध साधुभाव हे, क्योंकि 
भावरूप से परमात्मस्तव परमात्मा की आज्ञा का पालन ही है, और बह विशुद्ध साधुजीबन में ही सबेथा 
प्खरिडित्त रूप में किया जाता है । द्रव्यस्तव उसका कारण होने से ही कर्तज्यरूप में इड है.। क्‍योंकि जो 






द्रव्यस्तव में कृूपखननरश्टान्त ] ललित बिस्तरा [ ३१४ 


(पं ०-)ह6 चेव साधनप्रयोगो, गुणकरम्‌ अधिकारिण: किश्वित्सदोषमपि पूजादि, विशिष्टशुभभाव- 
हेतुात्‌ , यदू यद्‌ विशिष्टशुभमावहेतुभूतं तदू गुणकरं दृष्टं, यथा कूपखननं; विशिष्ट्शुमभावहेतुश्य यतनया 
पूजादि, ततो गुणकरमिति । कूपखननपक्षे शुभभावः तृष्णादिव्युदासेनानन्दादवाप्तिरिति | इद्मुक्त॑ भवति, यथा 
कूपखनन अ्रमतृष्णाकर्दमोपलेषादिदोषदुष्टमपि जलोलत्तावनन्तरोक्तदोषानपोह्न स्वोषकाराय परोपकाराय वा 
यथांकालं (अ०....चाले, प्र०....चाकालं) भवति, एवं पूजादिकमप्यारम्भदोषमपोद्य शुभाध्यवसायोत्ादनेना- 
शुभकरम्मनिज्जरणपुण्यबन्धकारणं मवतीति । 


भावस्तव का कारण नही बह अप्रधान यानी अनादरणीय होता है । दूसरों में क्या मोक्ष के लिए अयोग्य 
ऐसी अभव्य आत्मा में भी अप्रधान द्रव्यस्तव होता है, लेकिन वह भावस्तव का कारण न होने से उससे 
कुछ भी अधिकृत सिद्धि होती नही है । इस प्रकार अन्य उपाय अप्रधान होने से आप्र पुरुषों के उपदेशा- 


नुसार की जाती असद्‌ आरम्भ से निवृत्ति या असद्‌ आरम्भों की निवृत्ति स्वरूप ही द्रव्यस्तव प्रधान 
द्रव्यस्तव है, शास्रविहित द्रग्यस्तव है, किन्तु अन्य बहुलोक-प्रसिद्ध द्रव्यस्तव नहीं | 


प्र०--जब शाखब्रविह्ित पृजासत्कार साधुधमं की तरह ओचित्य प्रवृत्तिरूप है श्रावकाबस्था के योग्य 
प्रवृत्तिरूप है, एवं आत्मिक शुभपरिणाम वाले भी हैं, तब वे भावरतव क्‍यों नहीं ? 


उ०--ओचित्य प्रवृत्तिरूप होने पर भी उनमें शुभपरिणाम अल्प प्रमाण में हे, जो कि भावस्तव 
की कक्षा में उपयुक्त शुभ परिणाम की मात्रा वाला नहीं हे । इसलिए वह भावस्तव नहीं माना जा सकता | 
ऐसा मत कहिए कि 'तब फिर अल्पभाव होने की वजह से वह ग्ृहस्थ के लिए अकिद्ित्कर होगा अर्थात्‌ 
कुछ लाभग्रद नहीं |? क्योंकि कूप के दृ्टान्त से यह द्रव्यस्तत्र अल्प भावशाली होने के वात्जूद भी ग्रहस्थ 
के लिए उपकारी होता है | 


यहां अनुमान-अ्रयोग इस प्रकार का होगा, 'पूजादि के अधिकारी को कुछ सदोष भी पूजादि 
उपकारक हे, क्योंकि वह विशिष्ट शुभभाव का कारण है; व्याप्ति:-जो जो विशिष्ट झुभभाव का हेतुभूत है, 
वह वह उपकारक दिखाई पडता है; उदाहरणाथ्थ जैसा कूप का खनन (खुदाई) । जतना (सावधानी) से 
किया गया पूजादिद्रग्यस्तव विशिष्ट शुभभाव का कारण होता है, इसलिए वह उपकारक है | यहां कृपखनन 
के पक्ष में शुभ भाव ओर कोई नहीं किन्तु पिपासा आदि का उपशम करने पूर्वक होने वाली आनन्दादि 
की ग्राप्ति ही शुभ भाव रूप से ग्राह्म है | 


कूप का दृष्टान्त इस प्रकार हैः--किसी प्रवासी को रास्ते में बहुत प्यास लगी। वह एक सूकी हुई 
नदी के तट में छोटी सी कूई खोदता है । यद्यपि इससे प्रवास के श्रम, प्यास एवं धूलि-मलिनतादि दोष 
ओर भी बढते हैं, फिर भी पानी मिल जाने पर उसके उपयोग से वे समूचे दोष दूर होते हैं। फलतः 
खुदा हुआ कूप हमेशा या कालानुसार स्वोपकार एवं परोपकार के लिए समर्थ होता है। इस प्रकार पूजा- 
सत्कार भी, आरम्भ दोष से दूषित होने पर भी, शुभ अध्यवसाय को उत्पन्न करने द्वारा पाप कर्मों के क्षय 
ओर पुण्य के उपाजेन में कारण बनते हैं। यहां देखिए कि श्रम, प्यास और मल को दूर करने में प्रवासी 
के लिये कूप खनन ही एक उपाय है। यह भी पहले तो श्रमादि में वृद्धि करता है, लेकिन बाद में वह प्राप्त 
जल के द्वारा सभी श्रम बगरह को शान्त कर देता है। इसी प्रकार ग्रहस्थ के लिए भी कुछ आरम्भदोष 
से युक्त भी जिनपूजा-सत्कार ही मुख्य रूप से पापनाश एवं पुण्यवृद्धि का उपाय हैं, यावत्‌ आगे जा कर 
सब हिंसारम्भ ओर मूच्छा के त्यागपूर्वेक साधु जीवन प्राप्त कराने में समर्थ है | 


११६ ] ललितविस्तरा [ अरिहंतचेइयाणं 


(ल०-आज्ञाशुद्र! प्रवत्तिः सफला) न चेतदप्यनीदशमिष्टफलसिद्धये, किन्त्वाज्ञासतयुक्तमेव, 
स्थाने विभिग्रवृत्तेरिति सम्यंगालोचनीयमेतत्‌ । तदेवमनयोः साधुश्रावक्रावेव विषय हत्यलं प्रसद्धे न । 

(पं०-) दष्टन्तगुद्धयथ माह न चा-नेव, एतदपि'-कृपोदाहरणमपि, अनीदृशम्‌!-उदाहरणीय- 
बहुगुणद्रव्यस्तवविसह्शं यथाकथज्चित्‌ (प्र०....यथाकिश्वित) खननग्रवत््या, इष्टफलसिद्धये', इष्टफलम्‌ 
आरम्मिणां द्वव्यस्तवस्य बहुगुणलज्ञापनं, तत्सिद्धये भवतीति, दार्ष्यन्तिकेन वेधर्म्यात्‌ | यथा तु स्थात्‌ तथाह 
'किन्लाज्ञामरतयुक्तमेव', आज्वेवामृत॑ परमस्वास्थ्यकारिवादाज्ञागतं, तथ क्तमेव-तस्संबद्धमेव; तथाहि,-महत्यां 
पिषासाधापदि कृपखननात्सुखतरान्योपायेन विमलजलासंभवे निश्चितस्वादुशीतरवच्छजलायां भूमौ (प्र०....इलयां) 
अन्योपायपरिहारेण (अ०....विरहेण) कृूपखननमुचितं, तस्वैव तदानीं बहुगुणत्वाद्‌ ; इत्थमेव च खातशाख्रका- 
राज्ञा | कुत एतदित्याह 'स्थाने'-द्ृव्यस्तवादी कूपलननादिके च उपकारिणि, “विधिग्रवृत्ते:-औचित्यप्रवृत्ते:, 
अन्यथा ततो प्यपायभावात्‌ । 

(ल०-सम्माण० बोहिलाम० निरुवसग्ग० पदार्थ:-) तथा 'सम्माणवत्तियाए'त्ति सन्मान- 
प्रत्ययं सन्‍्माननिमित्तम्‌ । स्तुत्यादिगुणोत्रतिकरणं सन्‍्मानः; तथा मानसः ग्रीतिविशेष इत्यन्ये | 
अथ वन्दनपूजनसत्कारसन्माना एवं किंनिमित्तमिति ? अत आह 'बोहिलाभवत्तियाए! बोधिलाभ- 


| वीक | 


प्रययं बोधिलाभमनिभित्तम्‌ | जिनग्रणीतथम्मग्राप्रिबोंधिताभोइभिधीयते | अथ बोधिलाम एव 

कप रह छः ३० ह हर [१ 4. कर ( 
(प्र०...०भो5पि) किनिमित्तमिति ? अत आह 'निरुवसग्गवत्तियाए'-निरुपसग्गग्रत्यय॑ निरुपसर्ग- 
निमित्तम्‌ । निरुपसग्गों मोक्ष), जन्माध पसग्गोभावेन । 
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आज्ञायुक्त प्रवृत्ति ही सफल३--- 


यहां दृष्टान्त शुद्धि के लिए कहते हैं कि कूप का दृश्टान्त भी ज्यों त्यों खनन करने द्वारा इष्ट साधक 
नहीं हे, अर्थात्‌ दाष्ट/ान्विक बहुगुणसंपन्न द्रव्यस्तव से बिलक्षण यानी ज्यों त्यों किया गया कृूपखनन इष्ट फल 
देने में समर्थ नहीं हो सकता । यह इस प्रकार-श्रोता आरम्भी गृहस्थ को ऐसे दृष्टान्त देने द्वारा उसे द्रव्य 
स्तब को बहुगुणता का ज्ञापन करना अभिग्रेत हे, वह इष्ट फल संपन्न नहीं हो सकता अगर जैसे तैसे किया 
जाता कूपखनन का दृष्टान्त द्वव्यस्तव की बहुगुणता की पुष्टि में दिया जाए। क्‍यों कि बेसा दृष्टान्त तो 
आज्ञागुद्ध किये जा रहे दाष्टान्तिक द्रज्यस्तव की अपेक्षा विलक्षण यानी आज्ञानिरपेक्ष हुआ | तब प्रश्न है 
कि किस प्रकार इष्टफल-साधक हो ? उत्तर यह है कि आज्ञारूप अम्रत से संबद्ध ही | 

शास्त्रज्ञा तो परम स्वास्थ्यकारी होने से एक प्रकार का अमृत है। यह इस प्रकार--कोइ बड़ी 
प्यासादि आपत्ति खड़ी हुई हो और कूपखनन की अपेक्षा दूसरे अधिक सरल उपाय द्वारा निर्मल जल प्राप्त 
करना असंभवित हो तब यही उचित होगा कि अन्य उपाय को छोडकर निश्चित स्वादिष्ट शीतल स्वच्छ 
जल वाली भूमि को खोदा जाय | क्‍यों कि उस समय खातशाख्रानुसार वही खनन बहु गुणकारी होता है । 
खातशास्त्र के रचयिताओं की यही आज्ञा हे । ऐसे शास्त्रानुसारी प्रयत्न से इष्ट फल होने में कारण यह हे 
कि प्रयत्त उपकारक द्वव्यस्तव एवं कूपखननादि रूप योग्य स्थान में उचित रूप से हुआ है। अगर 
अनुचित प्रवृत्ति की होती तो अनर्थ होता । ह 

इस भ्रकार पूजा-सत्कार निमित्त कायोत्सगे के सूत्र के विषय साधु ओर आवबक दोनों हैं। इतनी 
चने यहां पर्याप्त है | 





ग्राप्त बोधि की प्रार्थना क्यों ? | ललितविस्तरा [ ३१७ 


(ल०-पप्वोधिरामाथ' कथं कायोत्सग: १-) आह,-'साधुआवकयोबोंधिलाभोउस्त्येव; क्थ॑ 
तत्त्ययं; सिद्धस्थासाध्यलात्‌ १ एवं तन्रिमित्तो निरुपसग्गोंडपि तथाउनमिलपंणीय एवं; इति किमथ 
मनयोरूपन्यास इति १” उच्यते क्लिप्टक्रम्मोंद्यवशेन बोधिलामस्य प्रतिपातसम्भवाजन्पान्तरेडपि 
तदर्थिवसिद्धे!; निरुपसग्गंस्यापि तदायत्तखात्‌ | सम्भवत्येब॑ मावातिशयेन रक्षणमित्येतदर्थमनयो- 
रुपन्यासः । न चाप्माप्तप्राप्तावेवेह ग्राथना, ग्राप्तअष्टस्यापि प्रयत्नप्राप्यलाद क्षायिकसम्यर्वष्खयपेक्ष- 

याप्यक्षेपफलसाधकबोधिलाभापेक्षया एवम्पन्यास: । 








सम्माण० बोहिलाम० निरुवसग्गवत्तियाए का अथे-- 


'सम्माणवत्तियाए'! का अथ है सन्‍्मान निमित्त; अर्थात्‌ चेत्य के सन्‍्मान से जो कर्मज्य का छाम 
होता है, उस लाभ के हेतु में कायोत्सगे करता हूँ। यहां सन्‍्मान, बाचिक स्तुति आदि गुणों के उन्नतिकरण 
अर्थात्‌ प्रशंसन को कहते हैं| अन्य आचार्यों के मत से सन्‍्मान यह मानसिक ग्रीतिविशेष स्व॒रूप है । 
अथात्‌ भगवान के प्रति ऐसी उछलती ग्रीति किजो अप्राप्त धर्मल्ाभ को प्राप्त करा दे और प्राप्त को 
अधिकाधिक बढा दे, एवं निजात्मा को ऊपर ऊपर के गुणस्थानक में चढा दे । अब ये बन्दन-पूजन-सत्कार- 
सन्‍्मान किसके लिए हैं ? तो कइते हैं कि 'बोहिलामबत्तियाए' अथात्‌ बोधित्ाभ के निमित्त | जिन- 
प्रणीतधमे-पआरप्ति को बोघिलाभ कहा जाता है। यह धम्मग्राप्ति, धर्म को आचरण रूप से प्राप्त करने में 
कदाचित्‌ अशक्त होने पर भी, हृदय में स्पशना रूप जिनोक्तव्र्म-प्राप्ति तो हो सकती है| अब बोधिलाभ 
ही किस लिए ! उत्तर है कि “निरुवसग्गवत्तियाए” अर्थात्‌ निरुपसगग हेतु | निरुपसगे नाम है मोक्ष का, 
क्योंकि वहां जन्म-मरण-रोग-शोकादि कोई उपद्रव ( उपसर्ग ) है ही नहीं । 


ग्राप्तै वोधिलाम हेतु भी कायोत्सग क्‍यों १-- 


प्र--साधु ओर श्रावक के प्रास बोधिलाभ तो है ही फिर इसके निमित्त वे कायोत्सां क्‍यों करें ? 
कारण, सिद्ध वस्तु अब साधने योग्य नहीं होती है । सिद्ध बोधिलाभ को अब कायोत्सग से क्‍या ? साधना 
एवं बोधिलाभ से ही अवश्य होने वाला सोक्ष ( निरुपसगे) भी कोई नया अभिलषणीय नहीं है, तब फिर 
इसके लिए भी कायोत्सगें करता अनावश्यक है। अतः प्रश्न है कि बोहिलाभवत्तियाए निरुवसग्गवत्तियाए 
इन दो पदों का उपन्यास क्यों किया गया ! 


उ८-क्लिष्ट कम मिथ्यात्व मोहनीय कर्म के उदय वश संभव है कि प्राप्त हुए भी बोधिलास का 
नाश हो जाए | तब तो यह बोधिलाभ भात्री काल के लिए असिद्ध हुआ; एवं जन्मान्तर के लिए भी 
इसकी अभिलाषा रहती हे इससे सूचित होता है कि वहां भी यह सिद्ध नहीं हे | इसलिए कायोत्सग 
द्वारा अत्यन्त भाव से, बोधिलाभ का रक्षण होना संभवित है | एबं निरुपसर्ग मोक्ष तो क्षायिक अविनाशी 
बोधिलाभ के अधीन होने से अब तक सिद्ध नहीं है, अतः ऐसे असिद्ध बोधिल्ञाभ एवं निरुपसर्ग के 
निमित्त "अं करने के लिए 'बोहिलाभवत्तियाए, निरुत्सग्गवत्तियाएं इन दोनों का उपन्यास 
युक्तियक्त है । 


ओर भी यह बात है कि यहां ग्राथना केवल अग्राप्त की नयी प्राप्ति के लिए ही की जाती है ऐसा नहीं, 
पुनः प्राप्ति के छिए भी वह कतंव्य है; क्योंकि वस्तु प्राप्त होने के बाद कदाचित्‌ अ्रष्ट हो जाए, तब ऐसे 
प्राथेनादि प्रयत्न से बह पुनः साध्य होती है । 


३१८ | ललितविस्तरा [ भरिहंतचेइयाणं 


(ल०- सद्भाए'. ..जलश्षोधकमणिदष्टान्तः-) अय॑ च कायोत्सरः क्रियमाणो5पि भरद्भादि- 
विकलस्य नामिलकितार्थप्रसाधनायालमित्यतः आह सद्भाएं मेहाएं धीहए धारणाएं अणुप्पेहाए 
वड़मागीए ठामि काउस्सग्गंति | श्रद्धया हेतुभूतया, न बलाभियोगादिना । श्रद्धा निजो5भिलाषः 
मिथ्यात्वमोहनीयकर्म्मक्षयोपशमादिजन्यथे तसः. असाद इत्यथे। । अयच्च जीवादितचारथ्थानुसारी 
समारोपविधातकृत्‌ कम्मफलसम्बन्धास्तिलादिसंग्रत्ययाकार: वित्तकालष्यापनायी धम्मः | यथोदक - 
प्रसादको मणि; सरसि प्रक्षिप्ः पड़ादिकाठप्यमपनीयाच्छतामापादयति, एवं भ्रद्धामणिरपि चित्तसर- 
स्यृपपन्न: ०. ..पपन्नः) सब्ब' वित्तकालुष्यमपनीय भगवददअरणीतमार्गे (०. ..मार्ग) सम्पस्भा- 
बयतीति | 


(पं०-) 'श्रद्धा०' । समारोपे'त्यादि, समारोपविधातकृत', समारोपो नामासतः स्वभावान्तरत्य 
मिथ्यालमोहोदयात्तथ्ये वस्तुन्यध्यारोप्ण काचकामला पधातादू द्विचन्द्रादिविज्ञानेष्विवेति, तद्िघातकतू- 
नाशकारी । कर्म्मफल्सम्बन्धास्तित्वादिसंप्रत्ययाकार' इति, कर्म श॒ुमाशभरक्षणं, फल च तक्कायं 
तथाविधमेव, तयोः संबन्धः आनन्तर्येण कार्यकारणभावरुक्षणो वास्तबः संयोगो, न तु सुगतसुतपरिकल्पित- 
सन्तानव्यवहाराश्रय. इवोषचरितों, यथोक्त' तेः “यस्मिन्‍नेव हि सन्‍्ताने, आहिता कम्मंवासना। फरं तत्रेव 
सन्यत्ते कार्पासे रक्तता यथा ।' तस्थ अस्तिल्व॑+सद्भावः, आदि शब्दाद आत्मास्ति, स परिणामी, बद्ध: 
सल्तम्मंणा विचित्रेण | मुक्तश्व॒ तह्रियोगाद्‌ , हिंसादिंसादि तद्भेतु: ॥ इत्यादिवित्रप्रावचिनकवस्तुप्रहः । तत्व 
सम्प्रत्ययः-सम्यकश्रद्धानयुता प्रतीतिः स आकारः-स्वभावों यस्य स तथा । 


प्र०-क्षायिक सम्यग्दष्टि कि जिसे मिथ्यास्वादि दर्शन मोहनीय निमूल क्षीण हो जाने से अवि- 
नाशी सम्यरदर्शन यानी बोधिलाम प्राप्त ही है, उसके लिए का््ोत्सर्ग-निमित्त-सूत्र में ' बोहिलाभवत्तियाएं 
पदोपन्यास का क्या उपयोग ! 


उ०-उपयोग यही कि क्षायिक-सम्यग्दृष्टि आत्मा को भी अब तक बिना विलम्ब फल की सिद्ध 
करने वाला बोधिलाभ प्राप्त नहीं है, उसे प्राप्त करने की अपेक्षा से 'बोहिलाभवत्तियाए पद का 
उपन्यास है । 


'सद्भाएं का अथ ; जलशोधक मगिका दृष्टान्त/-- 


'वंद्णवत्तियाए'--इत्यादि छः पदों द्वारा कथित वन्दन-पूजनादि निमित्तों से भी किया जाता यह 
कायोत्सग अगर श्रद्धादि से रहित हो तब अभिल्‍षित वस्तु को सिद्ध करने में समर्थ नहीं होता हे, इस 
छिए इसी सूत्र में अब कहते हैं 'सद्धाए मेहाए धीइए धारणाए अणुप्पेह्मा बड्‌ढह़माणीए ठामि काउस्समा 
अ्रथातत बढ़ती हुई श्रद्धा, मेधा, धृति, धारणा एत्रं अजुम्रेक्षा द्वारा मैं कायोत्सगे करता हूँ । इसमें पहले कहना 
यह हुआ कि कायोत्स्ग श्रद्धा वश किया जाता है किन्तु किसी बलासियोगादि यानी बलात्कार, गताडुग- 
तिकता, पौदूगलिक आशंसा, कपट, इत्यादि वश नहों। यह श्रद्धा स्वीय अभिलाबा रूप है। तात्पय कि- 
मिथ्यात्यमोहनीयकर्मे के क्षयोपशम एवं परमात्मा के प्रति प्रशस्त भक्तिरागाडि से उत्न्न द्वोता हुआ 
: « चित्तप्रसाद यह श्रद्धा है. । बह एक ऐसा चित्तथर्म है जो कि चित्त के कालुष्य को नष्ट कर देता है, क्यों , 






सद्भाए-मेहाए-धीइए ] ललितविस्तरा [ ३१६ 


(ल०-मिहाए!-आतुरोषधरष्टान्तः-) एवं मेघया, न जडल्वेन | मेवा प्रन्थग्रहणपढु: 
परिणामः, ज्ञानावरणीयकम्मक्षयोपशमजः चित्तथम्म इति भाव: | अयमपीह सदृग्रन्थप्रवृत्ति सारः 
पापश्रतावज्ञाकारी गुरुविनयादिविधिव्नभ्यों महांस्तद॒पादेयपरिणामः; आतुरौषधाप्त्युपादेयतानिदश- 
नेन;-यथा ग्रेक्षावदात॒रस्य तथा तथोत्तमोषधावाप्तो विशिष्टफलभव्यतय्रेतरापोहेन तत्र महाजुपादेयमावो 
ग्रहणादरश्, एवं मेधाविनों मेधासामथ्यात्‌ सदुग्रन्थ एवोपादेयमातरों गहणादरथ, नान्‍्यत्र, अस्येत् 
भावोषधत्वादिति । 





कि वह जीव अजीब आदि तत्त्वभूत पदार्थ का ही अनुसरण करता है अर्थात्‌ उन जीवादि तत्त्व की ज्ञेय- 

हेय-उपादेयता के अनुरूप आत्मपरिणति से संपन्न होता है, और वह समारोप का नाश कर देता हे । 

यह समारोप, जैसे मोतिया बिन्द एवं कामलरोगादि से जनित दृष्टि-डपघातबश एक ही चन्द्र में द्विचन्द्र 

का मिथ्याज्ञान एवं शुक्ल शंख में पीतपन का अ्रान्तज्ञान, इत्यादि स्वरूप होता हे इस तरह सिथ्यात्व- 

मोहोदय वश जीवादि वस्तु में असत्‌ अन्यान्य स्वभाव के आरोपित ज्ञान स्वरूप होता है। ऐसा समारोप 

चित्तप्रसाद से नष्ट हो जाता है | यह चित्तप्रसाद कमें, तत्फल, तत्संबन्ध का अस्तित्व इत्यादि की सम्यक्‌ 
श्रद्धा स्वरूप होता है| यहां 'कर्म' से शुभाशुभ पुर्य-पाप, एवं 'तत्फल' से उनके विपाकाधीन शुभाशुभ 
कार्य, और 'तत्संबन्धास्तित्व” से कर्म और फल के बीच एवं उन्तका आत्मा के साथ वास्तविक साक्षान्‌ 
कार्यकारणभाव-संबन्ध का सद॒भाव विवज्षित है | 


आत्मा, कर्म ओर फल का संबन्ध, यह वास्तविक संयोग है किन्तु ओपचारिक नहीं,जेसा कि बुद्ध- 
शिष्यने माना हुआ क्षणसंतान के व्यवहार में औपचारिक संबन्ध। बोद्ध मत में कहा गया है कि जिस क्षणसंतान 
में जो कर्मवासना प्राप्त है उसी में, कपास में रक्तता की तरह, फल का अनुसन्धान वह करती है । कपास 
के जिस पौधे में रक्तता-संपादनाथ चूर्णादियोग किया जाता है बाद में उसी पर उत्पन्न कपास में रक्तता 
होती है; इस प्रकार वस्तु प्रतिक्षण नषभ्रड एवं नठ्यजात होने पर भी एक वस्तु की वासना का काये दूसरी 
बिलक्षण वस्तु में पेंदा होने की आपत्ति नहीं है, क्‍योंकि काये तो, जिस वस्तु की क्षणसंत्रान में वेसी 
बासना होगी वहां ही हो सकता है | उदाहरणाथ, पटक्षण-संतान में घटक्तणवासना का अथात्‌ मिट्टी या 
घट के वर्णादि संस्कार का कार्य नहीं होगा । बौद्ध ने यहां मिट्टी वगैरह बिछकुल क्षणनष्ट मानने पर भी 
उत्तरक्षणोत्पन्न घटादि के साथ इसका जो कार्यकारण संबन्ध माना है, वह कोइ मुख्य वस्तु नहीं किन्तु 
ओपचारिक काल्पनिक है। उसी प्रकार आत्मा, कम और फल का भी औपचारिक संबन्ध हुआ । जैन मत में 
वैसा नहीं किन्तु वस्तु नित्यानित्य होने से वास्तविक संबन्ध है; क्योंकि पूर्वेक्षण की वस्तु पर्याय रूप से 
नष्ट होने पर भी द्रव्य रूप से अवस्थित है | 


संबन्धास्तित्व आदि, पद में आदि' शब्द से यह लेना, “आत्मास्ति, स परिणामी, बद्धः सत्कम्मेणा 
विचित्रेण । मुक्तथ्॒ तहियोगाद्धिसाहिसादि तद्धे तु:” इत्यादि अनुसार आत्मा सदू है, परिणामी नित्य है, 
विविध वास्तव कर्म से बस्चा हुआ है, कर्म के वियोग से मुक्त होता है, उन कर्मसंयोग के प्रति हिंसादि 
और कर्मवियोग के प्रति अहिंसादि कारण हैं । इत्यादि जिनग्रचनोक्त विविध तत्त्ववस्तु लेना । 

इन कर्म, फल इत्यादि ठत्त्वों की सम्यक्‌ प्रतीति स्वरूप, और चित्तकछुषितता का निवारक चित्त- 
धर्म यहां अद्धा' करके विवक्षित है। यह एक मणि-सा है। जिस प्रकार पात्ती को स्रच्छ करनेवाला 
मणिरत्न तालाब में डाला जाए तो वह पड्ु आदि कलुषितताओं को हटाकर स्वच्छता का संपादन कर 
देता है, इस प्रकार श्रद्धामणि भी चित्त सरोवर में उत्पन्न होकर तत्त्वसम्बन्धी संशय, श्रम, चाम्ल्य, 


नै 


दी 3-+>स्ल्जककनलन, अरककानलममम्न+ उलतलकी 5 समान्‍ान्‍मकाका 


३२० ] ललितविस्तरा [ अरिहंतचेइयाणं 


(ल०-धीहए! ; चिन्तामणिग्राप्त्युपमाः-) एवं च इत्या, न रागाधाकुलतया । धतिमनः- 
प्रणिधानं, विशिष्टा ग्रीति! | इयमप्यत्र मोहनीयकम्मद्योपशमादिसंभूता, रहितां देन्‍्योत्सुक्याम्यां, 
धीरगम्भीराशयरूपा, अवन्ध्यकल्याणनिवन्धनवस्ल्वाप्त्युपमया;-यथा दोगत्योपहतस्थ चिन्तामण्या- 
दवाप्ती विज्ञाततद्गुणस्य 'गतमिदानीं दोगत्यमि!ति विदित (प्र०...विगत) तद्िघातमाव भवति 
ध्तिः | एवं जिनधम्म॑चिन्तारत्नप्राप्तावपि विदिततन्माहात्म्यस्थ के इदानीं संसार इति तहु।ख- 
चिन्तारहिता सब्जायत एवेयम्‌ , उत्तमालम्बनलादिति । 


अतत्त्वश्रद्धा इत्यादि चित्त की समस्त कलुषितताओं को हटा करके भगवान अरिहंतदेव से उपदिष्ठ 
तत्त्न-मार्ग को चित्त में भावित करता है, या ऐसे मार्ग में चित्त को सम्यगू रूपसे भावित ( बासित ) 
कर देता है; जैसे कि कस्तूरी डिब्बे में रहे हुए कपड़े को वासित करती हे । 


भेहाए! का अर्थ ; रोगी के उत्तम ओषध के प्रति आदर का दृष्टान्त/-- 


इस अकार मेहा-मेघा से कायोत्स्ग करता हूँ , किन्तु जडता-अज्ञानता से नहीं | 'मेधा' यह शात्र 
बचन ग्रहण करने में निपुण ऐसा चित्तथम याने बुद्धिधर्म है। वह ज्ञानावरणीय कम के क्षयोपशम से 
अगठ होता है | कायोत्सरग में जो अनुप्रेज्ञा करनी है उसमें पूर्वोक्त श्रद्धा के अलाबा यह मेघा भी आवश्यक 
है। चित्त में तत्त्वश्रद्धा जागृत हुई, अब उन वत्त्वों के प्रतिपादक सत्शाखत्र के विषय में महान उपादेयभाव 
उत्पन्न होता है; यही शाब्न मुझे आदेय है, ग्राह्म है, बेसा अत्यधिक आकर्षण होता है | यह भी उपादेयभाव 
शुष्क नहीं किन्तु सम्यक्‌ शाज्ल्र में प्रवृत्ति करने की प्रधानता वाला होता है। इसीलिए बह पापश्रुत के 
यानी मिथ्याशास्र एवं उनके बचनों के ग्रति अवबज्ञा, अग्राह्ममाव कराता है। एवं इससे सत्‌ शास्त्र में 
प्रवृत्ति के पूरे गुरुविनय-बहुमान आदि शाखम्रहणु-विधि की भियता रहती है। सतशाख्थाध्ययन संबन्धी 
इस प्रकार का निपुण उपादेय-परिणाम यह मेधा है | रोगी पुरुष को ओषध प्राप्ति में होते हुए उपादेयभाव 
के दृष्टान्त से यह सुज्ञेय है। जिस प्रकार विचारक रोगी पुरुष को किसी उत्तम ओऔषध को प्राप्ति होती है. 
तब वह ओषधि विशिष्ट फल प्राप्ति के लिए योग्य लगने से, अन्य निष्फल या अनर्थकारी ओषधों को 
छोड कर इस उत्तम औषध में उसे महान उपादेयभाव यानी यही ग्राह्म है” ऐसा अत्यधिक आकर्षण वाला 
मनोनिधोर, एवं उसके ग्रहण में प्रयत्न रहता है, ठीक इसी प्रकार मेधावान पुरुष को मेघागुण के सामथ्य 
से सम्यक शास्त्र के प्रति ही अत्यन्त उपादेयभाव और उसी के अध्ययन में प्रयत्न रहता है, किन्तु अन्यत्र 
नहीं, क्यों कि वह समझता है कि सम्यक्‌ शाल्रद्दी भाव-ओऔषध है, आत्मरोग निवारणार्थ सच्चा ओषध है । 
'धीहए! का अथः-चिन्तामणि प्राप्ति का दरृष्टान्तः-- 
इसी प्रकार कायोत्सर्ग 'ीइए' अर्थात्‌ धृति से करना है किन्तु रागादिदोषों से व्याकुलित होकर 
नहीं | धृति यह प्रस्तुत में मन का प्रणिधान यानी प्रकृष्ट स्थापन है; यह एक ऐसी विशिष्ट प्रीति है जो 
कि मन को अन्यत्र आक्रृष्ट होने नहीं देती | यहां यह प्रीति भी मोहनीयकर्म के क्षयोपशम आदि से 
प्रादुभू त होती है, और दीनता तथा फल के प्रति उत्सुकता से रहित होती है । क्रिया में विशिष्ट प्रीति 
होने पर कोई उद् ग-खिन्नता छावे ऐसी दीनता, एवं “क्रिया तुरन्त समाप्त कर फल पा छे' ऐसी उत्सुकता 
, होती है । यह घृति धीर और गम्भीर आशय स्वरूप होती है । पूर्बोक्त जो अद्धा मेधा प्राप्त हुई इनसे 
जी एक दृढ एवं गहरा शुभाशय उत्पन्न होता है। यह धृति हे, और बह अवश्य निश्चित सुख लाने वाले 
कल्याण में कारणीभूत चितामणि आदि वस्तु प्राप्ति के दृष्टान्त से समझी जा सकती है। जैसे कि,-किसी 





घारणाए-अणुप्पेहाण ] ललितविस्तरा [३२१ 


(ल०-धारणाए ; मुक्ताफलमालाग्रोतक्रोपमाः-) एवं धारणया, न चित्तशुन्यत्वेन । 

आप ०. ३२७ & ३ [4 
धारणा' अधिकृतवस्ववविस्मृतिः | इये चेह ज्ञानावरणीयकम्मक्षयोपशमसमुत्या अविच्युत्यादिभेदवर्त 
प्रस्तुत(प्र० . ..प्रज्ञात)वस्त्वानुपू्वीगोचत चित्तपरिणतिः, जात्यमुक्ताफलमालाप्रोतकर ष्टान्तेन तस्‍्य॑ 


$ ५७. ०] 


तथातथोषयोगदादयात्‌अविक्षिप्तस्थ सतो यथाह विधिवदेतओतनेन गुणवतती निष्पधते अधि- 


कृतमाला; एवमेतद्ब॒लात्‌ स्थानादियोंगप्रवृत्तस्य यथोक्तनीत्यैव निष्पयते योगगुणमालापुष्ट (०... 
. पृष्टि)निबन्धनलादिति । 


(पं०-) अविच्युत्यादिभेदवती -अविच्युतिस्मृतिवासनाभेदवती । 

(ठ०-“अपुप्पेहाए! ; र्नशोधकानलोपमा-) एवमनुप्रेश्षया, न प्रवृत्तिमात्रतया । अलुग्रेक्षा 
नाम तचाथथानुचिन्ता । इयमप्यत्र ज्ञानावरणीयकम्सक्षयोपशमसमुद्धवो जल धूतार्था भ्यास मेद (१) परस- 
संवेगहेतुः (२) तद्दाद्य विधायी (३)उत्तरोत्तरविशेषसम्पत्ययाकारः (४७)केवलालोकोन्युखशित्तधम्मः । 
यथा रत्नशोधको5नलः रत्नमभिसंग्राप्तः रत्नमल दग्ध्वा शुद्धिमापादयति, तथालुम्रेक्षानलो5्प्यात्म- 
रत्नमुपसंग्राप्ः कमल दग्ध्वा कैवल्यमापादयति तथातत्सवभावत्वात्‌ञ्न ०. . .तथास्वभावात) इति । 


उन क छा व 24. अनननननणनमतक 


दरिद्रता से पीडित पुरुष को कदाचित्‌ कहीं से चिन्तामणि रत्न प्राप्त हो जाए, और उसकी महिमा उसे 
अवगत हो, तब उस चिन्तामणि से दरिद्रता का निमित्त नाश जानकर “अब तो दरिद्रता गई।' ऐसी 
धृति उत्पन्न होती है। इस प्रकार जिनधर्म स्वरूप चिन्तामणि भी प्राप्त होने पर उसका महात्म्य खयाल में 
रहते हुए, “अब दुःखरूप ससार केसा ? ऐसी संसारदु:ख की चिन्ता से बिनिमु क्त विशिष्ट धृती उत्पन्न 
होती ही है । क्‍योंकि वह तो लोकिक चिन्तामणि की अपेक्षा उत्तम आलम्बन प्राप्त हुआ है । 


धारणाए' का अथ मोतीमाला के पिरोने का दृष्टान्त+-- 


इसी प्रकार धारणा से कायोत्सग करना है, नहीं कि चित्त शून्‍्य रख कर | धारणा भ्रस्तुत बस्तु 
की अ-विस्म्ृति को कहते है; विस्मृत्ति न हो जाए किन्तु स्मृति हो इस प्रकार वस्तु को पकड़ रखना यह 
धारणा ज्ञानावरणीय कम्म के ज्ञयोपशम द्वारा निष्पन्न होती है। उसके अबिच्युति, स्मृति, और वासना, 
यों तीन प्रकार हैं। अविच्युति - अवण-दर्शन आदि करते समय ऐसा अवधारण कि उसका विषय मन 
में से निकछ न जाए, च्युत न हो जाए । स्मृति - अवधारित का स्मरण | वासना आगे स्मरण हो सके 
बेसी संस्काररूप से रक्षा | इन तीनों प्रकार की धारणा प्रस्तुत वस्तु के क्रम को विषय करने बाली चित्त- 
परिणाम स्वरूप होती है, अथात्‌ वस्तुक्रम को पकड़ रखने वाला, मन का, एक परिणाम यह धारणा है। 
इसमें दृष्टान्त है सच्चे मोतीयों की माला के पिरोने बाले का तइनुसार बहां उसे बैंसी बेसी चित्तोपयोग 
की हृढ़ता वश ऐसी धारणात्मक चित्तपरिणति संपन्न होती है | जितनी जितनी उपयोग की हृढ़ता, इतती 
इतली सतेज धारणा मोती माला का पिरोने वाला चित्तविश्वेप छोड़कर अर्थात्‌ चित्त को और कहीं भी न 
ले जाता हुआ प्रस्तुत पिरोने की क्रिया में लगाकर यथायोग्य विधिपूबेक मोतीयों के पोने का काम करता 
है; इससे वह माला गुणबती निष्पन्न होती है | इस प्रकार इस घारणाव्रश स्थान-बर्ण अर्थ-आलम्बनयोग 
में प्रवतमान साधक को यथोक्त रीति से अथः्त्‌ विक्षेपत्याग एवं विधिपूर्बक क्रमशः वस्तु का दृढ ग्रहण 
करने से योग-गुणों की माला निरपन्न होती है। गुणमाला की निष्पत्ति होने का कारण (१) यहां आल- 
स्वन यानी विषय पुष्ट है; कायोत्सर्ग एवं उसका वियय यह सम्यग्दशेन ज्ञान-चारित्र का पोषक है। 
(२) अथवा वह गुणमाल्ना पुष्टि को यानी विशुद्ध पुण्य की एवं धर्मवृक्ष की वृद्धि को पैदा करती है। 
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(ल०-्रद्धादीनि महासमाधिबीजानिः-) एतानि श्रद्धादीनि अपूकरणाख्यमहासमाधि- 
त्परिपाकाति [५ पशिशकि [५० ५ #०.. € ल्प्व्य 
बीजानि, तत्परिषाकातिशयतस्तत्सिद्धं! । परिषाचना ल्वेषां कुतकग्रभवमिथ्याविकल्पव्यपोहतः श्रवण- 


के 0 (९७, ६१५ 


पाठअतिप्रतीच्छाअवृत्यादिख्पा:। अतिशयस्लस्थाः तथास्थेय॑सिद्धिलक्षण: प्रधानसचाथहेतुरपूवेकर- 
णावह इतिं परिभावनीयं स्वयमित्थम्‌ | एतदुच्चारणं त्वेबमेवीपधाशुद्ध सदलुष्ठानं(अ्र०. ..अनुष्ठान) 
मवतीति । एतद्घानेव वास्याधिकारीति ज्ञापनाथंम्‌ | 

(पं०-) 'श्रवणपाठप्रतिपत्तीच्छाप्रवृत््यादिरूपा! इति श्रवणुं-धम्मशास्त्राउउकणनं, पाठः-तत्सू- . 
श्रगतः, प्रतिपत्तिः-सम्यक्तदर्थप्रतीतिः, एच्छा'-शास्त्रोक्तानुष्ठानविषया चिन्ता, प्रवृत्तिः-तदनुष्ठानम्‌ , 
आदि'शब्दाद्विध्नजय-सिद्धि-विनियोगा हृश्याः; तत्र पिध्नजय;-जघन्यमध्यमोल्कृष्टप्रत्यूहामिभवः, सिद्धि;- 
अनुष्ठेयाथनिष्पत्तिः, विनियोगः-तस्या यथायोग्यं व्यापारणम्‌ । ततस्ते रूप॑ यस्‍्या: सा तथा । 


“अणुप्पेहाए' का अथ ; र्नशोधक अग्नि का दृष्ठान्तः-- 


कायोत्सग अनुग्रेक्षा से करना है, नहीं कि केवल श्रवृत्ति रूप से । अलुप्रेक्षा का अथे है तत्त्वभूत 
पदार्थ का चिन्तन | यह भी यहां ज्ञानावरणीय कर्म के क्षयोपशम से समुद्धूत एक चित्त धर्म हे, चित्त- 
परिणुति स्वरूप है, जो कि अनुभूत पदार्थ का अभ्यासविशेष यानी पुनः पुन: विशिष्ट आवृत्ति करने 
स्वरूप है| वह (१) परम संवेग अर्थात्‌ उत्कृष्ट धमरज्ञ का निष्पादक हे, इतना ही नहीं बल्कि (२) परम 
संवेग की दृढता करने वाला है। (३) उत्तरोत्तर विशेष विशेषतर सम्यक्‌ श्रद्धान स्वरूप होता रहता है, यावत्‌ 
(४) केवलज्ञान की ओर ले जाने वाला यह अनुप्रेक्षात्मक यानी तच्त्वार्थं-चिन्तनात्मक चित्तथम है । 


जिस प्रकार रत्न का संशोधक यानी रत्न शुद्ध करने वाला अग्नि रत्न को चारों ओर से व्याप्त कर 

लेने पर रत्न में लगी सभी मलिनता को जला करके उसमें बिलकुल निमलता का संपादन करता है, ठीक 

उसी प्रकार अनुप्रेज्ञा रूप अभि आत्मा स्रूप रत्न को सम्यक्‌ प्राप्त होता हुआ उसके कर्मेमल यानी समस्त 

घाती कर्मों को जला देता है ओर निर्मेलता यानी केवलज्ञान-इशेन का संपादन करता है क्यों कि केवल- 

, ज्ञानादि यह आत्मा का मूलस्वभाव हे। लेकिन वह कम से आवृत्त हैं किन्तु अनुग्रेक्षा-तत्त्वचिन्तन का 

ऐसा स्वभाव है कि अतत्त्तरमणना से लगे कर्ममल का नाश कर दे । तब सहज है कि केवलज्ञानादि रूप 
शुद्धता प्रगट हो जाए । 


शरद्धादि पांचों अपूवकरण' संज्ञक महासमाधि के बीजः-- 


ये श्रद्धा, मेधा, ध्ृति, धारणा ओर भनुग्रेज्ञा वे पांचों ही अपूर्वकरण नामक महासमाधि के बीज 
हैं। बीजों का पाक अपूर्वकरण है। वह महासमाधि है। समाधि अप्रमत्त सात्र से की जाती रत्लत्रयी 
(सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्र) में आत्मरमणता स्तरूप है, और सहासमाधि अपूर्वकरण है, जो कि आठवें 
गुणस्थानक में प्रादुभूत होता हे, ओर वह आत्मा की उपयुक्त रत्नत्रयी-रमणतापूर्वक किये गए तत्त्व- 
रमखता के परम विकास स्परूप है | ऐसी महासमाधि स्वरूप पाक का सजेन करने के लिए बीज आवश्यक 
हैं, ओर वे हैं श्रद्धा, मेधादि पांच । इन पांचों को बीज इसलिए कहते हैं कि उनका अति शय परिपाक होने 
से वह अपूर्वकरण सिद्ध होता है। क्‍यों कि (१) जलशोधक रत्न के समान चित्तशोधक बलिशष्ठ श्रद्धा, 
(२) रोगी के ओषधगहणादर समान शाखग्रहण की मेधा; (३) चिन्तामणि की आप्ति समान जिनघर्म्म प्राप्ति 


मेडल, एवं (४) माला परोने वाले की तरह स्थानादि योगगत घारणा -ये श्रद्धादे चार अत्यन्त बढ़ती 


कं 
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(ल०-वड्ढमाणीए ठामि' ; नि० व्य० नयो :-) वद्ध मानया वड़िं गच्छन्त्याः नावस्थि 
तया । ग्रतिपदोपस्थाय्येतत्‌,-अ्रद्यया वद्धमानया, एवं मेधया०,. . इत्यादि । लामक्रमादपन्यासः 
श्रद्धादीनां;-श्द्धायाँ सत्यां मेधा, तद्भावे शरतिः, ततो धारणा, तदन्वनुप्रेश्षा | वद्धिरप्यनेनेव क्रमेण । 
एवं तिष्ठामि कायोत्सग्गमित्यनेन प्रतिपत्ति दशयति । प्राक 'करोमि करिष्यामी ति क्रियाभिसुख्य- 
मुक्त , सांप्रत लासचतरत्वात्‌ क्रियाकाल-निष्ठाकालयो! कथंचिदभेदात्‌ 'तिष्ठाम्येवाह | अनेनास्यु- 
- पगमपूव श्रद्धादिसमन्वितं च सदनुष्ठानमिति दशयति | 


(पं०-) श्रतिपत्ति! मिति, ग्रतिपत्तिः कायोत्सग्गरिम्भरूपा, तां, “क्रियाकालनिष्ठाकालयो: कर्थ॑- 
चिदभेदादि!ति कर्थंचिदू-निश्चयनयृत्त्या | स हि क्रियमाणं-क्रियाकारुप्राप्त॑ क्ृतमेव-निष्ठितमेव मन्यते; 
अन्यथा क्रियोपरमकांले क्रियानारम्भकार इवानिष्ठितल्वप्रसज्ञात्‌ू , उभयत्र क्रियाउमावाविशेषात्‌ | झृत॑ पुनः 
क्रियमाणमुपरतक्रियं वा स्थादिति। यदुक्तं, तेणेह कज्ममाणं नियमेण कय॑, कय॑ च भयणिज्ज़ं । किश्विदिह कज्ममाणं 
उवस्यकिरियं व होज्ञाहि ॥९॥' व्यवहारनयस्तु 'अन्यत्‌ क्रियमाणमन्यच्च॒ कृतमिति मन्‍्यते | यदाह,-नास्म्मे 
च्चिय दीसइ, न सिवादद्धाए दीसइ तयन्ते | जम्हा घडाइकज्ज॑ं न कज्माणं कय॑ तम्हा ॥१॥ ततोुच्र 
निश्चयनयवृ त्त्या व्युत्ष्टुमारब्धकायस्तद्देशापेक्षया व्युत्यृष्ट एवं रृष्टव्य इति | 





रहने से फलतः (५) रत्नशोधक अप्नि के समान तत्त्वार्थचिन्तन रूप अनुप्रेत्ञा अत्यन्त बढ़ती रहती है 

यही अत्यन्त परिपक्त श्रद्धा-मेधा-धृति-धारणापूरवेक वृद्धिगत अनुप्रेक्षा का परिपाक अंत में जा कर अपूर्वे- 
करण-महासमाधि की तत्त्वरमणता में पर्यवसत होता है। इसीलिए ये श्रद्धादि महासमाधि के बीज 
कहे जाते हैं । 
श्रवण-पाठ-प्रतिपत्ति-इचछा-प्रवृत्ति-विष्नजय आदिः-- 

श्रद्धादि बीजों का परिपाक इस प्रकार होता हे:-इन श्रद्धा-मेधादि की वृद्धि से कुपके-प्रेरित मिथ्या 
विकल्पों की निवृत्ति होती हे ओर वे हट जाने से श्रवण-पाठ-प्रतिपत्ति-इच्छा-प्रवृत्तिविष्नजय आदि जो 
ग्राप्त होते रहते हैं यही परिपाक क्रिया है। यह परिपाक-क्रिया अतिशय बढ जाने पर उच्च स्थेय एवं सिद्धि 
में परिणत होती है, जो कि प्रधान यानी सामथ्येयोग प्रेरक सत्त्त-पढाथे का कारण होने से अपूर्वकरण 
को आकर्षित करता हे, यह स्वयं उक्तवत्‌ सोच लेने योग्य है । 

यहां अ्वण' हे धमंशात्र को सुनना; 'पाठ' है उसके सूत्रों को पढ़ना, अविपत्ति' यह सूत्र के 
अथे का प्रतीतियुक्त बोध रूप है; 'इच्छा' है शाब्रोक्त आज्ञा के अनुष्ठान की अभिलाषा; “प्रवृत्ति! है 
शास्राज्ञा का पालन; ओर “प्रवृत्ति आदि' में 'आदि' शब्द से विघ्तजय, सिद्धि एवं विनियोग ग्राह्य है; वहां 
“विघ्नजय' यह प्रवास में कश्ठक-ज्वर-दिडमोह समान जघन्य मध्यम ओर उत्कृष्ट विध्नों पर विजय प्राप्त 
करने स्वरूप है; 'सिद्धि' है अनुष्ठान के विषयभूत अहिंसा पदार्थ को आत्मसात्‌ कर लेना; और “विनियोग 
है उस सिद्ध पदार्थ का यथायोग्य नियोजन; सिद्ध धर्म गुण का दूसरों में स्थापन करना । 

 मेधादि रखते हुए (यदि श्रवण, पाठ इत्यादि विनियोग तक किया जाए तभी वे अद्भादि 

परिपक्व हो अंत में महासमाधि को उत्पन्न कर सकेंगे, अन्यथा नहीं । 

इतना ध्यान रखें कि प्रस्तुत में सद्धाए मेहाड इत्यादि पढ़ों का उच्चारण उसी प्रकार कपट भाव ओर 


३२४ ] . लत्ितविस्तरा द [ अरिहंतचेइयाणं 


पोद्गलिक आशंसा से भी रहित किया जाए तभी सम्यगू अनुष्ठान संपन्न होता है। ऐसा अनुष्ठान कर- 
सकने वाला ही पुरुष इस प्रकार के कायोत्सर्ग का अधिकारी हे;--यह सूचित करने के लिए 'सद्धाए.... . 
इत्यादि पाठ है । ह 


बडढ्माणीए अर्थात्‌ बढ़ती हुई किन्तु अवस्थित नहीं। यह पद सद्भाए इस्यादि प्रत्येक पद के. 
साथ लगने वाला है; इसलिए अर्थ यह होता है कि वर्धेमान श्रद्धा से, वर्धेमान मेधा से, बर्धमान घृति से, 
वर्धेमान धारणा से, एवं बधमान अनग्रेज्ञा से। तात्पर्य श्रद्धादि पांचों ही बेसे-के-बेसे रहने वाले नहीं 
किन्तु श्रतिसमय बढ़ते रहने चाहिए पहले 'सद्घधाए' बाद 'मेहाए! वत्पथात्‌ 'धीहए' इत्यादि क्रम से जो. 
उपन्यास किया गया है यह उन श्रद्धा मेधाहि के प्राप्ति के क्रमानुसार है | पहले अद्धा उत्पन्न हो, पीछे मेधा 
उत्पन्न होगी; मेधा के होने पर ही ध्रति होती है, तत्पश्चात्‌ ही धारणा और बाद में ही अनुप्रक्षा पैदा हो 
सकती है। मात्र उत्पत्ति नहीं किन्तु वृद्धि भी इसी क्रम से होती है; अर्थात्‌ श्रद्धा बढ़ने पर ही मेधा बढ़ती 
है, मेधा बढ़ने पर ही ध्ृति बढ़ती है, ध्रृति बढ़ने पर ही धारणा, एवं धारणा बढ़ने पर ही अलुप्रेक्षा बढ़. 
सकती है । " 
४ ठामि मे पल क्रि हि ऐक्य ह 
।मे का अथे : क्रियाकाल-निष्ठाकाल का ऐक्य ;--- क्‍ 
क्‍ ठामि काउस्सरंगं! अर्थात्‌ कायोस्सग में में रहता हूँ । इस कथन से श्रतिपत्ति यानी कायोत्सगे का. 
.. आरम्भ दिखाते हैं | अब में कायोत्सर्ग का प्रारम्भ करता हूँ | पहले 'करेमि काउरसरगं' अर्थात्‌ कायोत्सग 
करता हूँ , करु गा; इस कथन से क्रिया की सन्मुखता व्यक्त की गई है । अब क्रिया का प्रारम्भ बहुत निकट 
* है इसलिए “ामिः कहते हैं । क्‍ कु 
प्र०-ठामि काउ०? का अथे कायोत्सग में रहने का है ओर अभी तो “अन्नत्थ ऊससिएण' सूत्र - 
. पढ़ना है बाद में कायोत्सग-प्रारम्भ होने वाला है, तब फिर 'कायोत्सर्ग में रहता हूँ यह्‌ बहां कहना उचित _ 
द हे, यहा क्यों कहा ! द | ह है है ५ 
._. _उ०-क्रियाकाल एवं निष्ठाकाल ( समाप्तिकाल ) दोनों में कथंचिद्‌ अभेद होता है निम्चयनय की _ 
.. अपेक्षा से दोनों एक हैं, इसलिए यहां 'ठामिः कहना असझ्जत नहीं है । निश्चयनय मानता है कि जो _ 
: क्रियाकाल को प्राप्त हुआ अर्थात्‌ कराना शुरु हुआ वह वहां ही इतने अंश में ऋन ही हुआ, निष्ठित - 
. (६ समाप्त ) ही हुआ। ऐसा अगर न माना जाए किन्तु क्रिया हो जाने के बाद ही याने हुआ माना जाए, 
. तो क्रिया बंद होने के वक्‍त भी, क्रिया के अप्रारम्भकाल में जेसा निष्ठित नहीं है, उस प्रकार निष्ठित नहीं 
: होगा। कारण, क्रिया-निवृत्ति एवं क्रिया-अनारम्भ दोनों बकत क्रिया का अभाव तुल्य है.। इसलिए मानना हि 
. दुर्वार हे कि क्रिया के निवृत्ति काल ही नहीं किन्तु क्रियाकाल में भी वह अवश्य निश्ठित याने कृत होता 
.. है, अर्थात्‌ जो क्रियमाण है वह वहां क्रियाकाल्न में ही इतने इतने अंश में कृत है | क्रियमाण अवश्य 
: कृत है। गा, क्‍ का क्‍ 
5 हां, जो कृत है बह क्रियमाण होने का नियम नहीं है; क्यों कि बहु या तो क्रियमाण भी हो 
- सकता है अथवा निवृत्त क्रिया वाला भी हो सकता है। कहा गया है कि “इसलिए यहां क्रियमाण अवश्य 
कृत है, ओर कृत में विकल्प है, कुछ कृत क्रियमाण होता है अथवा कुछ शान्त॒क्रिय होता है| यह निश्चय- 
नय का मत है | हि 
क्‍ व्यवहारनय क्रियमाण और कृत को अर्थात्‌ क्रियाकाल एवं क्तकाल (निष्ठाकाल) को अलग अलग 
- मानता है; जब क्रियमाण अवस्था है तब कृत अवस्था नहीं, जब कृत अत्रस्था है. तब क्रियमाण नहीं। 





श्रद्धादि में इश्लु दृष्टान्त ] ललितविस्तरा [ ३२५ 


(ल०-श्रद्धादितारतम्यमाद्रादिसिद्धम्‌ः-) आह “अ्रद्धादिविकलस्थेवममिधानं सपावादः'; 
को वा किमाहेति, सत्यम्‌ , इत्थमेवेतदिति तन्जज्ञाः, किन्तु न श्रद्धादिविकलः प्रेक्षावानेवममिषत्ते, 
तस्यालोचितकारितवात्‌ । मन्दतीव्रादिभेदास्चेते तथादरादिलिड्ञा इति। नातद्॒त आदरादीति। 
अतस्तदादरादिभावेनाभोगवर्तो5प्येत इति | 

(पं०-) ननु कदाचिच्छुद्धादिविकलः प्रेक्षावानप्येवममिद्घद्‌ दृश्यत इत्याशडक्याह 'मन्दे' त्यादि; 
मन्दो>मृदुः, तीत्र:-प्रकृष्ए,, आदिशब्दात्‌ तदुभयमध्यवरत्तों मध्यमः, त एवं भेदाः-विशेषाः, येषां ते 
तथा । चः समुच्चये, एते-श्रद्धादय: किंविशिष्ट इत्याह 'तिथा'>तेन प्रकारेण, ये आदरादयों” वक्ष्यमा- 
णास्त एवं लिझ्ग >गमक येषां ते तथा । इति!ः वाक्यसमाप्ती । ननु कथमेषां छिल्नल्व॑सिद्धमित्याह 
“न -नेव, 'अतद्गवतः-अश्रद्धादिमतो, 'यत' इति गम्यते, आदरादि' वक्ष्यमाणमेव, 'इति' अतः श्रद्धादि- 
कारणलालिज्नमिति | ततः कि सिद्धमित्याह 'अतः-श्रद्धादिकारणलात्‌ , 'तदादरादिभावे' तत्र-कायोत्सग्गे, 
आदरादेः लिह्लस्य, भावे-सत्तायाम्‌, “अनाभोगवरतोडपि'>चलूचित्ततया प्रकृतस्थानवर्णाधुष्योगविरहे5पि, 
कि पुनराभोगे ? इति “अपि! शब्दाथ:, एते'-श्रद्धादयः, कार्याविनाभावित्वात्‌ कस्यचित्‌ कारणस्थ यथा 
प्रदीषस्य प्रकारोन वृक्षस्य वा छायया, 'इतिः” वाक्यसमाप्तै । अतो मन्दतया श्रद्धादीनामनुपलक्षणेपि, 
आदरादिभावे सूत्रमुच्चारयतो5पि न ग्रक्षावत्ताक्षति: । 


कहा गया है कि जिस कारण घड़ा आदि कार्य उसकी उत्पादन क्रिया के प्रारम्भ में दिखाई नहीं देता, एवं 
शिबक-स्थास-कोश आदि बनने के काल में भी दृश्यमान नहीं किन्तु क्रिया के अन्त में जाकर दिखाई 
पड़ता है, इसलिए 'क्रेयमाण यह कृत नहीं है, अर्थात्‌ जहां तक क्रियमाण है वहां तक निष्पन्न नहीं है । 

अतः यहां 'ठामि काउस्सग्गं! कह्दने पर कायोत्सर्ग शुरु करने के लिए काया तय्यार होती है तो 
निश्चयनय की अपेक्षा से कायोत्सर्ग-क्रिया के अंश को ले कर कायोत्सगें क्रिया हुई ऐसा समझना । इस 
लिए यहां 'ठामि काउस्परगं! कहना अनुचित नहीं है । 

'करेसि काउस्सरगं, ठामि काउस्सरगं! कहने से कायोत्सग का अभ्युपगम (स्वीकार) किया;ओर वह 
'सद्भाए....' इत्यादि कहने द्वारा श्रद्धादि से संपन्न होने का सूचित किया | इससे प्रदर्शित किया गया कि 
सद्‌ अनुष्ठान अभ्युपगम पूर्वक और श्रद्धा-मेधादि से समन्वित होना चाहिए। अभ्युपगम करने से 
प्रशिधान निष्पन्न होता है, ओर श्रद्धा-मेधादि से आगे कहे जाने वाले आदरादि लक्षण प्राप्त होते हैं । 

प्र-अद्भधादि रहित पुरुष 'सद्धाए' इत्यादि बोले तो क़्या मृषाबाद न होगा ? 

उ०-कौन इन्कार करता है ! सही बात है कि बैसा ही है, इस अकार शाखज्ञ पुरुष फरमाते हैं । 
हां, प्रक्षाआान्‌ (विचारक) पुरुष अ्रद्धादिरहित हो वैसा बोलता है ऐसा नहीं बन सकता; क्योंकि वह तो 
आलोचित किये श्रद्धेय कार्य को ही करने वाला होता है । 

प्र०-यह कैसे ? कदाचित्‌ श्रद्धादिरहित भी प्रेज्ञावान 'सद्धाए'... इत्यादि बोलता हुआ दिखाई 
पड़ता हे न ? 

उ८-नहीं, वहां समझभा चाहिए कि तब तो उसमें श्रद्धा आदि का बिलकुल अभाव नहीं हे, 

कक है? का विवि (258 इसलिए पे 
क्योंकि ये श्रद्धा-मेघादि गुण जघन्य, मध्यम, उत्कृष्ट, ऐसे विविध मात्राओं के होते हैं, इसलिए जहां आप 
श्रद्धादि का सर्वथा अभाव समझ रहे हैं, वहां मन्‍्द या मध्यम मात्रा के वे गुण हो सकते हैं। आप पूछेंगे, 


३२६ | ललितविस्तरा [ भरिहंतचेइयाशं 


(ल०-वित्तधर्माणामिच्यादुपमाः-) इश्षु- रस-गुड-खण्ड-शक्करोपमाशित्तधर्म्मा) इत्यन्यैरप्य- 
भिधानात्‌ ; इधुकल्पं च तदादरादि भवति, अतः क्रमेणोषायंव्रः शक्‍्करादियप्रतिमं श्रद्धादीति | 

(प०-) परमतेनापि श्रद्धादीनां मन्दतीत्रादिव॑ साधयन्नाह ' इक्षु-रस-गुड-खण्ड-शक्करोपमा:' 
इच्चादिभिः पद्ममिजनप्रतीति: 'उपमा'-साहर्य॑ येषां ते तथा, “चित्तधम्मो:'>मनःपरिणामा:, इति'- 
एतस्याथस्य, अन्येरपि! तम्त्रान्तरीये: कि पुनरस्मामिः, ! “अभिधानात्‌-भणनात्‌ । प्रकृतयोरेवोषमानोपमेय- 
योयोजनामाह 'इक्षुकल्पं च!-इश्लुस॒द्शं च, 'तद्‌ आदरादि', तस्मिन-कायोत्सर्गं, आदरः-उपादेयभाव:, " 
आदि शब्दात्‌ करणे प्रीव्यादि । 'हृति'-अस्मात्कारणाद , 'भवति'>संपयते, अतः“इक्लुकल्पादादरादे: 
'क्रमेण -प्रकषपरिषाव्या, 'उपायवतः'-तद्वेतुयुक्तस्य, 'शक्करादिप्रतिम , शक्करा-सिता, 'आदि' शब्दात्‌ 
पश्चानुपूर्व्या खण्डादिग्रह: (तत्मतिमं-)तत्समं प्रत्येक॑ प्रकृतसूत्रोपात्त (श्रद्धादि-)श्रद्धामेधादिगुणपद्बकम्‌ हतिः' 
परिसमाप्ती । 


कि उनका होना केसे जाना जाए ? उत्तर यह है कि श्रद्धा आदि आन्तरिक शुण के ज्ञापक लिडज्गः हैं बाह्य 


कक डक 


आदर आदि | आदर, करण-प्रीति बगरह आगे बतलाते हैं।ये आदर आदि को 'लिड्ड/ इसलिए कहा 
जाता है कि यह देखने में आता है कि जिसे श्रद्धादि नहीं होते हैं उसे आररादि नहीं होते हैं, ओर 
श्रद्धादि होने पर ही आदरादि होते हैं । अत: आदरादि ये श्रद्धादि से जन्य होने की बजह से जेसे घुआ 
आग का ज्ञापक है बेसे आदरादि श्रद्धादि के ज्ञापफक लिड्ड हैं। बस, श्रद्धादि के अधीन होने से ही जहां 
कायोत्सगं करते समय आद्रादि रूप लिद्गः विद्यमान हैं, वहां कायोत्सगे-कर्ता कदाचित्‌ चलचित्तता के 
कारण प्रस्तुत स्थान-वर्ण-अर्थे-आलम्बन में दत्तचित्त न भी हो तो भी उन आदरादि के कारणमून श्रद्धादि 
अवश्य हैं। दत्तचित्त को तो श्रद्धादि होने में पूछना द्वी क्या ? काये कारण का अविनाभाव है, अर्थात्‌ 
बिना कारण नहीं हो सकने वाला होता है, अतः काये देखने से कारण का अवश्य अस्वित्व॒ अबगत होता 
है, जैसे कि प्रकाश रूप कार्ये से कारणभूत प्रदीपादि का, अथवा छाया से पेड़ का ज्ञान होता है | इसलिए 
जिस प्रेक्षाबान पुरुष में कायोत्सग्ग के आदरादि से श्रद्धादि होने निश्चित हुए, उसमें वे श्रद्धा दे मनन्‍्द होने से 
दृश्य नहीं हे इतना ही, बाकी जब आदरादि से सूत्र का उच्चारण करता है तब फिर उसमें श्रेक्षाबत्ता की 
हानि नहीं हे | इससे यह सूचित होता है कि आन्तर गुणों की कई मात्राएँ होती है अतः उच्च मात्रा 
का गुण न दिखाई देने पर सहसा गुण का सब्था अभात नहीं कह सकते । 


इक्षुरस-गुड आदि के साथ श्रद्धादे की तुलना ;-- 


अन्य मत से भी देखना चाहें तो श्रद्धादि गुणों में मन्दता तीघ्रता आदि का अस्तित्व सिद्ध करने 
के लिए इछु-रस-गुड-खांड-शकर इन पांच जनप्रसिद्ध वस्तुओं के समान चित्तथर्म यानो मन के परिणाम 
होते हैं, इस वस्तु का प्रतिपादन अन्य दर्शन शास्त्रों में भी मिलता है। यहां उपमान और उपमेय की 
योजना इस प्रकार है; कायोत्सग में उपादेयभात्र यानी कर्तव्यबुद्धि स्वरूप आदर, एवं उसे करने में होती 
हुई प्रीति आदि इश्लु समान है। इसलिए इन इश्लुसमान आदरादि की जेंसे-जेसे उत्तरोत्तर वृद्धि होती है 
उस क्रम के अनुसार, श्रद्धादि के उपाय में प्रवतेमान पुरुष के शक्रादि तक के समान श्रद्धा-मेधादि पांच 
गुण जो कि गर्तुत अत्येक सूत्र से गृह्दीत हैं, उतकी भी उत्पत्ति हुई है. यह मानना होगा। सारांश यह है 


/: कि अगर आन्तर श्रद्धादे हो, तभी बाह्य आदरादि होते हैं; ओर ये आदरादि एवं श्रद्धा आदि गुण इश्लु 


ण्बंं 


आदि के समान होते हैं। इछ की इश्लु (गन्ना) अवस्था, रस अवस्था, गुड अवस्था, खांड अवस्था, एवं 





सदनुष्ठान-लक्षण | ललितविस्तरा [ ३४५७ 


(ल०-कषायकडकर्ल शममाधुयम्र-) कपायादिकठुकलनिरोधतः शममाधुयापादानसाम्पेन 
चेतस एयम्रपन्यास इति । एतदनुप्टानमेव चेवमिहोपायः तथा तथा सद्भावशोधनेनेति परिभावनी- 
यम । उक्त च प्रपि-- 

“आदरः करणे प्रीतिरविध्न; संपदागमः । जिज्ञासा तज्जसेवा च, सदनुष्ठानलक्षणम ॥१॥ 
अतो5भिलपिताथा प्रिस्तत्तद्धावविशुद्धितः । यथेक्षो: शक्‍्कराप्ि! स्थात्ममात्सड्वेतुयोगतः ॥२॥ 
: इत्यादि । 

(पं०-) आह किमिति दृष्टान्तान्तरव्युदासेनेक्ष्वादुपमोपन्यास इत्याशडक्याह 'कपायादिकटुकत्वनिरोधतः, 
कषाया:-क्रोधादय:, “आदि” शब्दादिन्द्रियविकाराद्ग्रिहः, त एवं कटुकल-कटुकमावः, तस्य निरोधा- 
दात्मनि, किमित्याह 'शममाधुयापादनसाम्येन', शम-उपशमः, स एव माधुय >मधुरभाव: शुम(पर० ....जुद्ध) 
भावप्रीणनहेतुत्वात्‌ , तस्य आपादनं-विधानं, तेन तस्य वा साम्यं-साइश्य; तेन चेतसो-मनसः, 'एवम्‌- 
इक्ष्वाद्यपमानोषमियतयोपन्यास आदरादीनाम्‌ , 'इतिः! परिसमाप्ती | 'उपोयव्ता इति प्रागुक्तम , अत उपायमेव 
दशयति,-एतदनुप्ठानमेव च/-पक्रतकायोस्सग्गविधानमेव, न पुनर्यत्‌ , चः समुच्चये, 'एवम*-इति 
सामान्येनादरादियुक्तम्‌ , 'इहइति -शक राद्म्रितिमश्रद्धादिमवने, “उपाय:'ज्हेतुः, कुत इत्याह 'तथा तथा'- 
तत्तत्रकारेण, 'सद्भावशोधनेन'-शुद्धपरिणामनिमठीकरणेन, 'इति'>एतत्‌ , 'परिभावनीयम्‌'-अन्वयव्यति- 
रेकाभ्यामालेचनीयमेतद्‌ । इंदमपि परमतेन संवादयन्नाह उक्त च', 'परेरपि' मुम॒क्षुमिः । किमुक्तमित्याह 
आर रेव्यादिश्ोकद्॒य' सुगमम्‌ | नवरम्‌ 'अविध्न' इति सदनुष्ठाननिहतक्लिश्कर्म्म (० ....ठु:कर्म्म)तया सर्वत्र 
कत्ये विष्नाभाव: । 


शक्कर अप्रस्था, सभी मधुर तो हैं ही, लेकिन क्रमशः वृद्धिंगत माधुये वाली होती है इसी प्रकार श्रद्धादि 
ओर आररादि भी अति मन्द से लेकर अ्रति तीत्र तक कई प्रकार के होते हैं | श्रद्धादि बढने से आरइरादि 
बढ़ते हैं; आदरादि की कक्षा देखकर श्रद्धादि की कक्षा का अनुमान होता हे | अनएव प्रेश्ावान यदि 
कायोत्सर्ग में मन्द भी बाह्य आदरादि करता ही है, तो उसमें आन्तरिक मन्द भी श्रद्धादि है ही, अतः 
उसका 'सद्भाए'....इत्यादि सूत्र का उच्चारण श्रद्धारहित यानी सषा नहीं है । 


कषायादिकद॒ुता-निवारण पूवक शममाधुण-संपादन:-- 


यह प्रश्न हो सकता है कि दूसरा कोई दृष्टान्त न लेकर इश्लु आदि की उपमा का उपन्यास क्यों 
किया ? उत्तर यह है कि कट्गुता का निवारण करके मधुरता का संपाइन करना, ऐसी विशेषता में इश्लु 
आदि के साथ सद्ृशता होने से इस उपमा का यहां उपन्यास किया गया है। चित्त में, आत्मा में, क्राध- 
मान-माया-लोभ कषाय एवं इन्द्रिय-विकारादि की कटुता है | श्रद्धादि एवं आदरादि से उसका निवारण हो 
कर उपशमभात्र स्वरूप माधुये का संपादन होता है । अतः सुख में चिराते आदि की कठुता के निवारक 
ओऔर मधुरता के कारक इश्लु आदि के साथ श्रद्धादे एवं आदरादि का उपमान-उपमेय भाव युक्तियुक्त है, 
उचित हे | 


श्श्८ ] ललितबिस्तरा [ अरिहंतचेइयाणं 


(ल०-अप्रेक्षाकारिययेच्छप्रवतंकरय मृषावाद:-) अग्रेक्षावतस्तु यद्च्छाप्रवनत्तेः नटादिकल्पस्य 
गुणदेषिणों मपावाद एव, अनर्थयोगात्‌ | तत्परितोषस्तु तदन्यजनाधःकारी मिथ्यालग्रहविकारः । 
यथीक्तमन्ये:,-- 
दण्टिखण्डनिवसन मस्मादिविभूषित सता शोच्यम्‌ | पश्यत्यात्मानमरल ग्रही नरेन्‍्द्रादपि द्यधिकम)। १॥ 
मोहविकारसमेतः पश्यत्यात्मानमेवमक्रताथंम्‌ | तदयत्ययलिद्गरतं कृताथमिति तदूग्रहवेशात्‌ ॥२॥ 
इत्यादि । तस्माद्रेक्षावन्तमड्ीकृत्येतस्मत्रं सफल ग्रत्येतव्यमिति । ' 

(पं०-) तत्परितोषे'त्यादि, तेन-मृषावादेन मिथ्याकायोत्सग्गंझपेण परितोषः क्ृताथतारूपः, तुः' 
पुनरथें, 'तदन्यजनाथःकारी'-सम्यक्षायोत्सर्गकारिकोकनीचल्वविधायी, 'मिथ्यालग्रहविकारों,' मिथ्यालमे- 
वोन्मादरूपतया, ग्रहो-दोषविशेष:, तस्य विकार इति । 'एवमि'ति अहम्रकारेण । 'तद्॒यत्ययलिड्जरतमि' ति, 
तस्य-कताथस्थ, व्यत्ययः-अक्वताथ:, तस्य लिड्जानि उच्छ्डुल्पवृत्त्यादीनि, तेषु रतम्‌। 'तड्ग्रह्ववेशादि' ति, 
स एवं ग्रहों मोहविकारः तदूअहः, तस्य आवेशादू-उद्वेकात्‌ । 





_ कायोत्सगे का मह्व --- 


पहले श्रद्धादि के उपाय में प्रवर्तमान को ऐसा कह आये हैं, वहां 'उपाय' शब्द से प्रस्तुत कायोत्सगे 
का सद्अनुष्ठान ही ग्राह्म है, कोई दूसरा अनुष्ठान नहीं। वह भी सामान्यतः आदरादि-युक्त करना 
चाहिए। ऐसे कायोत्सगे का विधान शकर आदि तक के समान श्रद्धादि निष्पन्न होने में उपायभूत है, 
क्योंकि इसके द्वारा ऐसे ऐसे प्रकार से शुभ भाव या शुद्ध भाव की उत्पत्ति यानी भाव का शोधन 
होता है, अर्थात्‌ कायोत्सग से प्रारम्भिक-प्राथमिक चित्त-परिणाम का निर्मेीकरण होता आता हे, जो 
कि इश्लरस-गुड आदि दृष्टान्त के क्रम से शक्कर तुल्य शुद्ध परिणाम स्वरूप उच्च श्रद्धादि में पर्यकसित 
होता है। आदरादि पूर्बक कायोत्सग-त्रिधान से ऐसा श्रद्धादि-शोधन क्यों, यह अन्बय व्यक्तिरेक से 
विचारणीय है । ( उसके होने पर उसका होना, यह अन्धय' है, न होने पर न होना यह व्यतिरेक' 
है|) पर मत का भी संवाद इसमें मिलता है; जैसे कि अन्यों ने कहा है,-- 
आदरः करणे प्रीतिराविष्न: संपदागमः । जिज्ञासा तज्ज़सेवा च सदनुष्ठान लक्षणम्‌ ॥ 
अतो5मिलपिता्था पिस्तचड्भावविशुद्धितः | यथेक्षो: शबकराप्िः स्थात्मात्सड्रेतुयोगतः ॥ 
अर्थात्‌-(१) अनुष्ठान में आदर यानी बहुमानयुक्त प्रयत्न, जिससे करने में प्रीति, रस हो, 
(२) विध्न पर विजय-सदनुष्ठान के बल से क्िष्ट कर्म नष्ट हो जाने से सर्बेत्र कृत्य में विध्न का अभाव; 
(३) संपत्ति का आगमन, अथांत्‌ नये नये शुभ की ग्राप्ति; (४) नये नये तत्त्त ओर विधान की जिज्ञासा, 
एवं (५) तज्ज्ञ पुरुष की सेवा-शुश्रुषा -ये पांच सदनुष्ठान के लक्षण हैं। इनसे संपन्न सदनुशान के द्वारा, 
उस उस प्रकार की बिशुद्धि होते होते इष अथे की भ्राप्ति होती है। जिस प्रकार इश्लु में से उस उस प्रकार 
के सम्यगू उपाय के व्यापार से शक्कर तक की प्राप्ति होती है । 
अग्रेध्ाचान्‌ का मृषा उच्चारण/--- 


.. ... सद्धाए ...ठामि काउस्सर्गं' का उद्चारण सभी के द्वारा सत्य ही किया जाता हैं ऐसा नियम नहीं 
ड क्योंकि जो अग्रेक्ञावान:-अविचारक पुरुष है, वह श्रद्धा आदि से नहीं, किन्तु उच्छुल्डलता से नट आदि 





कायोत्सग्रे-मददत्त्व ] ललितविस्तरा [ ३४६ 


के मुताबिक सूत्रोच्चारण करता है; इस लिए ऐसा उच्चारण मृपात्राद ही है । ऐसे पुरुष को महामोहबश गुण 
के प्रति अरुचि हे, अत एव वतेसान में तो नहीं किन्तु भविष्य में भी श्रद्धादि गुण प्राप्त हो, ऐसा कोई 
उह्दे श्य भी यह सूत्र पढ़ कर किये जा रहे कायोत्सगानुष्ठान में नहीं है । इसलिए वह किसी रूप में सत्य 
भाषण नहीं कहा जा सकता । (अन्यथा श्रद्धादि गुण अगर वनंमान में नहीं है, किन्तु गुण रुचिबश ग्राप्त 
करने की अभिलाषा है ओर इसलिए इस सूत्रपाठ पूर्वक कायोत्सर्ग करता है, तो बहां सत्य उच्चारण पूर्वक 
कायोत्सगे के कारणीभूत कायोत्सगगाभ्यास होने से सपावाद नहीं कहा जाएगा। ) गुण की अरुचि वाले का 
' सूत्र-उच्चारण तो अभ्यास रूप भी कायोत्सगे नहीं बन सकता, वरन्‌ अनर्थकारी होता है, इसलिए वह मृषा 
भाषण ही हे; ओर उसका कायोत्सग मिथ्या है | 


ऐसे मिथ्या कायोत्सगे की चेडा रूप मृपात्राद पर किया जाता परितोष,-यानी 'मैंने कायोत्सर्ग 
किया',-ऐसा कृतार्थता का अभिमान (ञआ्ञान्त आत्मसंतोप),-सम्यक्‌ कायोत्सर्गकारी लोगों को नीचे करने 
वाला होने से एक प्रकार का मिथ्यात्यग्रह-विकार है; अर्थात्‌ जेसे उन्‍्मादकारी पिशाचावेश में विलक्षण 
हास्य-गान आदि चेष्टा का होना एक विकार है वैसे यहां मिथ्यात्व रूप दोष विशेष का ही, यह कायोत्सर्ग 
चेष्टा, एक विकार है । 


इसी ढंग से अन्य मतों में भी कहा है कि;-“जो दण्डधारी संनन्‍्यासी ग्रह्मविष्ट पुरुष की तरह 
उन्मत्त है, वह एक बल्ले का टुकड़ा पहन कर ओर भस्म-तिलकादि से विभूषित होकर अपने आपको 
राजा से भी अधिक देखता है। वह मोह के विकार से पीड़ित होने की वजह से अकृनार्थ भी अपनी 
आत्मा को भूतावेश की रीति से कृता् आत्मा के छक्षण से विपरीत उच्छद्ठल प्रवृत्ति आदि लक्षण में 
रक्त होता हुआ भी कृतार्थ ही समझता हे; कारण, उसे ग्रह रूप मोह-बिकार का अत्यन्त आधिक्य है ।?.... 
इत्यादि | 


अप्रेक्षाबान्‌ का सूत्र पठन मिथ्यात्व विकारबद सषा होने से उसको नहीं किन्तु प्रेज्ञावान पुरुष को 
ही लेकर प्रस्तुत सूत्र सफल है, ऐसा विश्वास करने योग्य है । 


३28० ] ललित बिलर [ अन्नत्थकलसिरण्‌ 
अन्नत्थ ऊससिएणं” सूत्र 
( अन्यत्र उच्छवसितेन ) 


(छ०-कायोत्सगांपवादा;-) कि सत्वंधा तिष्ठति कायोत्सग्गंमरुत नेत्याह “अन्नत्थ ऊससिए- 
णर्मि त्यादि 

(अन्नत्थ ऊससिएणं नीससिएणं खासिएणं छीण्णं ज॑माइएज उदडडुण्ण वायनिय्गेन 
ममलीए पिचसुच्छाए मुहमेहिं अड्डसंचालेहिं सुहमेहि खेलसंचालेहिं सुहमेहिं दिड्लिसंचालेहिं, एव- 
माहएहिं आगारेहिं अभग्गो अविराहिओं हुज में काउस्सग्गी, जाबव जरिहंताणं भगधंताणं नममुकारेण॑ 
मन परेमि ताव कार्य ठाणेग मोगेगं झाणेणं अप्याणं वोसिरामि) 

अन्यत्रोच्छतसितेन-उच्छवसितं मुक्तत्रा योषन्यो व्यापारस्तेनाव्यापारवत हत्यथें। । एवं सक्तर 
भावनीयन्‌ । तत्रोद्भव प्रबल वा श्रसितमुच्छसितं, तेन । 'नीससिएणं ति-अधरः श्वसित निःश्वसित॑, 
तैन । खासिएयं बि-कासितेन कासितं अतीत । 'छीणण ति-झुतेन, इृदमपि प्रतीवमेष । “जंभाइएण ति- 
ब्रम्मितेत,. विश्ृतवदनस्य प्रवल॒पित्रननिरनों जुम्मितप्ुच्यते। “उड्ड॒ुए्ण/ति-उद्गारिते प्रतीत, 
तैन । वायनिसग्गेण ति-अधिष्ठानेन प्रननिग्गेमी वातनिसग्गों भण्यते, | 'भमलीएत्ति-अमल्या, 


धय॑ चाकस्मिकी शरीरभ्रमिः प्रतीतेव । “पित्तमुच्छाए' ति-पित्तमूच्छेया, पित्तप्रावलयान्मनाह मूच्छो 
भवति | 





अन्नत्थ ऊससिएण!....सूत्र 


'अरिहंत चेइयाणं' सूत्र में अन्त में 'ठामि काउस्सग्गं' अर्थात्‌ मैं कायोत्सगे में रहता हूँ, ऐसा 
कहा गया है । तो प्रश्न यह होता है कि कायोत्सरगग में संपूर्ण रहना या नहीं ? अर्थात्‌ क्या काय-अबृति का 
सबेथा त्याग किया जाता है ? उत्तर में कहते हैं अन्नत्थ ऊससिरणं?....उच्छुबसित आदि से अन्यत्र; 
अर्थात्‌ उसको छोडकर अन्य काय-प्रवृत्ति का मैं स्कग करता हूँ ,काया का उत्सर्ग करता हूँ । ऐसे'नीससिएय” 
इत्यादि सभी पदों में समझना । उच्छूबसित्र का अथे है ऊंचा श्वास;या प्रबल खास; उससे अन्यत्र //नीससिएणं' 
निःश्वसित अर्थात्‌ नीचा श्वास, उससे अन्यत्र | खासिएणं - कासित से अन्यत्र; कासित खांसी अथ में 
प्रसिद्ध है. । 'छीएण' > छुत से अन्यत्र; यह भी छींक अर्थ में श्रसिद्ध है। 'जंभाइएणं' 5 जुम्मित से 
अन्यत्र; चौडे खुले मुख में से प्रबल वायु का निकलना यह “जम्सितं (जम्हाई) कहा जाता है । उड्डुएण'- 
उद्‌्गारित डकार अथे में असिद्ध हे, उससे अन्यत्र | 'वायनिसग्गेएंः » गुदा में से वायु का निकलना, 
इस बात निसगे कहा जाता है; इससे अन्यत्र | 'भमरीए' - श्रमढी से अन्यत्र शरीर में अकस्मात्‌ होने 
वाले चंकर को अमली कहते हैं । 'पित्तमुच्छाए! - पित्तमूर्च्छा से अन्यत्र; पित्त के श्राबल्‍य से कुछ बेहोशी 
हो जाती है; इससे अन्यत्र यानी इसको छोडकर कायक्रिया का त्याग। 









ललित विस्त [ ३३१ 


(छ०-) सहुमेहिं अज्जसब्बालेहिं'ति-पच्मेः अह्डष्च 
गमीड्रमादिमिः । सुहुमेहिं खेठसल्वालेईि ति-बक्ष्मः खेलमज्वार:, यस्याह्ीयसयीगिसदूद्रत्यतय 
ते खल्तन्तभव॒न्ति | सुहमेहिं दिड्डिसज्वालेईिति-खत्मे! इष्टियब्चारें। निमेषार्दि 

(पं००) वीयसयोगिसद्द्रव्यतये'ति, वीययेंण -वीर्यान्तरायकम्मक्षयक्षयीप्चमप्मरेणात्मब्क्ति 
विशेषेण, सयोगीनि>-सचेशनि, सन्तिरविद्यमानानि, द्रव्याणि मनोवाक्ाबतया प्रिणतपुदूगरूत्क्पररक्षणानि 
यस्य स॒ तथा (वीश्रसयोगिसदृद्रव्य:), तद्भावस्तत्ता, तथा | अथवा, वीयेंण उक्तरुक्षणेन, सबीमिनों-मत्ोवा- 
कायव्यापारवतः, सतो->जीवस्य, द्रव्यता-खेल्सश्वारादीन प्रति हेतुमाव:, तयेति । 


(ल०-) णमाहइणहिं आगारेहिं अमग्गो अधिसहिओ हुझ् से क्राउस्कगोति'-एवमाईि 















पा 


रिति । “आदिशब्दाद यदा ज्योतिः स्पृशति तदा प्रावरणाय कल्यश्रहय कुत्वत ग्योच्क््गभन्ज: | 

आह,-नमस्कारमेत्रामिधाय क्रिमिति तहग्रहण॑ न क्रोति ब्रेन तद्ड़ो ने मवति १! 
उच्यते,-नात्र नमस्कारेण पारणमित्येतावदेव अविशिष्टं कायोत्सग्गमानं क्रियते, किन्तु यो यत्परि- 
माणो यत्र कायोत्सगं उक्त), तत ऊष्चें समाप्तेषपि तस्मिन्‌ नमस्कारमप्ठतों भड्ढ); अपरिस- 
माप्तेडपि पठतो भ्ग एव । से चात्र ने मत्रतीति । ने चोत्खमनोषिकयेत्रोच्यते, यत उतक्तमार्षे 
अगणी उ छिंदिज्ञ व बोहियखोभाह दीहडकी वा। आगरेहिं अमगो उस्सम्भो एय्माइएहिं ॥१॥ 

(पं०-) अगणीओ छिंदेज़ वे'त्यादि,-अन्निर्वा स्प्शोत्‌ । स्वस्थ कायोत्सग्गल्म्बिनस्थ च य्रुव्वदि- 
रन्तराल्मुबं वा कश्चिदवच्छित्याव । बोहिफा' मानुषचौरा: । 'क्षोमः” स्वराष्ट्रररराटटकूत: | “आदि'शब्दात्‌ 
गृहप्रद्ीपनकग्रह: ।, द्रीघों'>दीघेकाय: सर्प्पादिः, दष्टों वा! तेनिव । ततस्तेर्ण प्रतिविधानेदषि न कायो 
स्सम्गभल़् इति भाव: । 
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पुहमेडिं अंगसक्बालेईि' ८ ज्ञात अज्ञात रोमात्व आदि गात्र-चकन स्वरूप सूच्यम अद्भससझ्कार से 
अन्यत्र कायोत्सगे | 'खुहमहि खेल्लसक्ानेहि' # सूझ्म कफुखकार से अन्यत्र कायोत्सगं। कफ का छत्जार 
वही कि जो खींच कर किया हुआ नहीं, किन्तु जो सहज और दुर्नित्ार है। क्यों कि आत्मा वीयेसंयोगी 
सद्द्ष्य है अर्थास्‌ वीर्यान्तराय कम के क्षय का जयोपवणम ब्रात्मशक्ति के अपडे 
मन-त्रचन-काय स्वरूप परिणत जो स्कन्धात्मक पुद्गल द्रव्य वे सयोगी यानी सक्रिय होले ही शत 
तब क्रफ का सूक्ष्म संचार अनिव्ाये हे। अथत्रा, 'वीयेसयोगी सदृद्र॒त्यता! का मतक़त्र यह हे 
वीयान्तराय कम के क्षय-क्षयोपशमवश जो सयोगी यानी मन-त्रचन-काय की प्रवृत्ति वाला जीव ( सत्त ), 
उसकी दृव्यवा यात्री कोग्यवा,--क्फ संचार के प्रति क्वारणता--; इससे सूच्म कक संचार अलिवायं है। 
इसलिए का्योत्सः छोड कर, झन्य क्रायक्रिय के त्याग रूप किया जाता है । 'सुहमेडिं दिद्विसंचालेहि 
सहुज़ नेन्नजिम्रेष-नेत्रोम्मेष स्वरूप सूछ्म दृष्टिसंचार को छोड़ कर अन्यत्र काग्रोत्सग्रे । 


माइएहिं'-(जचमादिमि:):--इन इत्वादि आवारों यानी अपपाईों ले। यहाँ हत्यादि शुछ 
दीपक ज्योति प्रमुख आगार (अपवाद) भी कायोत्सगे करने में रखे जाते हैं । अश्रात्र जब क्र 
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३३२ ] ललितविस्तरा [ अन्नत्थ उससिएणं 


(ल०-आगारेहिं अभग्गो अविराहिओ हुज में काउस्सग्गो) आक्रियन्त इत्याकारा आग्ृद्यन्त 
इति भावना; सर्वथा कायोत्सग्गापवादग्रकारा इत्यथेः | तैः आकरारविंद्यमानैरपि, न भग्नो5्मम्नः, 
भग्न/न्सवंथा नाशितः। न विराधितोडविराधितः, विराधित: देशभग्नोडमिधीयते । भूयात्‌ 
मे -मम कायोत्सग्गः । 

(अपवादग्रकारा:-) तत्रानेन सहजास्तथा अल्पेतरनिमित्ता आगन्तवों नियममाविनथाल्पा 
वाह्यनिवन्धना वालह्याश्रातिचारजातय इत्युक्त भव॒ति,--क उच्छवासनिःश्वासग्रहणात्‌_सहजा:, 
सचित्तदेहप्रतिबद्धलात्‌; ७ कासितक्षुतजम्मितग्रहणात्‌ त्वल्पनिभित्ता आगन्तवः, स्वल्पपवन- 
क्षोमादेस्तद्भावात्‌ ; के उद्गारवातनिसग्गंश्रमिपित्तमूच्छाग्रहणात्‌ पुनबहुनिमित्ता आगन्तत्र एव, 
महाजीणादेस्तदुपपत्ते:; के सत्त्माड्ुखेलटष्टिमंचारग्रहणाच्च नियमभाविनो5ल्पाः, पुरुषमात्रे 
सम्भवात्‌ ; क एवमाचुपलक्षितग्रहणाच्च बाह्य निवन्धना बाद्या), तदूद्वारेण, प्रतेरिति । 


3... म बल पपक “पा; ५४ कं ज 4२२7६ बंए_स्‍_। ४ ८ अायर5८७७७७--७८४४७७४७४७आाशार८घाए७छएाए्नाा ७७ ७४७ 8७0० ४७एछशभशशश/"ा्रनाना0ल्‍0७४७७ू७७ 3 


कभी दीपक अग्नि या बिजली की ज्योति का स्पशं लगता हो तब शरीर को ढकने के छिए ऊन का वस्र 
अहण करने पर भी कायोत्सर्ग का भक्ग नहीं हे । 


प्र<-ऐसे प्रसज्ञ में नमस्कार (नमो अरिहंताणं) पढ़ करके ह्वी वस्ध अ्रहण क्यों नहीं किया जाता है 
जिससे कायोत्सग का भज्गञ न हो 


उ८-यहां इस सूत्र के अन्त में जो बोला जाता है कि जात्र अरिहंताणं भगवंताणं नमुकारेणं न 
पारेमि ताव? अर्थात्‌ जब तक अहँंद्‌ भगव्रान के नमस्कार से न पारु' बहां तक कायोत्सगं,' (इसके 
द्वारा कायोत्सर्ग का, नमस्कार से न पारने तक का सामान्य प्रमाण बिवक्षित नहीं है किन्तु 'झाणेणं' पद 
वश नियत अमुक प्रमाण के ध्यान का कायोत्सगे सूचित हे। अतः जिस क्रिया में जितने प्रमाण का 

-- का्योत्सगे, जेसे कि एक नवकार, या एक लोगरस का) कायोत्सगे करना कहा गया है, वहां उतने प्रमाण 
के यानी विशिष्ट प्रमाण के कायोत्सगें की प्रतिज्ञा की जाती है। वह भी पूरा करके नमस्कार न पढे वहां 
तक के कायो० की पतिज्ञा है । इसलिए कायो० के लिये कहे गये विशिष्ट प्रमाण का चितन पूरा करने 
के बाद भी नमस्कार न पढ़ने वाले को कायोत्सग भज्ञः का दोष रगता है; एवं प्रमाण पूरा न करने पर 
भी नमस्कार पढ़कर पारने वाले को भी भज्ज का दोष हे । ओर यह दोष ग्रस्तुत में आगारयुक्त कायोत्स्ग 
32 आगार के आधार पर वस्र अहण करने पर भी नहीं लगता । महर्षिग्रणीत शास्त्र में कहा 
गया है कि;-- 


१ 'अगणी उ २छिंद्ज्ज व ३ बोहिय ४ खोभाइ ४ दीहडको वा। आगारेहिं अभग्गो उस्सग्गो एवमाईहिं॥' 


अर्थात्‌ (१) अप्नि का स्पश होता हो; (२) अपने एवं कायोत्सगार्थ आलम्बनभूत स्थापनाचार्यादि 
के बीच की भूमि का कोई उल्लंघन करने को तत्पर द्वो; (३) मनुष्यापहारी चोर का उपद्रव हो; (४) स्वराष्ट्र 
के आन्तरविग्रह या परराष्ट्र के आक्रमण का विक्षोभ हो; (५) 'आदि'शब्द से घर में आग लगी हो अथवा 
सफारदि से दूत लगा हो-इत्यादि आगारों से अभम्म कायोत्सगग किया जाता है, “अथोत्‌ वहां प्रतीकार करने 
पर भी कायोत्सगे का भक्ञ नहीं है। 





विविध आगार ] ललितविस्परा [ ३३३ 


(ल०-) उपाधिशुद्ध' परलोकानुष्टानं निःश्रेयसनिबन्धनमिति ज्ञापनाथममीषामिहोपन्यासः | 
उक्त चागमे,--- 
वयभऱ गुरुदोसों थेवस्सवि पालणा गुणकरी उ। गुरुलाघव चणेयं, धम्मंमि आओ उ आगारा ॥१॥ 
इति । एतेनाहचेत्यवन्दनायोद्रतस्योच्छवासादिसापेक्षखमशोभनम्‌ , अमक्ते,, न हि भक्ति- 
. निरेरस्य क्चिदपेक्षा युज्यते, इत्येदपि प्रत्युक्तम , उक्ततदभक्तययोगात्‌ । तथाहि,-का खल्वत्रापेक्षा 
अभिष्वज्भभावाद्‌ , आगमग्रामाण्यात्‌ | उक्त च,-- 
उस्सास न निरु मई आभिग्गहिओ वि किम्नुय चेड्ाए ?। सज़मरणं निरोहे सुहुमुस्सासं तु जयणाएं ॥ 
न च मरणमविधिना प्रशस्यत इति, अथहानेः, शुभभावनाथयोगात्‌ , स्वश्नाणातिपातप्रस- 
ज्रात्‌ , तस्य चाविधिना निषेधात्‌ । उक्त च,-- 
सब्वत्थ संजमं, संजमाओ अप्पाणमेव रक्खिजा । मुचह अह्वायाओं, पणो विसोही न या बिरई || 
कृत प्रसंगेन । 


आगारेहिं अमग्गों अविराहिओ हुज्ज में काउस्सग्गो!--- 


आगार का अर्थ आकार है| आकार अर्थान जो अपवाद की मयोदा रूप से कराते हैं, यानी गृहीत 
होते हैं ऐसी भावना करनी;तात्पयं,सर्वथा कायोत्सम में अपबाद के प्रकार ये यहां आगार हैं | कायो८निरपवाद 
नहीं किन्तु अपबाद युक्त, आगारथुक्त किया जाता है| इन आगारों से अभम्न कायो०, मतलब ये उच्छवा- 
सादि आगार दह्वोते हुए भी, अर्थात्‌ उच्छूवासादि रूप से काया सचेष्ट होते हुए भी, अपवाद पहले से 
रखे जाते हैं इसलिए, सापवाद ( सागार ) कायोत्सग अभम्न हो, अविराधित हो। अभम्न' अथांत्‌ भम्न 
नहीं, सर्वथा नष्ट नहीं किया गया; 'अविराधित' यानी विराधित नहीं अंश से भी खण्डित न किया गया । 
“हुज्ज मे काउस्सरगो-मेरा कायोत्सग हो । सारांश, इन आगारों की चेष्ट छोडकर ओर बातों में मेरी 
काया का उत्सग यानी निश्चेष्ट स्थपन अभम्न-अविराधित हो । फलत: इन आगारों में दिये गये अयवादों 
की क्रियाएं करने पर भी बह अभगम्न गिना जाता है । 


ग्स्तुत आगारों का विभागीकरण:--- 


इस सूत्र से प्रतिपादित किये गए आगार कई प्रकारों में विभाजित होते हैं; जैसे कि.-१ सद्दज, 
२ आगन्तुक अल्पनिमित्तक, ३ खआागन्तुक बहुनिमित्तक, ४ नियमभावी अल्प, ओर ५ बाह्यनिमित्तक 
चाह्य | ये अतिचार की जातियां हैं, जिनमें स्थिर निश्चेष्ट रखी गई काया का भी अतिचरण यानी स्चेष्टता 
होती हे | & १. उच्छवास ओर नि:श्वास के अहण से सहज जाति के अतिचार कहे गए हैं, क्योंकि वे 
सचेतन देह से प्रतिबद्ध हैं। (9 २. खांसी, छींक, ओर जम्हाई के ग्रहण से अल्प निमित्त वाले आमनन्‍्तुक 
अतिचार कहे गये हैं क्‍योंकि अत्यल्प वायुत्ञोभादि के जरिए वे उठते हैं। & ३. डकार, अधोवायुसंचार, 
चकरी, एवं पित्तवश मूच्छा के महण से फिर बहुनिमित्त वाले आगन्तुक कहे गए हैं: क्योंकि महाअजीणें 
की वजह से उनका होना उपपन्न हैं। &छ) ४. सूच्म अंग संचार-कफसंचार-दृष्टिसंचार के प्रहण से नियमभावी 
(अवश्य होने वाले) अल्प अतिचरण कहे गए हैं; क्‍यों कि पुरुषमात्र में वे होते ही हैं। छोे ४. 'एवमाइ- 
शहिं' पद से इस्फदि सूचित आगार के ग्रहण द्वारा बाह्य निमित्त वाले बाह्य आगार कड्ढे गए, क्योंकि थें 


३१४ ] ललितविस्तरा [ अन्नव्थ८ 


(ल०-) कियन्तं काले यावत्‌ तिष्ठामीत्यत्राह 'जाब अरिहंताणमि त्यादि | यावदिति कालाब- 
धारणम(णे) । अशोकायश्महाग्रतिहायलक्षणां पूजामहन्तीत्यहन्तः, तेषामहेताम , भगः समग्रैश्चर्यादि- 
लक्षणः, स विद्यते येषां ते भगवन्तः, तेषां सम्बन्धिना नमस्कारेण “नमो अरिहंताणं'ति अनेन । 
"न पारयामि'-न पार गच्छामि । तावत्किमित्याह 'ताव कार्य ठाणेणं मोणेणं झाणेणं अप्याणं वोसि- 
रामि! । तावच्छबदेन कालनिर्देशमाह, कार्य-देहं, स्थानेन '-उध्वस्थानेन हेतुभूतेन, तथा 'मौनेन' 
वाग्निरोधलक्षणेन, तथा ध्यानेन'-धम्मध्यानादिना, अप्पाणं-प्राकृतशैल्या आत्मीयम््‌ । अन्ये न 
पठन्त्ये्नेनमालापकम्‌ | वोसिरामि'-“्युत्सुजामि'-परित्यजामि । इयमत्र भावना,-का्य स्थान- 
मोन-ध्यान-क्रियाव्यतिरेकेण क्रियान्तराध्यासमधिकृत्य व्युत्सुजामि । नमस्कारपारं यावत्‌ प्रलम्बशुजो 
निरुद्धवाक्प्रसरः प्रशस्तध्यानानुगतस्तिष्ठामीति । ततः कायोत्सग्गं करोतीति | जघन्यो(ग्र ०... 
जघन्यतो)5पि तावदशोच्छवासमानः । 


सै 


उनके द्वारा जन्म पाते हैं; उदाहरणाथ बाह्य ज्योतिस्पर्श के कारण बाह्य कंबल से देहाच्छादन रूप काय- 
क्रिया करनी पड़ती है, अन्यथा उसमें तेजस्काय जीवों की विराधना होती है । 


भक्त को आगार की अपेक्षा क्‍यों !:-- 


यहां जो आगारों का उपन्यास किया गया वह यह सूचित करने के लिए कि परलोकानुष्ठान वही 
मोक्ष साधक होता है जो उपाधिशुद्ध होता है, अर्थात्‌ अपनी अनिवार्य ओर आवश्यक विशेषताओं से 
संपन्न होता है । आगम में ऐसा कहा गया है कि--'बयभड़ गुरुदोसो, थेबस्सबि पालणा गुणकरी उ | 
गुरुलाघवं च णेयं, धम्मंमि अओ उ आगारा ॥|? अर्थात्‌-प्रतिज्ञा के खण्डन में महान दोष है, और 
अल्प भी पालन गुणकारी है। धर्म की साधना करने में गोरब-लाघब का विचार करना; बहुत गुण एवं 
अनिवार्य अल्प दोष का खयाल रखना, ताकि अल्प गुण के लोभवश महान दोष न लग जाए। इसीलिए 
आगार का विधान है । यदि बिना आगार रखे प्रतिज्ञा की जाए, तो प्रतिज्ञा का पालन अशक्य होने से 
उसके भज्ञ होने का या अविधिमरण का महादोष उपस्थित होता है। इससे इस अज्ञानमूलक प्रश्न का 
खण्डन हो जाता है,-- 
प्र:--अरिहंत प्रभु के चेत्यबन्दनाथे उद्यत पुरुष को कायोत्सर्ग में उच्छवासादि की अपेक्षा रखनी 
शोभाष्पद है या नहीं, क्‍यों कि ऐसी अपेक्षा रखने में भक्ति का अभाव सूचित होता है| भक्ति पर निर्भर 
आत्मा को भक्तिपात्र को छोड कर अन्यत्र कहीं भी अपेक्षा रखना उचित नहीं है । 
उ०--पहले कह्टे मुताबिक उच्छवासादि सचेतन देह से अवश्य संबद्ध है, अतः उन कारणों से 
उसके आगार रखने में आत्मा में भक्ति का कोई अभाव सिद्ध नहीं होता। आप जो अनिवाय उच्छूबासादि 
में अपेज्ञा रखनी पड़ी कहते हैं तो यहां अपेक्षा क्या है ? क्यों कि इनमें कोई आसक्ति तो है ही नहीं । 
अगर आप कहें “आसक्ति नहीं तब फिर उच्छवासादि क्यों लिया जाता है ?? उत्तर यह है कि इसमें इस 
प्रकार का आगम पअमाण हे,--उस्सासं न निरुभइ, आभिगरगहिओ वि किमुय चिद्माए ?। सज्ममरखं 
खिसेहे, सुहमुस्सास तु जयणाए ॥--अथात्‌ “किसी अमिग्रहवशेष वाला भी श्वास को न रोके, फिर और 
” झयामें तो पूछना ही क्या क्यों कि श्वासनिरोध में तत्काल मत्यु होती है। इसलिए यतनापूर्वक सूछम 
| लेना चाहिए ।!! अगर सरण हो जाए तो क्या हानि (-ऐसा मत कहना, क्यों कि अविधि से 
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(ल०-अष्टोच्छवासकायोत्सगेनिषेधकमतखण्डनम्‌ः-) ३६ च प्रमादमद्रामदापह(अ्र०, . .ह)त 
चेतसो यथावस्थितं मगवइचनमनाठोच्य तथाविधजनासेवनमेव प्रमाणयन्तः पूर्वापरविरुद्धमिल्थममि- 
दधति,-उत्मन्रमेतत्‌ , साध्वादिलोकेनानाचरितलात्‌! । एतचायुक्तम्‌, अधिक्रतकायोत्सग्गसत्रस्थे- 
वार्थान्तरामावात्‌ , उक्ताथतायां चोक्ताविरोधात्‌ । 


(प०-) क्तार्थे व्यादि, उक्तो-व्याख्यातः कायोत्सगलक्षणो अथः-अमिषरेयं, यस्‍्य प्रकृतदण्डकस्य 
तद्भावस्तत्ता, तस्यां, 'च/-पुनरथे; 'उक्ताविरोधात'-अष्टोच्छवासमानकायोत्सर्गाविरोधात्‌ । 


मरण प्रशंसनीय नहीं है, ओर यह विधिमरण नहीं है। विधिमरण तो किसी ब्रह्मचर्यादि पर आक्रमण के 
अनिवाय समय पर या मरणान्त आपत्ति के प्रसज्ग पर या जीवन के अन्तिम काल पर स्त्रीकाय होता हे; 
ओर वह भी अतिचार-मिथ्यादुष्क्ृरत, पुनः ब्रनोब्चारण, चतुःशरणगमन इत्यादि विधिपूर्वक किया जाता है । 
यहां कायोत्सगांदि में श्वासनिरोध करने से होने वाला मरण तो अविधिमरण है; वह अप्रशस्य है, क्योंकि 
उसमें इष्ट प्रयोजन की हानि हे। कारण यह है' कि वहां शुभ भावना, समाधि आदि नहीं टिक सकती, 
ओर स्वकीय प्राण का नाश होता है | ऐसे अविधि-प्राणनाश का शास्त्र में निषेध किया गया है। शास्त्र में 
कहा गया है कि, 'सव्बत्थ संजमं, संजमाओ अप्पाणमेव रक्खिज्ञा। मुच्चह अइवायाओ, पुणो विसोही, न 
या विरई॥' अथ्थांत्‌ स्वेत्र संयम की रक्षा करना; और संयम से भी अधिक स्वात्मा की रक्षा करना | 
कारण, बाद में प्रायश्वित द्वारा संयमनाश के पाप से छूटा जाता है, ओर पुनः संयमविशुद्धि हो सकती 
है। तदुपरांत अविधि-आत्मनाश से होने वाली अविरति से बचा जाता है । इतनी प्रासद्भिक चर्च! काफी हैं। 


ज्ञाव अरिताणं. . .वोमिरामि' :--- 


कायोत्सग में कितने काल तक रहना है यह बतलाने के लिए कहते हैं 'जाब अरिहंताणं भगव्रंताणं 

नमुकारेणं न पारेमि! अथात जहां तक अरिहंत भगवान के नमस्कार से न पारू । यहां 'जाब ८ यावत्‌ , 
जहां तक, यह काल के निर्णेय के अर्थ में है। अरिहंताणं' - अशोकवृक्षादि आठ महाग्रतिदहाये स्वरूप 
पूजा के जो योग्य है, अह है, उनके। “भगवंताणु? > सकल ऐश्रये आदि स्वरूप 'भग' है जिनको, वेसे 
भगवान के | अरिहंत भगवान के संबन्धी 'नसुकारेणंः>नमो अरिहंताणं इस प्रकार उच्चारण से नमस्कार 
द्वारा । “न पारेमि' - (कायोत्सग) पूर्ण न करू । तब तक क्या (--यह कहते हैं 'ताब कार्य ठाणेणं मोणेणं 
झाणेणं अप्पाणं बोसिरामि! अथात्‌ वहां तक अपनी काया का स्थान से, मौन से एवं ध्यान से व्युत्सगे 
करता हूँ। 'ताव? - तावत्‌ , वहां तक; इससे काल का निर्देश किया। “कार्य - देह को। 'ठाणेणां 
कायोत्सग में कारणमूत ऐसी ऊध्बे खड़े रहने की अवस्था से । 'मोणेणं' - वाणी के निरोध स्वरूप मोन से | 
ज्ञाणेण' - धर्मध्यानादि से । “अ्रप्पाणं' > अपनी; ग्राकृत भाषा की शैली से यह अथ है; दूसरे छोग यह 
शब्द बोलते ही नहीं हैं। 'वोसिरामि' - परित्याग करता हँँ। यहां यह भावना है कि काया को स्थान, 
मौन एवं ध्यान की क्रिया से अतिरिक्त दूसरी किसी भी क्रिया के संबन्ध की अपेक्षा से काया का त्याग 

देता हूँ। तब, नमस्कार-पाठ पढ़ने तक दोनों हाथ नीचे लम्बे ल्टकते रख कर, बोलना बंद कर, 
निर्धांरित प्रदस्त ध्यान से युक्त हो में खड़ा रहता हूँ -यह निश्चित किया जाता है। बाद में कायोत्ल्े 
करते हैं, कायोत्सगें-अवस्था में रहते हैं । 


३३६ ] लजल्लितविस्तरा | अ्रन्नत्थ० 


(ल०-कायोत्सगमाने5र्थापत्तिः-) अथ 'भवत्वयमथः कायोत्सग्गेकरणे, न पुनरय॑ स' इति । 
(प०-) अथेति पराकृतसूचनाथ: । 'मवतु्यवत्ततामू, अय नियतप्रमाणकायोत्सगारक्षणो, 
अथः! बन्दनायथ: कायोत्सर्गेकरणे' अभ्युप्गम्यमाने, एवं तर्हि किमत्र क्षुण्णमिति ? आह “न पुनः जल तु, 
'अय॑! दण्डकार्थ 'स-कायोत्सगः । 'इतिः” परवक्तव्यतासमाप्लथ: | 
(ल०-कायोत्सगंनियतप्रमाणसिद्धिः-) किमथेसुच्चारणमिति वाच्यम्‌ । वन्दनाथंमिति चेत्‌ , 
न, अतद्थलात ; अतद्थोंचारणे चातिप्रसज्ञात्‌ । कायोत्सगयुक्तमेव वन्दनमिति चेत्‌ , कतेव्यस्तहि 
से इति | अुजप्रलम्बमात्रः क्रियत एवेति चेत्‌ू, न, तस्य प्रतिनियत(प्र०. . .नित्य)प्रमाणलाब ; 
चेट्टामिमवर्भेदेन दिप्रकारतात्‌ । उक्त च, 
सो उस्सग्गो दुषिहों, चेट्टाए अभिमवरे य णायत्वों | 
भिक्खायरियाइ पढमो, उस्सर्गभिओश०. . .उ)जणे बीओ ॥' 
अयमपि चानयोरन्यतरः स्यात्‌ , अन्यथा कायोत्सर्गेलायोगः | न चामिमवकायोत्सग एप१, 
तल्लक्षणायोगात्‌ , एकरात्रिक्यादो तद्भावात; चेशकायोत्स ग्गंस्य चाणीयसो:प्युक्तमानलात्‌ । उक्त च, 
'उद्देससमुह्ेसे सत्तावीसं अगुण्णबणियाएं | अठठेव य उस्सासा पद्ठवणपडिकमणमाई ॥' 





कायोत्सग का जघन्य प्रमाण;--- 


छोटे में छोटा कायोत्सग भी आठ श्रासोच्छवास प्रमाण द्ोता है । पहले कद्द आये हैं 'पायसमा 
ऊसासा' इस आगम-बचन से श्वासोच्छवास को पाद यानी ऋलोक के चौथे हिस्से समान जानना । 


आठ श्वासोच्छवास का कायोत्सग न मानने वाले का मतः-- 


यहां अब प्रमादमदिरा के मद से उपहत चित्त वाले लोग भगवान के यथावस्थित वचन को न 
सममभ कर बेसे ही अविचारक जन की आचरणा को प्रमाण मानते हुए इस प्रकार पूव्रापरविरुद्ध प्रतिपादन 
करते हैं कि 'आठ श्वासोच्छबास के जघन्य कायोत्सर्ग-प्रमाण का कथन उत्सूत्र है, क्यों कि साधु एवं 
गृहस्थ लोग से बेसा आचरित नहीं है । 


आठ झ्वासोच्छवास प्रमाण कायोत्सगें का समर्थन;- 


किन्तु यह उत्सूत्र का आक्षेप अयुक्त हे, क्‍यों कि प्रस्तुत कायोत्सर्ग के सूत्र का ही बसा अथ है, 
इतने जघन्य प्रमाण को छोड़ कर दूसरा अर्थ हो ही नहीं सकता । कारण यह है कि प्रस्तुत दस्डकमत्र से, 
कायोत्सग स्वरूप जिस अभिषेय की व्याख्या की गई उसका आठ श्वासोच्छवास प्रमाण कायोत्स्ग के साथ 


कोई विरोध नहीं है । 

कायोत्सग में उच्छयास-मान का खण्डनः-- 
प्माणरहित कायोत्सर्ग मानने वाले दूसरे का अभिग्नाय सूचित करते हैं कि “ठीक है, यह अष्ट 
वासादि नियत प्रमाण की कायोत्सर्ग-बरतु तो जहां बन्दनादि हेतु कायोत्सर्गकरण स्वीकार हो, 


बद्दां हो, यहां नहीं। अगर कहें,-'इससे अस्तुत में क्या बिगढता हे,” उत्तर में यदहदी कि प्रस्तुत कायोत्सर्ग 
तो दृख्डकसूत्र का द्ोने से बैसा नियत प्रमाण वाला बन्दनायर्थ कायोत्सगे नहीं है ।” 








ततबिस्तरा ॥ ३३७ 


द्विबेव कायोत्सग ] 


(ल०-आगमगाथायां वन्दनकायों० समावेशः-) “अत्रायं न ग्रहीत इति' चेत्‌ , न, “आदि! 
शब्दावरुद्धत्वाद , उपन्यस्तगाथाघ्रत्रस्योपलक्षणत्वाद्‌ , अन्यत्रापि चागमे एवंविधस्त्रादनुक्ताथंसिड्धेः 
उक्त च, 

गोसमुहणंतगादी आलोइय देसिए य अहयारे । सब्बे समाणइत्ता हियए दोसे ठवेज्ञाहि ||! 

अत्र मुखवस्रिकामात्रोक्ते: आदि'शब्दाच्छेषोषकरणादिपरिग्रहो5व्सीयते सुप्रसिद्धत्वात प्रति 
* दिवसोपयोगाच न भेदेनोक्त इति । 'अनियतलाद दिवसातिचारस्य युज्यत एवेहादिशब्देन सचने| 
नियतं च वन्दनं, तत्कथ तदसाक्षादुग्रह इति! चेत्‌ , न; तत्रापि रजोहरणाद्युपशिग्रत्युपेक्षणस्थ 
नियतलात्‌ । 'समानजातीयोपादानादिह एतद्ग्रहणमस्त्येत । समानजातीय॑ च ग्रुखबस्चिकायाः शेषो- 

पकरणमिति' चेत्‌ , तत्रापि तन्‍्मानकायोत्सगलक्षणं समानजातीयल्वमस्त्येवेति मुच्यताममिनिवेशः । 


कायोत्सग में नियत उच्छवास प्रमाण का मंडनः-- 


अन्यों का यह अभिप्राय ठीक नहीं हैं; क्योंकि तब तो कहता होगा कि यह “वंदणवत्तियाए....' 
इत्यादि उच्चारण क्यों किया जाता है ? यदि कहें 'बन्दन के लिए', तो ऐसा कहना उचित नहीं, क्योंकि: 
डस पाठ का उच्चारण इसके लिए नहीं हे; और अन्य हेतु से उच्चारण करेंगे तब अविप्रसक्ष होगां,-- 
कोई भी सूत्र विवक्षित हेतु से भिन्न हेतु लक्ष में रख कर भी उच्चारित किया जाएगा। अगर कहें “प्रस्तुत 
सुत्रोच्चारण का उद्दे श कायोत्सर्गंसहित बन्दन है, तब कायोत्सगें करना चाहिए । हां, हाथ को लटकते 
रखने मात्र का कायोत्सर्ग किया जाता है,'--ऐसा यदि कहा जाए, तो यह ठीक नहीं, क्यों कि ऐसा कायो- 
त्सर्ग तो नियत यानी अमुक निश्चित प्रमाण का होता है | इसका कारण यह हे;-- 


दविविध कायोत्सगं: चेशकायों०, अभिमवकायों ०;-- 


कायोत्सर्ग दो प्रकार का होता है, १. चेष्टा-कायोत्सग, और २. अभिभव-कायोत्सग । भआगम में 
कहा गया है कि वह कायोत्सर्ग द्विविध जानना, १. चेष्टा ओर २. अभिभव के विषय में । सिक्षाचयों में 
पहला चेष्टा कायोत्सगग होता है, और उपद्रब-प्रतिमा ध्यान में दूसरा अभिभव-कायोत्सगें होता है। यह: 
बंद्णवत्तियाए वाला अस्तुत कायोत्सग चेष्टा ओर अभिभव दो में से किसी एक प्रकार का होना चाहिए, 
अन्यथा वह कायोत्सगे ही नहीं होगा; क्‍यों कि उक्तानुसार कायोच्सगे दो अकार का दी होता हे। अब 
प्रस्तुत कायोत्सर्ग अमिभव-कायोत्सर्ग तो नहीं है, क्‍यों कि उसके लक्षण इसमें नहीं हैं; वह अमिमब' 
कायोत्सर्ग एक रातज्रिक आदि प्रतिमा यानी अभिग्रहयुक्त ध्यानावस्था या किसी मरणान्त उपद्रव विशेष सें 
किया जाता है । यह बन्दन-प्रत्यय कायोत्सर्ग तो चेष्टा-कायोत्सर्ग है, और बहुत छोटा भो चेष्टा-कायोत्सगें 
उक्त आठ खासोच्छबास-प्रमाण द्वोता है। आगम में कद्दा गया है कि-- 

उद्देससमुद्देसे सत्तावीसं अगुण्णवणियाएं। अठठेव य उस्सासा पह्ुवण-पडिकमणमादी ॥ 

उद्दे श, समुद्दे श एवं अनुज्ञा-संपादन में सत्ताईस खासोच्छवास ओर प्रस्थापन-प्रतिक्रमणादि में 
आठ श्ासोच्छवास का कायोस्स् करना। ('उद्दश्ञ अर्थात्‌ सूत्र पढ़ने की प्रवृत्ति; 'समुई श' अथात्‌ पढ़े 
हुए सूत्र को स्थिर एवं स्वनामवन्‌ परिचित करना; “अनुज्ञासंपादन' अर्थात्‌ सूत्र का सम्यग्‌ धारण और 
अन्यों में विनियोग करने हेतु वाचनाचाये की आश्षीवदयुक्त अजुज्ञा प्राप्त करना; 'प्रस्थाप्न अथीत्‌ * 





इज८ ] ललितबिस्तरा [ अन्नत्थ उससिएण॑ 


(ल०-आचरणा-प्रमाणम)-) न चेद॑ साधथ्वादिलोकेनानावरितमेव, क्वचित्तदाचरणोपलब्धे, 
आगमविदाचरणश्रवणाच । न चैभूतमाचरितमपि प्रमाण, तल्लवणायोगात्‌ । उक्त च, 
असदेण(अ० हिं)समाइण्णं जे कत्थह केणई असावज । ण णिवरारियमन्नेहि य बहुमणुमयमेयमायरियं ॥ 
न चैतदसाव्ध खत्रार्थविरोधात्‌ (प्र०...न चेतेत्‌ साव्ध, सन्रार्थाविरोधात ), - सन्नाथस्य 
प्रतिपादितलात , तस्य चाधिकतरगुणान्तरभावमन्तरेण तथाकरण&अर०.. .तथाउकरण)विरोधात्‌ | ने 
चान्यैरनिवारितं, तदासेवनपरेरागमविद्धिर्निवारितत्वात्‌ । अत एवं न बहुमतमपीति भावनीयम | 
अल प्रसंगेन, यथोदितमान एवेह कायोत्सरो इति । 





कि केलमननकत कम ऋ हेआ.. 
ना, 


स्वाध्याय-प्रारम्भ का एक अनुष्ठान विशेष; 'प्रतिक्रमण' अर्थात्‌ स्वाध्याय-प्रतिक्रमण द्वेतु अनुष्ठान;) इत्यादि 
में आठ श्वासोच्छवास का कायोट्सग करना । 


आगमगाधथा में वन्दन कायोत्सगं का समावेश/-- 





प्र०--'उद्दे स-समुद्दे से इत्यादि गाथा में कायोत्सग-विषय के अन्तर्गत उद्दश आदि की तरह 
बन्दन गृहीत तो नहीं है ! 

उ०--ऐसा मत कहिए, आदि” शब्द से वह ग्रह्दीत ही है; क्योंकि उपन्यस्त गाथासूत्र तो उपलक्षण 
है, अर्थात्‌ औरों के प्रहण का सूचक है । दूसरे स्थल में भी आगम में इस प्रकार के सूत्र से अनुक पदाथ 
सूचित होना सिद्ध है। जैसे कहा गया है कि - 


'गोसमुहृरणंतगादी आलोइय देसिए य अहयारे | सब्बे समाणइत्ता, दियए दोसे ठवेजाहि ॥ 


हि अर्थात्‌ , 'सायंकाल के प्रतिक्रमण-आवश्यक में मुखबसख्रिकादि का प्रत्युपेक्षण कर, दैवसिक अति- 
रे की आलोचना (पगटीकरण) का सूत्र पढ़ कर के (प्रतिक्रमणार्थ) हृदय के भीतर दोषों को ध्यान में 
लाकर स्मरण करना |' यहाँ मात्र मुखबल्लिका साक्षात्‌ शब्दतः उल्लिखित हे ओर आदि! शब्द से शेष 
उपकरणादि का ग्रहण किया गया अबगत होता है; क्यों कि वे खुप्रसिद्ध हैं ओर प्रतिदित उनका उपयोग 
किया जाता है; इसलिए उनका शब्दत: अछग उल्लेख नहीं किया गया । 


प्र०--दिवस के अतिचार तो अनियत होने से वहाँ आदि शब्द से मुखबस्रिका की तरह शेष 
उपकरण का अहण यानी असाज्षाद्‌ ग्रहण युक्तियुक्त है; लेकिन वन्द्न तो नियत है, तब उसका असात्षाद्‌ 
प्रहण केसे किया जाय ? 


उ०--नहीं, वहाँ भी रजोहरणादि उपधि(उपकरण) का ग्रत्युपेक्षण नियत ही हे । 


है प्र<--भले हो, लेकिन समान जातीय के प्रहण से यहाँ नो रजोहरणादि का भ्रहण किया ही गया 
, और वे शेष उपकरण मुखबख्रिका के समानजातीय हैं । किन्तु बन्दन में कद्दां समानजातीयता है * 


.. ड०-बहाँ भी कह सकते हैं. कि प्रस्थापन-अतिक्रमण के साथ ब्नन्दून की आठ खासोच्छवास - 
अमाख कायोत्सगें स्वरूप समानजातीयता है ही। इसलिए बन्दन-कायोत्सगे के सूत्र से की जाने वाली 
प्रतिज्ञातुसार उक्तत्माण कायोत्सगे करना ही चाहिए। अतः सिर्फ़ हस्त-लम्बनमात्र का अभिनिवेश छोडिए | 





द्विबेत्र कायोत्सग ] ललितविस्तरा [ ३३७ 


(ल०-आगमगाथायां वन्दनकायों० समावेश/-) 'अत्रायं न गृहीत इति! चेत्‌ , न, “आदि! 
शब्दावरुद्धत्वाद्‌ , उपन्यस्तगाथाम॒त्रस्योपलक्षणत्वाद्‌ , अन्यत्रापि चागमे एवंविधसत्रादनुक्ताथेसिदे!। 
उक्त च, 

गोसमुहणंतगादी आलोइय देसिए य आइयारे । सब्वे समाणइत्ता हियए दोसे ठवेजाहि ।।' 

अन्न मुखबद्धिकामात्रोक्तेः “आदि'शब्दाच्छेषोषकरणादिपरिग्रहो5वसी यते सुग्रसिद्धत्वांत प्रति 
दिवसोपषयोगाच न भेदेनोक्त हृति । अनियतत्वाद दिवसातिचारस्थ युज्यत एवेहादिशब्देन सचने 
नियत च वन्‍्दनं, तत्कथं तदसाक्षादग्रह इति' चेत , न, तत्रापि रजोहरणायपपिम्रत्युपेक्षणस्थ 
नियतल्ात्‌ । 'समानजातीयोपादानादिह एतद्ग्रहणमस्त्येव | समानजातीय॑ च म्रुखबसख्रिकायाः शेषों 

पकरणमिति' चेत्‌ , तत्रापि तन्‍्मानकायोत्सगलक्षणं समानजातीयत्वमस्त्येवेति मुच्यतामभिनिवेशेः । 





कायोत्सगग में नियत उच्छवास प्रमाण का मंडनः-- 


अन्यों का यह अभिप्राय ठीक नहीं हैं; क्योंकि तब तो कहना होगा कि यह 'बंदणवत्तियाए....' 
इत्यादि उच्चारण क्यों किया जाता है ? यदि कहें 'बन्दन के लिए', तो ऐसा कहना डचित नहीं, क्योंकि 
उस पाठ का उच्चारण इसके लिए नहीं है; ओर अन्य हेतु से उच्चारण करेंगे तब अतिग्रसज्ञ होगा, 
कोई भी सूत्र विवक्षित हेतु से भिन्न हेतु लक्ष में रख कर भी उच्चारित किया जाएगा। अगर कहें “प्रस्तुत 
सूत्रोच्च रण का उद्द श कायोत्सगेंसहित वन्दन है, तब कायोत्सग करना चाहिए। 'हां, द्वाथ को लटकते 


रखने मात्र का कायोत्सग किया जाता हे,'--ऐसा यदि कहा जांए, तो यह ठीक नह्ठीं, क्‍यों कि ऐसा कायो 
त्सगें तो नियत यानी अमुक निश्चित प्रमाण का होता है | इसका कारण यह हे;-- 


दिविध कायोत्सगं: चेशकायो०, अभिभवकायों ० :-- ल्‍ 





कायोत्सर्ग दो प्रकार का होता है, १. चेष्टा-कायोत्सगं, और २. अभिभत्र-कायोत्सग । आगम में 

कहा गया है कि वह कायोत्सगग द्विविध जानना, १. चेष्ठा और २. अभिभव्र के विषय में । भिक्षाचर्या में 

पहला चेष्टा कायोत्सग होता है, और उपद्रब-प्रतिमा ध्यान में दूसरा अभिभव्र-कायोत्सग होता है। यह. 

दणवत्तियाए वाला प्रस्तुत कायोत्सगे चेष्टा ओर अभिभव दो में से किसी एक प्रकार का होना चाहिए, 

अन्यथा वह कायोत्सग ही नहीं होगा; क्‍यों कि उक्तानुसार कायोत्सगे दो प्रकार का ही होता है। अब 

प्रस्तुत कायोत्सर्ग अभिमव-कायोत्सर्ग तो नहीं हे, क्यों कि उसके लक्षण इसमें नहीं हैँ; वह अभिभंव 

कायोत्सग एक रात्रिक आदि प्रतिमा यानी अभिग्रहयुक्त ध्यानावस्था या किसी मरणान्त उपद्रंब विशेष में 

किया जाता है | यह वन्दन-पत्यय कायोत्सर्ग तो चेष्टा-कायोत्सगे है, और बहुत छोटा भी चेष्टा-कायोत्सगे 
उक्त आठ श्वासोच्छवास-प्रमाण द्वोता है। आगम में कद्दा गया हे कि-- 

उद्देससमुद्देसे सत्तावीसं अणुण्णवणियाएं । अटठेव य उस्सासा पदडुवण-पडिकमणमादी । 
उद्दे श, समुद्दे श एवं अनुज्ञा-संपादन में सत्ताईस खासोच्छवास ओर प्रस्थापन-प्रतिक्रमणादि में 


आठ खासोच्छवास का कायोत्सर्ग करना। ('उद्देश' अर्थात्‌ सूत्र पढ़ने की प्रवृत्ति; 'समुद्देद' अंथांत पढे 
हुए सूत्र को रिथर एवं स्वतामवत्‌ परिचित करना; “अनुज्ञासंपादन' अर्थात्‌ सूत्र का सम्यगू धारण और 






अन्यों में विनियोग करने हेतु वाचनाचाये की आश्षीत्रांदयुक्त अनुज्ञा प्राप्त करना; प्रस्थापन' अथॉर्तँ: 





श्३८ | ललितविस्तरा [ अन्नत्थ उससिएण॑ 


(ल०-आचरणा-ग्रमाणप)-) न चेदं साध्वादिलोकेनानाचरितमेव, क्वचित्तदाचरणोपलब्धे), 
आगमविदाचरणश्रवणाच । न चैबंभूतमाचरितमपि प्रमाण, तल्लशणायोगात्‌ । उक्त च, 
असढेण(प्र० हिं)समाहण्ण ज॑ कत्यह केणई असावर्ज । ण णिव्रारियमन्नेहि य बहुमणुमयमेयमायरियं ॥ 
न चैतद्साव्य बत्राथविरोधात्‌ (प्र०...न चेतत्‌ सावधं, खत्रार्थाविरोधात्‌ ),. खंत्राथस्य 
प्रतिपादितलवात , तस्य चाधिकतरगुणान्तरभावमन्तरेण तथाकरण(प्र०, ..तथाध्करण)विरोधात्‌ | ने 
चान्येरनिवारितं, तदासेवनपरेरागमविद्धिनिवारितवात्‌ । अत एवं न बहुमतमपीति भावनीयम्‌ । 
अल॑ प्रसंगेन, यथोदितमान एवेह कायोत्सग्ग इति । 
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स्वाध्याय-प्रारम्भ का एक अनुष्ठान विशेष; 'प्रतिक्रमण' अर्थात्‌ स्वाध्याय-प्रतिक्रमण द्वेतु अनुष्ठान;) इत्यादि 
में आठ श्वासोच्छवास का कायोत्सर्ग करना | 


आगमगाथा में वन्दन कायोत्सगे का समावेश।--- 
कि कह जप सकी 28 2280 4 0 7 


प्र०--'उद्दे स-समुद से इत्यादि गाथा में कायोत्सग-विषय के अन्तग्गंत उद्देश आदि की तरह 
बन्दन ग्ृहीत तो नहीं है ? 

उ०--ऐसा मत कहिए, “आदि शब्द से बह ग्ृहीत ही है; क्योंकि उपन्यस्त गाथासूत्र तो उपलक्षण 
है, अर्थात्‌ औरों के अहण का सूचक है। दूसरे स्थल में भी आगम में-इस प्रकार के सूत्र से अनुक्त पदार्थ 
सूचित होना सिद्ध है। जैसे कहा गया है कि - 


'गोसमुहणंतगादी आलोइय देसिए य आहयारे । सब्बे समाणइत्ता, हियणए दोसे ठवेज्ञाहि ॥' 


अर्थात्‌ , 'सायंकाल के प्रतिक्रणण-आवश्यक में मुखबल्लिकादि का भ्रत्युपेक्षण कर, देवसिक अति- 
चार की आलोचना (प्रगटीकरण) का सूत्र पढ़ कर के (प्रतिक्रमणार्थ) हृदय के भीतर दोषों को ध्यान में 
लाकर' स्मरण करना ।” यहाँ मात्र मुखबस्रिका साक्षात्‌ शब्दतः उल्लिखित है ओर आदि” शब्द से शेष 
उपकरणादि का ग्रहण किया गया अवगत होता है; क्‍यों कि बे सुप्रसिद्ध हैं और प्रतिदिन उनका उपयोग 
किया जाता है; इसलिए उनका शब्द्त: अछग उल्लेख नहीं किया गया । 


प्र०--द्विस के अतिचार तो अनियत होने से वहाँ आदि! शब्द से मुखबस्नरिका की तरह शेष 
उपकरण का प्रहण यानी असाक्षाद्‌ अहण युक्तियुक्त हे; लेकिन बन्दन तो नियत है, तब उसका असाक्षाद्‌ 
प्रहण केसे किया जाय ? 


उ०--नहीं, वहाँ भी रजोहरणादि उपधि(डपकरण) का प्रत्युपेक्षण ।नियत ही है । 


.. प्र०-भल्ते हो, लेकिन समान जातीय के ग्रहण से यहाँ नो रजोहरणादि का ग्रहण किया ही गया 
है, आर वे शेष उपकरण सुखबस्िका के समानजातीय हैं | किन्तु वन्दन में कहां समानजातीयता है ! 


“” ड०४”वहाँ भी कह सकते हैं कि प्रस्थापन-पतिक्रमण के साथ जन्दन की आठ श्वासोच्छवास- 
अमाए कायोत्सगे स्वरूप समानजातीयता है ही । इसलिए बन्दन-कायोत्सग के सूत्र से की जाने वाली 
५४ छणंण करना ही चाहिए। अतः सिर्फ हस्त-लम्बनमात्र का अभिनिवेश छोडिए | 





विद्याजन्म-बीज ] ललितबिस्तरा [ ३३६ 


(ल०-विशिष्टध्येयध्यानं विधाजन्मबीजम्‌-) इहोच्छवासमानमित्थं, न पुनध्येयनियमः 
यथापरिणामेनेतत्स्थापनेशगुणतत्वानि वा स्थानवणार्थालम्बंनानि वा, आत्मीयदोपग्रतिपक्षो वा । 
एतद विद्याजन्मबीज, तत्‌ पारमेश्वरम्‌ , अतः इत्थमेवोपयोगशुद्ध! | शुद्धभावोपात्तं कम्मे अवन्ध्यं, 
सुवणघटायुदाहरणात्‌ । ऐतदुद्यतो विद्याजन्म कारणानुरूपत्वेन | 

(पं ०-) एतद्विधे त्यादि, एतत्‌-प्रतिविशिष्टध्येयध्यानं, विधाजन्मबीज॑-विवेकोत्पत्तिकारणं, 'वहू 
इति शाखसिद्धं, पारमेश्वरं-परमेश्वर्मणीतम्‌ | हेतुमाह 'अतः'-प्रतिविशिष्टध्येयध्यानादू , इत्थमेव 
विद्याजन्मानुरूपप्रकारेणेव, 'उपयोगशुद्धेंः'-चैतन्यवृत्तेनिमेडीमावात्‌ । एतदेव मावयति 'शुद्धभावोपातत 
अधिकृतकायोतग्गंध्यानादिख्यो भाव, तदुपात॑ 'कम्म' सह्वेधादि, 'अवन्ध्यम्त|-अवश्यं शुद्धभावफलदायि । 
कथमित्याह 'सुवणघठाचुदाहरणेन-यथा सुवर्णघटों भज्नेपपि सुवर्णफल एवं, “आदि'शब्दादू रूप्यधटादिपरि- 
प्रह:, तथा ग्रकृतकर्म्मापीति | यद्च व॑ं ततः किम्‌ ? इत्याह, 'एतदुदयतः -शुद्धभावोषात्तकर्म्मोद्यतः, “विद्या- 
जन्म! विवेकोत्पत्तिलक्षणं, कुत इत्याह 'कारणानुरूपत्वेन!-कारणस्वरूपानुविधायी हि कार्यस्वमावः, ततः 
कृथमिव शुद्धभावोषात्तं कम्म न शुद्धभावहेतुः स्थात्‌ ? (प्०....करम्म अशुद्धमाव०) 


प्रामाणिक आचरणा-प्रमाण के लक्षण:--- 


ऐसा मत कहो कि “यह आठ श्रोच्छवासप्रमाण कायोत्सग किसी साधु वगैरह लोगों के द्वारा 
आचरित ही नहीं है ।” क्योंकि कहीं उसकी आचरणा देखने में आती है आर आगमज्ञ पुरुष उसका 
आचरण करते थे, ऐसा सुना जाता है ओर यह भी लक्ष में रहे कि जेसी तेसी यथेच्छ आचरणा भी 
प्रमाणभूत नहीं होती हे, कारण प्रामाणिक आचरणा के लक्षण उसमें नहीं मिलते हैं। प्रामाणिक आच- 
रणा के संबन्ध में शास्त्र में कहा गया है कि, 
“असढेण समाहण्णं ज॑ कत्थद केणई असावज्ज | ण णिवारियमण्णेहि य बहुमणुमयमेयमायरियं ।।' 

अथ।|त्‌ू--जो (१) कहीं भी किसी अराठ यानी दम्भरहित सरल पुरुष से आचार रेत है, (+) निरवद्य 
(निष्पाप) हे, (३) अन्य आचार्यों के द्वारा निषिद्ध (निवारित) नहीं किया गया हे, ओर (४) बहु मान्य 
किया गया है, वह आचरित' याने आचरणा-प्रमाण कहा जाता है| प्रमाण दो प्रकार का होता है, आगम- 
प्रमाण ओर आचरणाप्रमाण | आगमग्रमाण अथ/ब्‌ स्पष्ट आगमपाठ 

अब जो अछोच्छवासरहित केवल कायोत्सगग रूप यथेच्छु आचरणा है वह निर्दोष नहीं हे, क्योंकि 
उसमें सूत्रोक्त वस्तु का विरोध आता है; सूत्रोक्त वस्तु पहले कह आये हैं। ओर यह भी बात है कि 
बैसा केवल कायोत्सर्ग करने में कोई अधिक लाभ न दो तब बेसा करना यह सूत्रोक्त से विरुद्ध है 
अपरंच वैसे अछोच्छ वास शून्य कायोत्सगे का अन्य आचायों ने निषेध नहीं किया है ऐसा भी नहीं 
अष्टोच्छवासयुक्त कायो० का आचरण करने वाले अन्य आगम बिद्‌ पुरुषों ने उसका ग्रतिषेध भी किया है । 
इसीलिए बेसा केवल कायोत्सगें बहुजन मान्य भी नहीं है । 

अब अड्टोच्छवास-प्रमाण कायोत्सगें की आचरणा में देखा जाए तो यह कायोत्सग आचरित- 
प्रमाण से समर्थित है, क्यों कि इसमें आचरित' के लक्षण मिलते हैं; ये इस प्रकार,--यह कायोत्सगें 
सावदय नहीं है, निरवद्य निर्दोष हे, क्‍यों कि सूत्राथ के साथ इसका कोई बिरोध नहीं है। प्रस्तुत सुत्र का 
अथे पहले कहा गया है, और जहाँ तक 'हुज्ज मे काउस्सग्गो' का अन्यथा अर्थ करने में कोई विशेष गुर 





३४० ] ललितविस्तश [ अन्नत्थ>ससिर्श 


(ल० -बचोंगृहकृमिध्टटान्तः-) युक्तयागमसिद्धमेतत्‌ , तल्लक्षणानुपाती च, 
९, वर्चोंगहकृमेयद्रद्‌ मानुष्य॑ प्राप्य सुन्दरप्‌ | तत्प्राप्तावपि तत्रेच्छा न पुनः संप्रवत्तते || 
२, विद्याजन्माप्ितस्तद्वद विषयेषु महात्मसः । तत्तज्ञानसमंतस्थ न मनो5पि प्रवत्तते | 
३. विपग्रस्तस्य मन्त्रेभ्यों निर्विषाज़ोड़वों यथा । विद्याजन्मन्यलं मोहविषत्यागस्तथेव हि।॥ 
४, शैवे माग्गेंड्त एवासों याति नित्यमखेदितः । न तु मोहविषग्रस्त इतरस्मिलिवेतर! | 
५, क्रियाज्ञामात्मके योगे सातत्येन प्रवत्तनप्‌ | वीतस्पृहस्य सबेत्र यान॑ चाहुः शिवाध्वनि-॥ 
इति वचनात्‌ | अवसितमानपदड्चिकम । प्रकृत प्रस्तुमः । 
पृं०-> भस्थेव हेतो: सिद्धयथमाह-युक्तयागमसिद्ध', युक्ति। अन्वयव्यतिरिकविमशरूपा, आगमश्ष 
'जै“ज॑ समय॑ जीवों आविसइ जेण जेण भाबेणे त्यादिरंंष), ताभ्यां सिद्धं+-भतिष्ठितम, 'एतत्-कारणानुरूपल 
कार्यत्य । सिद्धयतु नामेदमन्यकारयेषु: पक्ृते-न सेल्यतीत्यत आह 'तल्लज्षणानुप्राति च-युक्तयागमसिद्धकार> 
णानुरूपकार्यलक्षणानुपाति च विद्याजन्म" कुत इत्याह 'इति वचनादि'ति वक्ष्यमाणेन संबन्ध: | वचनमेव 
दर्शयति 'बचोंगृहे'त्यादि छोकपम्चक। सुममशब्दाथ' च । नवर्म , इतरस्मिन्रिवेतरः' इति यथा 
इतरस्मिन>संसारमार्ग, इतरो-मोहविषेण/म्रस्तो विवेकी, नित्यमखेदितों न याति; तथा शेवे माग्गं मोहविषे- 
ग्रस्ती न याति; खेदितिस्तु कोषपि कथन्चिद्‌ द्वव्यत उमयत्राषि यातीति भाव:। अमिप्रायः पुनरयम्‌ ,- 
अनुरूपकारणप्रभवे हि. विद्याजन्मनि विषयबैराग्यक्रियाज्ञानात्मके योगे सातत्यप्रवृत्तिकक्षणं च शिवमाग्गंगमन॑ 
तत्फल्मुषष्चते(प० . , .उत्तयते, उपयुज्यते) नान्यथ्ेति । 
॥ इति श्री, मुनिचंद्सूरिक्रतायां ललितिविस्तराप॑जिकायामह चेत्य इंडकः समाप्त: ॥ 





(लञास) न हो, वहाँ तक अष्लोच्छवासमान कायो० ऐसा अथ करने में कोई विरोध नहीं है । कायोत्समें 
का आठ श्वासोच्छवास प्रमाण ध्यान नहीं किन्तु मात्र हस्त लम्बा कर खडा रहना,'--ऐसा अथे करने में 
कोई विशेष गुण नहीं है। इसलिए आठ श्वासोच्छवासप्रमाण ध्यानयुक्त कायोत्सगग करना यह अविरुद्र 
है| दूसरी बात यह है कि यह अन्य आचार्यों के द्वारा निषिद्ध भी नहीं किया गया है एवं बहुजनों ने 
मान्य-भी किया है। इतनी प्रासज्ञिक चर्चा पर्याप्त है। कायोत्सग यहां पूर्वोक्त प्रमाण का ही कर्नव्य है। 


कायोत्सग में ध्यान के अनेक विषय; 


यहाँ इतना सिद्ध है कि कायोत्समें का नियतग्रमाण आठ श्वासोच्छबास का है, किन्तु कांयोत्सर्ग 
में ध्यान का ध्येय क्या अथ्रात्‌ ध्यान किस विषय का करना यह नियत नहीं है। ध्येय तो आत्मा के परि 
णाम के अछुसार होता हे; बह तीरथस्थापक भगवान के गुण"भी हो सकता है, अथवा उनसे कथित जीवबा- 
जीकदि तत्त्व; या स्थान-बर्णेन्‍्अथे-आत्वम्बन, अथवा अपने दोषों की प्रतिपक्षी भावनाएं, इत्यादि कोई भी 
विषय ध्यान का हो सकता है । 


नियत"च्येय के ध्यानम्का प्रभाव:--- 


श ऐसा किसी-नियत ध्येय का ध्यान यह विवेक की उत्पत्ति का कारण है। शाख*सिद्ध इस प्रकार का 
याद परप्रेश्वर अर्हित प्रभु दम प्रतिषादित किय्याताया/है । कारण यह: है. किड्रेसे नियत ध्येय के ध्यानर 





.. व्याप्त पुरुष बेसा नहीं कर सकता है। यह ऐसा हे कि जिस अकार मोहवि 





शुद्धभावोपाजेत कमे सुतर्शघटसम ] ललित विस्तरा  प इ४१ . 


से विवेकोत्पत्ति द्वारा उंसके अनुरूप प्रकार से ही उपयोग शुद्धि यानी चेतब्यवृत्ति का निमंलीकरण 
होता है। जिस आत्मा का जितना ध्यानबल होगा, उसे उतनी विवेकंशक्ति प्राप्त होंगी और तेदनुसार 
अपनी आन्तर परिणति शुद्ध होगी। इसी की भात्रना (विचारणा) इस प्रकोर की जां सकती हैं कि 2 
भाव से उपाजित कम अबन्ध्य होता है; यानी प्रध्युत कायोट्सर्ग ध्याव आदि स्वरूप शुभ भात्रे के द्वारा 
उपार्जित किया गया शातावेदनीयादि पुरय कमे अपने विपाककाल में फिर झुद्ध भाव रूप फल को जन्म 
देता है। इसमें उद्दरण हे खुत एंघट आदिका। सुत्र्ण घट अगर भम्न भो हुआ तथ म भी परिणाम में 
सुवणो ह्वी देता हे, वे से चांदी आदि का घड़ों तूंटने पर भी चांदी आंदि अंब्रशिंष्ट रहती है। इंसी प्रंकॉरे 
प्रस्तुत कम भी । तातलपये, शुद्ध सात्र से उपाजत पुण्यातुबन्धी पुर्य कम का विपोक होने पर 
ज्ञामत रहता है, क्‍यों कि बैसे कम का उदय होने पर विद्या यानी विवेक की उत्पत्ति होती सका _ 
कारण यह है कि काये कारणानुरूप होता है, कार्यस्वसाव कारण के र्रभात्र का अनुकरण करता है; 
इसलिए शुद्ध भाव से उपाजित कम के कार्य में शुद्ध भांव क्‍यों न हो ? 
कारण के अनुरूप कार्य होता हे, यह बात युक्ति ओर आगम से सिद्ध है। युक्ति को अंये सके 
व्यतिरेक;-बे सा कारण हो तभी बेसा कार्य बने यह अन्वय (तत्सत्त्वे तंत्सेस्र्म ह आर बेस 
कारण न हो तभी वेसा कार्ये न बन सके यह व्यतिरेक, (तदखत्त्वे तद्भावः व्यतिरेकः)। आगमप्रमाण यह 
हे---'जं ज॑ समयं जीवो आविसइ जेण जेण भावेश | सो तंमि तंमि समये सुदासुहं बन्धए कम्मं ॥ 
(डपदेशमाला); अर्थात्‌ जिस जिस संमय में जीव जिस जिस शुभ या अशुभ भात्र से प्रवेश करता है, उस 
. उस समय में वह शुभ या अशुभ कम उपार्जित करता है; शुभ भाव से शुभ कर्म और अशुभ भाव से 
अशुभ कमे ।' यहां कार्य कारण के आअमुरूप हुआ। यह नहीं कह सकते हैं कि 'अन्यत्र वैसा होगा, लेकिन 
. अस्तुत में बैसा नहीं है'; क्यों कि प्रस्तुत में भी विद्या (विवेक) की उत्पत्ति रूप कार्य युक्ति-आमम से सिद्ध 
. कारणानुरूप काये के लक्षण कल करने बाला ही है । यह केसे, सो ललितविस्तरा में 'क्वेग्रह- 










































... ७ (२) उसी प्रकार अविया (अविवेक) की अबस्था में से विद्या (विवेक) का जन्म पाने पर महात्मा बने 
हुए व्यक्ति का मन तत््वज्ञान-संपन्नता के कारण इन्द्रियों के शब्इ-रूपादि विषयों में नहीं जाता है, उसे 
चि ही नहीं दोती हे । & (३) जिस प्रकार मन्त्र के द्वारा, विष॑व्याप्त॑ पुरुंष का शरीर, निर्विष होता है 
उसी प्रकार विद्या जन्म द्वोने पर मोह-बिष का त्याग अवश्य होतों है। क (४) विद्या को जन्म होने के. 
कारण दी वह कल्याण के मार्ग पर सदा अ-खिन्न यानी उत्साहित हो कर चलता रे जब कि मोहवबिष से 
थ॑ से अच्याप्त विरेको परे 
 संसार-माग पर अखिन्न हो नहीं चछू सकता इस प्रकार मोहमस्त पुरुष सरेक्षमोंग परे दा खिंन्न हों करें ने 
 चल्न सकता; खिन्न होकर कोई कर्थ॑चित्‌ द्रव्य से अर्थात्‌ भावश्वन्य हृदय से दोनों मांग पर चलें 
.. सकता है | इसका तालये यह है कि विवेक का उदय अगर अनुरूप कारण से ही हुआ हों तंभी ऐसी होगा 
. कि निसप्रह्वता यानी कै (५) विषय वेराग्य पूतेक सम्यक्‌ क्रिया एवं  ज्ञानात्मक योग में संतंते रूंप 
से प्रवृत्ति होती है; ओर विरागी को यही ज्ञान-क्रिया योग की सतत प्रवृत्ति बह कल्याणमार्ग-मोक्षमाे 
गमन है, अन्यथा नहीं | ज्ञान-क्रिया में प्रवृत्ति केरने का फल मोक्षमार्ग-गमन है किन्तु वह विषयों से 
बैराग्ययुक्त होने पर ही उपपन्न हो सकता है ओ 






















गैर विषयों से वेराग्य शुद्ध भाव स्वरूप अनुरूप कारण से 
ही उत्पन्न विवेक से जाम्रत्‌ होता है । इन वचनों से कारये का कारणानुरूप स्वरूप सिद्ध द्वोता हे 
प्रासज्ञिक बस्तु निर्णीत हो गई, अब गस्तुत की विचारणा करते हैं ।.. 








१४० ] ललितविस्तरां [ अश्नत्थ० 


(ल०-कायोत्सगान्तेः-) स हि कायोत्सग्गोन्ते यथेक एवं ततो 'नमों अरहंताणं'ते नम- 
स्कारेणोत्साय्य स्तुति पठत्यन्यथा ग्रतिज्ञामड्:, 'जाव अरहंताणं!. . .इत्यादिनास्थेव प्रतिज्ञात बात्‌ , 
नमस्कारत्वेनास्यैव रूढत्वादू , अन्यथैतदथाभिधाने5पि दोषसम्भवात्‌ , तदन्यमन्त्रादों तथादशंना- 
दिति | अथ बहबस्तत एक एवं स्तुतिं पठति, अन्ये तु कायोत्सग्गेंणेव तिष्ठन्ति यावत्स्तुतिपरिसमापिः। 
अत्र चे्र वृद्धा बदन्ति,-यत्र किलाउ्यतनादो बन्दनं चिकी्षितं तत्र यस्य भगवतः सन्निहितं स्था- , 
पनाहपं, त॑ पुरस्कृत्य प्रथमः कायोत्सरग: स्तुतिथ, तथाशोमनभावजनकत्वेन तस्येबोपकारिलातू । 
ततः सर्वेईपि नमस्कारोचारणेन परयन्तीति । 


॥ व्याख्यात बन्‍्दनाकायोत्सग्गस्त्रस ॥ 





कायोत्सग पूरा करने के बाद)--- 


कायोत्सगे में आठ उच्छ बास-प्रमाण ध्यान समाप्त हं'ने पर अगर वह अकेला साधऊ हो, तो 
वह 'नमो अरिहताणं' उच्चारण पूवेक अहेदू-नमस्कार करके कायोत्सग पारे ओर नीचे लम्बे किये हुए हाथ 
को उठा कर अंजलि जोड कर स्तुति पढे | ऐसा नमस्कार आगर न पढ़े तो ग्रतिज्ञा का भड्ग होगा; क्‍यों कि 
'जाव अरहंताणं भगवंताणं नमुकारेण न पारेमि ताब काय॑ ...बोसिरामि'--बैसा पहले पढ़ कर इसी 
नमस्कार से पारने की प्रतिज्ञा की है। इसलिए पारते समय ऐसा नमस्कार अवश्य कहना चाहिए। यहां 
नमस्कार में बिना 'नमो भरिहंताणं' उच्चार के काम नहीं चल सकता, क्‍यों कि 'नमुकारेणं' “नमम्कारेण' 
पाठ में 'नमस्कार' शब्द इसी में रूढ़ हे; अन्यथा ऐसा उच्चार अगर न करे ओर इसके स्थान में इसी अर्थ 
वाला में अरिहंत को नमस्कार करता हूँ” बेसा कुछ पढे तो भी दोष छगने का संभव है। अन्य मन्त्रादि 
में बेसा देखा भी जाता है की मन्त्राक्षर के निजी शब्दों को छोड कर यदि उसके भावार्थ का उच्चारण करे, 
तो लाभ नहीं होता है, खुद मन्त्रादि अक्षरशः पढ़ना होता है। इसी प्रकार यहां भी 'नमों अरिहतायं' 
पद का ही उच्चारण करना | 


यह तो एक साधक की बात हुईं। किन्तु कायोत्सग करने वाले साधक यदि अनेक हों, तो उनमें 
से एक पुरुष ही स्तुति पढे और उस समय अन्य सब जहां तक स्तुति समाप्त न हो वहां तक बिना पारे 
कायोस्सगें में ही रहें। यहां वृद्ध पुरुषों का ऐसा कथन है. कि जिस मन्दिर आदि में चेत्यवन्दन करना 
अभिप्रेत है, वहां जिस तीथंड्भर भगवान की स्थापना मूर्ति का संनिधान है, उसीको उद्देश रख कर पहला 
कायोत्सर्ग और स्तुति की जाती है । इसका कारण यह है कि वही भगवान साधक में तथाविध प्रशस्त 
अध्यवसाय को उत्पन्न करने में हेतु होने से उपकारक हैं। एक के द्वारा स्तुति का उच्चारण होने के बाद 


अन्य सब “नमो अरिहंताणं' का उच्चारण कर कायोत्सर्ग पारें | इस प्रकार बन्दना-कार्योत्समग सूत्र समाप्त 
हुआ । 


है 


हि 


लोगस्स० ] ललितविस्परा [ ३४३ 


चतुर्विशति-स्तव (ठोगस्स उज्जोअगरे) सूत्र 


(ल०-लोकशब्दाथ:-) पुनरत्रान्तरे5स्मिन्नेवाबसप्पिणीकाले ये भारते तीर्थक्रतस्तेषामेबैक- 
क्षेत्रनिवासादिना55सन्नतरोपकारित्वेन कीत्तनाय चतुर्विशतिस्तवं पठाति पठन्ति वा | स चायम्‌ ,- 
“ोगस्स उज्जोअगरे धम्मतित्थयरे जिणे । अरिहंते कित्तहरस चउबीसंपि केवली || 

अस्य व्याख्या,-लोकस्पोद्योतकरानि त्यत्र विज्ञानडेतव्युदासेनोदोत्यो्रोतकयो भें द संद शना थे 
भेदेनोपन्यासः । लोक्यत इति छोकः । लोक्यते-प्रमाणेन दृश्यत इति भाव: । अय॑ चेह तावत्यञ्चा- 
स्तिकायात्मको गृद्यते । तस्य लोकस्य किम ? उद्योतकरणशीला उद्योतकरास्तान्‌ , -केवलालोकेन 


तत्यूवंकबचनदीपेन वा सबलोकप्रकाशकरणशीलानित्यथ्थः । 
चतुविशतिस्तव (ठोगस्स उज्जोअगर) सूत्र 
पहली गाथा : 'लोक' शब्द का अथः-- 


क्नल ऑयल का... न बताए के नाक “लिषनकनकबनलनननाना 











कायोत्सग एवं पहली स्तुति के बाद वहां अब एक या अनेक साधक चतुर्विशति-स्तव ( लोगस्स 
उज्जोअगरे० ) सूत्र, इसी अवसपिणी काल में भरत क्षत्र में जो २४ तीर्थ्डर भगवान हुए उनके कीतेन के 
लिए, बोलते हैं; क्यों कि वे उन साधकों के एक ही क्षेत्र में निवास, उपदेशदान, इत्यादि द्वारा निकट के 
उपकारी हैं। सूत्र की १ली गाथा इस प्रकार हे,-- 


'छोगस्स उजोअगरे धम्मतित्थयरे जिणे। अरिहंते कित्तइस्सं चउबीसं पि केवली | 


अथे--लोक का उद्योत करने वाले, धर्म तीथट्डर, जिन, अरिहंत, ऐसे चोबीसों केवलज्ञानी(प्रभुओं) 
का में कीतेत करू गा । 


इसकी व्याख्या:--यहां लोक के 'उद्योतकर” कहां, इसमें उद्योत्य लोक हे और उद्योतक भगवान 
का केवलज्ञान है; इन दोनों को एक रूप नहीं, किन्तु भिन्न कर के उपन्यास किया; यह विज्ञान का अद्दे त 
अर्थात्‌ जगत्‌ में कोई घट आदि पदाथ नहीं किन्तु एकमात्र विज्ञान ही सत्पदाथे हे, इस मत का निषेध 
करने के लिए किया, एवं उद्योत्य उद्योतक की भिन्नता सूचित करने के लिए किया। सारांश सत्य बस्तु- 
स्थिति यह है कि उद्योतक विज्ञान के अलावा उद्योत्य लोक भी अलग सत्पदारें है। अब, 'लोक' शब्द 
जनसमाज या लोकाकाश अर्थ में रूढ है, किन्तु यह अथ लेने से प्रश्न होगा कि 'ऐमे लोक का प्रकाशक है. 
तो क्या अन्य जड़ द्रव्यों अथवा अलऊोक का प्रकाशक नहीं हे ?? उत्तर में 'हे ही', इसलिए 'लोक' शब्द 
का यौगिक अर्थ (व्युतपत्तिसिद्ध अर्थ) यहां लिया जाता है। जिसका लोकन-अवलोकन होता है, तालपयें 
प्रमाण ज्ञान से जिसका दर्शेन होता है, वह लोक! । यहां यह 'छोक' कर के पंचास्तिकायात्मक लोक ग्राह्म 
है | इसमें धमास्तिकाय, अधमाट्ितिकाय, आकाशास्तिकाय, पुदूगलास्तिकाय एवं जीवास्तिकाय स्वरूप सकल 
विश्व यानी समस्त पर्याययुक्त द्रव्य आ जाते हैं। भगवान इस लोक के उद्योतकर हैं, यानी उद्योतकरण के 
स्वभाव वाले हैं | केवलज्ञान से अपने को, अथवा केवलज्ञानपूवेक बचनदीप से अन्यों को, समस्त पंचा- 
स्विकाय लोक के प्रकाश करने के स्वभाव बाले हैं । उनका में कीतेन करूगा। 


३४४ ] ल्लितविस्तरा [ लोगस्सै> 


(ल०-धच्मतित्थयरे जिये अरिहते'-) तथा दुर्गतों प्रपतन्तमात्मानं धारयतीति धम्मः। 
उक्त च, 
दग्गृतिग्रखताञ्जीवान यस्माद्वारयते तत! । ध्ते चेतान शुभे स्थाने तस्माड्धम हति स्थतः ॥१॥ 
इत्यादि । तथा तीयत्तेह्लेनेति तीथम । धम्म एवं धम्मग्रधानं वा तीथे' धम्मतीर्थ , तत्करण- 
शीला धम्मंतीथकरास्तान । तथा रागादिजेतारों जिनास्तानू। तथाइशोकायश्टमहाप्रातिहायादरुपां . 
पूजामहन्तीत्यहल्तस्तानहत) । 

(ल०-वीत्तदस्सं चउबीस पि केवली'-) 'फीत्तंयिष्यामि' इृति ख्वनामभिः स्तोष्ये इत्यथेः। 
यतुविशतिमि' ति संख्या । 'अपि' शब्दों भावतस्तदन्यसमुच्याथेः । फेक्लज्ञानमेषां बियत इृठि 
केवलिन स्तान्‌ केव्रलिनः । 

(पं०-) 'भावतस्तदन्यसमुचयाथ' इति, भावतः- नामस्थापनाद्व्याहेतपरिहारेण, शुभाष्यवसायतो 
वा, तदन्येषाम्‌“ऋ्षमादिचपुर्विशतिव्यतिरिक्तानाम्‌ ऐरवतमहाविदेहजानामहंतां, (समुच्चयाथ!-) सडगरहार्थ: । 
तदुक्तम्‌ अविसदम्गहणा पुण एरवयमहाविदेहे य । 





'धम्मतित्थपरे जिणे अरिहते! की व्यास्याः-- 


धम्म क्या है ? 'च्मः दुर्गंति में गिरते हुए जीव को धारण कर लेने बाला, बचा लेने वाला हैं। 
कहा गया है कि 'जिस कारण से दुर्गति के त्रति ग्रयाण करने बाले जीवों को बचा लेता है, रोक देवा है 
इसोलिए बह “धर्म' हे; ओर जिससे जीवों को शुभ स्थान मेँ स्थापित करता हे, इसलिए बहू 'घर्मे' नाम 
से ख्यात्त है, .. । हू तथह ली! वह है जिससे वेरा जा सके | धर्स यद्दी लीथे अथवा धमग्रधान 
तीथ यह धर्मतीर्थ हे । संसार समुद्र से वह तारने वाला है। धघर्मतीर्थ को करने के स््रभाव वाले जो हैं वे 
घर्स तीथंकर कहे जाते हैं'। && “जिन” शब्द का' अर्थ है, राग-ह पादि को जीतने वाले। &) अरिहंत 


के" अर्थ है जो अशोकवृक्ष, सुरपुष्पवृष्टि इत्यादि आठ महाप्रातिहायं स्व॒रूप पूजा के चअहें हैं 
| 


















द्वाविदेद, के अरिद्दत भगवान लिये 


अवतार॑बार का खश्डन | ललितविस्तरा [ ३४४ 


(ल०-लोकोद्ोतकरादिविशेषणसाथक्यम्‌-) अव्राह,-लोकस्यपोद्योतकरानित्येतावदेव साधु, 
धम्मतीथंकरानिति न वाच्यं, गताथलात्‌ । तथाहि, ये लोकस्यपोद्योतकरा:, ते धम्मंतीथंकरा एवेति' 
अन्रोच्यते,-इह लोकेकदेशे5पि ग्रामेकदेशे ग्रामवल्लीकशब्दप्रवृत्ते: मा भृत्तदुध्ोतकरेष्ववधित्रि मज्जज्ञा- 
निष्वक्कचन्द्रादिषु वा संप्रत्यव इत्यतस्तदुव्यवच्छेदा् धम्मंतीथंकरानिति | आह, “ध्येवं, धस्भ- 
तीथकरानित्येताबदेआस्तु, लोकस्योद्रोतकरानिति न वाच्यमिति' । अवन्नोच्यते, इह लोके ये5पि नथा- 
“दिविषमस्थानेपु मुधिकया धर्म्माथमवतरणती्थेकरणशीलास्तेडपि धम्मतीथकरा एज्रोच्यन्ते, तन्मा 
भूदतिमुग्धवुद्धीनां तेषु संग्रत्यय इत्यतस्तदपनोदाय लोकस्पोद्योतकरानप्याहेति | 

(ल०-इतरतीथंकतेरि जिनलाभावः-) अपरस्थाह 'जिनानित्यतिरिव्यते; तथाहि,-यथोक्त- 
प्रकारा जिना एवं भवन्तीति |!” अत्रोच्यते, मा भ्रृत्कुनयमतानुसारिपरिकल्पितेषु यथोक्तप्रकारेषु - 
संप्रत्यय इत्यतस्तदपोहायाह 'जिनानि'ति। श्रयते च कुनयदशने,-- 

ज्ञानिनों धम्मतीथस्य कत्तोरः परम पद्म | गल्ला55गच्छन्ति भूयो5पि भव तीथनिकारतः ॥ 
इत्यादि । तन्‍नूनं ते न रागादिजेतार इति; अन्यथा कुतो निकारतः पुनरिद्ठ मवाहकुरअभवो, बीजा- 
भावात्‌ । तथा चान्येरप्युक्तम्‌- 
अज्ञानपांशुपिहितं, पुरातनंऋम्मबीजमविनाशि | तृष्णाजलाभिषिक्त सुश्वाति जन्माडकुरं जन्तो:” | 
तथा, दम्घे बीजे यथात्यन्तं प्रादभत्रति नाइकुरः । कम्मबीजे तथा दग्घे न रोहति भवाडकुरः ॥ 
इत्यादि । 
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विशेषणों की साथंकता का उपपादन “धम्मतित्थयरे! क्‍यों दिया - 


प्र---'लोगस्स उज्जोअगरे” अथांत्‌ 'छोक के उद्योत करने वालों को-इतना ही कहिए, 
“वम्मतित्थयरे? विशेषण क्यों जोडते हे ? कारण, इसका भाव उसमें आ जाता हे । जो लोक के उद्योतकर 
हैं वे धमतीथे करने वाले भो हैं ही । 

उ०--गांव के एक भाग में भी “यह गांव है'-ऐसा व्यत्रहार होता हे, इस प्रकार छोक के एक 
भाग में 'लोकः शब्द का प्रयोग हो सकता है, ओर बेसे लोक के एक भाग यानी अमुक द्रव्यादि के 
प्रकाशक अवधिज्ञानी विभंगज्ञानी (भकतिन अवधिज्ञानी) एग्रं चन्द्र-सूये भी हैं, उनको यहां 'लोक-उद्योतकर 
क्र के न समझा जाए, इसलिए उसके निषेधार्थ 'धर्म-तीथंछ्डर' विशेषण साथ में लगाया गया दे । अवधि 
ज्ञानी आदि धर्मतीथ के प्रणेता नहीं है । 


“लोगस्स उज्जोअगरे क्‍यों दिया (-- 


प्र---अगर ऐसा हो तो “धम्मतित्थयरे”! इतना ही पद हो, साथ में 'छोगस्स उज्लोअगरे' क्‍यों 
लगाते हैं ? 
उ०--ठीक है, लेकिन लोक में नदी, सरोबर आदि में उतरने के लिए तीथ (घाट, भारा) बनाया 
जाता है; घर्महेतु मुफ्त में उसको बना देने वाले भी धर्म तीथेड्डर कह्दे जाते हैं; तो यहां अति घुग्ध बुद्धि 
वालों को 'धम्मतित्थयरे' कहने से वे न समझे जाएँ इसलिए उनके निषेधार्थ साथ में 'लोगस्स उन्लोअगरे 
कहा गया | 
४४ 
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(ल०-विविधा जिना।-) आह “द्येव॑ जिनानित्येतावदेवास्तु, लोकस्योद्योतकरानित्याध- 
तिरिच्यते! इति। अत्रोच्यते, हह प्रबचने सामान्यतों विशिष्टश्रतधरादयो5पि जिना एवोच्यन्ते; 
तथथा,-भ्रुतजिना! अवधिजिनाः मनःपयोयजिना), छद्मस्थवीतरागाथ, तन्‍मा भूत्‌ तेप्वेब॑सम्प्रत्यय 
इति तद्व्युदासाथे' ठोकस्पोधोतकरानित्यथप्यदुष्टमिति । 

(ल०-“अरिहंते' पद किमथेम-) अपरस्त्वाह “अहेत' इति न वाच्यं, नद्यनन्तरोदितस्वरुपा 
अहंद्व्यतिरिकेणापरे भवन्तीति' । अत्रोच्यते, अहंतामेव विशेष्यलानन दोष इति। आह,-यथेद॑ 
हन्त ! तहत इत्येतावदेवास्तु लोकस्योय्योतकरानित्यादि पुनरपार्थकप् !! न, तस्य नामाथनेकभेद- 


$ ५ 


त्वात्‌ भावाहेत्संग्रहाथेत्वादिति । 





'जिणे' क्‍यों दिया गया ? अवतारबाद का खण्डन।--- 





प्रः--ठीक है, ये दोनों पद भले रहें, लेकिन साथ में 'जिणे! पद कहां गया वह अधिक है, 
अनावश्यक है| लोक के उद्योतकर एवं घर्म तीथड्टर तो जिन ही होते हैं; तब उन दो पदों के कथन में 
'जिन' का भाव समाविष्ट ही है, तो 'जिणे' पद की क्या आवश्यकता है ? 


3उ०---आवश्यकता यह हे कि मिथ्यादर्शन के अनुयायी द्वारा कल्पित लोक-उद्योतकर एवं धर्म- 
तीथंकर यहां न लिये जाएं, अतः उनके निषेध के लिए “जिणे” पद दिया गया है. इससे वे यहां ग्राह्म नहीं 
होंगे। मिथ्यादशेन में वे जिन याने बीतराग नहीं है यह इस प्रकार सुना जाता है कि-- 
ज्ञानिनों धम्मेतीथस्य कर्तारः परम॑ पदम्‌ । गला55गच्छन्ति भूयो5पि मर्र तीथनिकारतः ||! इत्यादि । 

अधथोत्‌--'ज्ञानी एवं धर्मेतीथे के करता मोक्ष में जा कर के धर्मंतीथ का नाश देख कर वापस 
संसार में अवतार लेते हैं ।! किन्तु ऐसा अगर बनता हो, तो सचमुच वे जिन यानी रागढ्व ष के विजेता 
नहीं है; अन्यथा तीथेनाश देख कर वे बिना रागह्वे ष वाले यहां वापस क्यों लौटते ? बिना कर्म के वे 
संसार में जन्म केसे ले सकते हैं ? क्‍यों कि जब मुक्त हुए, तब संसार का बी जभूत कर्म ही नहीं रहा । दूसरों 
ने भी कहा है कि-- 


'अल्ञानपांशुपिहित पुरातनं कम्मंबीजमविनाशि | दृष्णाजलाभिषिक्त झज्चति जन्‍्माहुकुरं जन्तोः ॥ 


अर्थात्‌--पूर्वकालीन अविनाशी कमेबीज तो अज्ञान स्वरूप धूल के नीचे ढका हुआ रहता है; 
ओर तृष्णा रूप जल से जब सींचा जाता है, तब वह जीव के जन्म स्वरूप अंकुर को प्रगट करता है। 
इसका अथे यह हुआ कि परमात्मा को जन्म लेने के लिए पूर्वकाल्लीन कर्मबीज है। तब तो वे सचमुच 
मुक्त द्वी नहीं। ओर भी कहा गया है कि,-- , 


*दग्पे बीजे यथात्यन्त प्रादुभवति नाइकुरः । कम्मंबीजे तथा दग्घे न रोहति मवाडकुरः ।। 


जिस प्रकार बीज अत्यन्त भुजे जाने पर उसमें से अंकुर नहीं उग सकता, उस प्रकार कर्म्म बीज 
दुग्ध हो जाने पर संसार-अंकुर उत्पन्न नहीं होता । 


ह हा अन्य कल्पित परमात्मा 'जिन' नहीं है, अतः यहां 'जिरे' पद उत्तका व्यावर्तक होने से 





लोगस्स० ] छरूलितविस्तरा [ ३४७ 


(ल०-किवली' पद किमथेम्‌ -) अपरस्वाह,-“कैवलिन इति न वाच्यं, यथोदितिस्वरूपा- 
णामहंतां केवलिलाव्यभिचारात्‌ ; सति च व्यभिचारसंभवे विशेषणोपादानसाफल्यात्‌ तथा च संभवे 
व्यभिचारस्य विशेषणमथवद्‌ भवति, यथा नीलोत्पलमिति । व्यभिचाराभावे तु तदुपादीयमानमपि 
यथा 'कृश्णों श्रपरः, इक्लो बलाइक' इत्यादि ऋते प्रयासात कमर्थ पृष्णातीति । तस्मात्‌ केवलिन 
त्यतिरिच्यते | 

(ल०-विशेषणदान ब्रितवाथम-) न, अभिप्रायापरिज्ञानात्‌ | इह केवलिन एवं यथोक्त- 
सरूपा अहन्तो नान्‍्ये इति नियमाथत्वेन स्वरूपज्ञापनाथमेवेद॑ विशेषणमित्यनवद्यम्‌ । न चेकान्ततों 
व्यभिचारसंभवे एवं विशेषणोपादानसाफल्यम्‌, उमयपदव्यभिचारे, एकपदव्यभिचारे, स्वरूपज्ञापने 
च शिष्टोक्तिषु तञ्योगद्शनात । तत्रोमयपदव्यमिचारे, यथा-नीलोत्पलमिति । तथेकपदव्यभिचारे, 
यथा-अच्द्वव्णं, प्रथिवी द्रव्यमिति । तथा स्वरूपज्ञापने, यथा-परमाणुरप्रदेश इत्यादि | यतश्चेबमतः 
केवलिन इति न दुष्टम्‌ । 


धजिन! के अनेक प्रकार।--- 


प्र---अगर ऐसा हो तब 'जिणे! इतना ही पद रखा जाए, 'लोगस्स उज्जोअगरे?....इत्यादि की क्या 
आवश्यकता है ? 

उ८--इस श्रवचन में विशिष्ट श्रत(आगम)धर आदि भी सामान्य रूप से 'जिन' कहे जाते हैं । 
यह इस प्रकार,--दस पूर्व अथवा अधिक जानने वाले श्रतजिन कहलाते हैं; अवधिज्ञान घरने वाले अवधि 
जिन, मनःपरयोयज्ञान वाले मनः:पर्याय जिन, एवं ११ वे १२ वे गुशस्थानक में स्थित छद्मस्थ महात्मा 
बीतराग जिन कहे जाते हैं । वे यहाँ नहीं लेने हैं, अतः उनके व्यवच्छ्ेदार्थ 'लोगस्स उज्जोअगरे'... इत्यादि 
पद्‌ दिये गए हैं । 

प्र८--'अरिहंते' पद क्यों ? “लोगस्स उज्लोअगरे”, “धम्मतित्थयरे'ण, ओर “जिणे', ये तीन पद 
पर्याप्त हैं, तो 'अरिहंते' पद नहीं देना चाहिए । 

उ०--ऐसा मत कहिए, क्यों कि अरिहंते” पद विशेष्यवाची पद हे ओर पूरब तीन पद विशेषण- 
बाची हैं, इसलिए उसके देने में कोई दोष नहीं | विश्षण पदों को विशेष्यपद की आवश्यकता होती है । 

प्र:- ऐसा है ? हां, तब तो सिर्फ 'अरिहंते' पद ही रखा जाए ! 'लोगरस उज्जोअगरे' इत्यादि 
पदों की क्‍या जरूरत ? वे निरथक हैं । 

उ०--निरथेक नहीं हैं; क्‍यों कि अरिहंत के तो नाम-अरिहंत, स्थापना-अरिहंत, इत्यादि अनेक 
प्रकार होते हैं; लेकिन यहाँ भाव-अरिहंत का ही ग्रहण करना है; तब ओरों के व्यवच्छेद (अग्रहण) के 
लिए दिए गए 'लोगस्स उज्जोअगरे ' इत्यादि पद निरथंक नहीं हैं । 

प्र<--केवली” पद क्यों दिया गया ? नहीं देना चाहिए, क्यों कि पूर्बोक्त लोकोद्योतकर इत्यादि 
स्वरूप वाले अरिहंत केवलछी अर्थात्‌ केवलज्ञानी होते द्वी हैं, इसमें कोई व्यभिचार नहीं कि बेंसे अरिहंत 
केवली हो या न भी हो । इसलिए 'केबली' विशेषण देने की कोई आवश्यकता नहीं है। अगर व्यभिचार 
हो अर्थात्‌ विशेष्य में उस धर्म एवं धर्माभाव दोनों का संभव हो तभी धर्मांसाव के निवारणार्थे विशेषणपद्‌ 
दिया जाता है। विशेषणपद की सफलता व्यभिचारवारण में होती है; उदाहरणार्थ 'नील कमल', यहाँ 


रथ ] तलितविस्परा [ विशेषण-ययोजन 


(ल०-) आह, यथेवं॑ किवलिन इत्येतावदेय सुन्दर, शेष॑ तु लोकस्पोद्रोतकरानित्यादि 
किमथम्‌(प्र०. ..अपि न वाच्यम्‌ ) ? इत्यत्रोघ्यते,--इह 'श्रुतकेवलिप्रभृतयो5न्येडपि विद्यन्त एज 
केवलिनः, तन्माभूव तेप्वेव(व॑)संग्रत्यय इति तत्मतिषेबाथ' छोकस्पोद्योतकरानित्याद्रपि वाच्यमिति । 
एवं दयादिसंयोगापेक्षयापि विचित्रनयमताभिज्ञेन स्वधिया(प्र०. . .सुधिया) विशेषणसाकल्य वाच्य- 
मित्यले विस्तरेण । गमनिकामात्रमेतदिति | 





अर भी रक्त कमल आदि जो होते हैं, उनका प्रस्तुत में ग्रहण न किया जाए इसलिए 'नील' विशेषण 
दिया गया है जो कि सार्थक है। लेकिन लोकोद्योतकर, धर्म तीथंकर, जिन और अरिहंत कहाँ केवली 
अकेवली दो प्रकार के होते हैं कि अकेवली के अग्रहण के लिए 'केवली” विशेषण दिया जाए ” हां, आप 
कह सकते हैं कि 'काला अमर, सफेद बक' इत्यादि में व्यभिचार न होने पर भी काला एवं सफेद विशेषण 
दिये जाते हैं, वो विशेषण का ग्रहण व्यभिचार होने पर ही होता हे यह नियम कहाँ रहा ?' लेकिन हम 
कहते हैं कि इन दृषान्तों में विशेषणपद्‌ की की गई योजना प्रयासमात्र के सित्रा किस अथे की पुष्टि करती 
है ? कुछ नहीं, श्रममात्र है| 


उ०--यह प्रश्न ठीक नहीं, क्यों कि आप अभिप्राय नहीं समझे। अभिपग्राय यह है कि, 'केवली 

ही पूर्वोक्त स्वरूप वाले अरिहंत होते हैं, दूसरे नही!-- ऐसा नियम प्रदर्शित करने के लिए ही यहाँ 'केत्रलीः 
पद के उपन्यास होने से यह स्वरूप सूचित करने के लिए ही दिया गया है, अतः वह निर्दोष है | यह 
ध्यान में रखिए कि ऐसा कोई नियम नहीं है कि विशेषण का साफल्य मात्र ठयभिचार संभवरित होने पर 
ही हो सकता हे, क्‍यों कि विशेष्य, विशेषण उभयपद के व्यभिचार में, या ढो में से एक पद के उ्यभिचार 
में, या तो स्वरूप के सूचन में उसका ग्रयोग होता हुआ शिष्टजनों की उक्तियों में दिखाई पडता हे; उद्दा- 
हरणाथ, वहां उभय पद के व्यभिचार में 'नील कमल, एक पद के व्यभिचार में पानी द्रव्य, प्रथ्वी 
द्रव्य...” ओर स्वरूप-सूचन में 'परमाणु अ-प्रदेश होता है' इत्यादि । “नील कमल?” में विशेष्य, विशेषण 
उभयपद का व्यभिचार इस प्रकार है,--नील भी कमल होता है, एवं रक्त भी कमल होता हे; एवं कमल 
भी नील द्ोता है, एवं घड़ा आदि भी नील होता है । इसलिए स्थलविशेष में अमुक ही कमल के ग्रहणार्थ 
'त्तील' पद दिया जाता है, स्थलविशेष में अमुक ही नील वस्तु के ग्रहणार्थ कमल' पद दिया जाता है| 
एक पद का व्यभिचार इस प्रकार,--द्रव्य तो पानी भी होता हे, प्रथ्वी भी होता है; लेकिन पानी यह द्रव्य 
भी होता हे ओर कोई अद्रत्य भी होता है ऐसा नहीं । तब अमुक ही द्रव्य मंगवाने के लिए कहा जाता 
है कि पानी द्रव्य ही लाओ' या '्रृथ्वी द्रव्य ही लाओ' इत्यादि | इस प्रकार स्वरूप सूचित करने के लिए 
भी विशेषण दिया:जाता है जैसे कि 'परमाणु अप्रदेश होता है”, “अप्रदेश परमाणु की अत्रगाहना एक ही 
आकाशप्रदेश होती हे' इत्यादि | अ-प्रदेश” का मतरूब है जिसके ओर अंश नहीं है, जो स्वयं सूचक््मतम 
झंदा प्रमाण होता है । 


इन तीनों स्थल में विशेषण सफल होने से प्रस्तुत में स्वरूप-सूचन के लिए 'केवली' विशेषण का 
प्रयोग इष्ट है, गलत नहीं। 


। प्र>--तब तो 'केवछी? इतना ही कहना सुन्दर है, “'लोगस्स उज्जोअगरे' इत्यादि पद क्‍यों कह्टे 
जाय | 


मिशन “ज्यमिचार निवारणा् वे आवश्यक हैं; क्‍यों कि इस शासन में श्र॒तकेत्ली आदि अन्य भी 
पी ड्वोते हें (श्रुवकेबलली + समस्त द्वाइशांगी प्रमुख श्रत के पारगामी) लेकिन उनके विषय में यह 
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(ल०-गाथा २-३-४-) तत्र यदुक्त॑ कीत्तयिष्यामी'ति तत कीत्तनं कुवन्नाह-- 
उसममजिअं च वंदे संभवमभिणंदर्ण च सुमईं च्‌ | पउम्मपह सुपासं जिण॑ च चंदप्पह वंदे ॥२॥ 
सुविहिं च पुप्फदंत सीअल-सिजंस-वासुपुर्ज च | विमलमणंतं च जिण॑ धम्म॑ संति च वंदामि ॥३॥ 
कुथु अरं च मन्लि वंदे मुणिसुव्यय॑ नमिजिणं च्‌। वंदामि रिट्वनेमि पासं तह वद्धमाणं च ॥४॥ 
एता निगदसिद्धा एवं । नामान्वथनिमित्त ल्वावश्यके 'उरूसु उसमलम्छुण उसभ॑ सुमिणंमि तेण 
* उसभजिणो ।' हत्यादिग्रन्थादवसेयमिति । 


4७७७७॥७॥७॥॥७७७७७/७७७७राा आाशााआाइं/ 2 कि अं हल“ अं“ मा 


प्रतीति न हो कि २४ तीथकर ऐसे श्र तकेबली आदि होते हूँ, इसलिए उनका निपेध करने के लिए 
यहां 'लोगस्स उज्जोअगरे' इत्यादि पद दिये गए हैं । 





इस प्रकार यानी एकेक पद की तरह दो-दो इत्यादि पढ्ों के संयोग की अपेक्षा से भी विशेषण्यों 
का साफलय क्या क्या है यह विचित्र नयमत के अभिज्ञ पुरुष से स्बुद्धि अनुसार वक्तत्य हे । इसलिए 
अब यहां विस्तार नहीं किया जाता है | इतना तो पद-समझौती मात्र है| 


२-३-४ गाथा।--- 


अब यहां प्रथम गाथा में जो कहा गया कि 'कित्तइस्स! अथातत में कीत्तेन करू'गा, वह कीतेन 
करते हुए कहते हँ--“डउसममजिशं ...?, 'सुविहिं च ...', कुंथुं....! इत्यादि । 
उसभमजिअं च वंदे संभवमभिणंदर्ण च सुमह च | पउम्मपह सुपास जिण च चंदप्पह बंदे ॥२॥ 
सुविहिं च पृष्फदंतं सीअल-सिजंस-वासुपु्जं च | विमलप्रणंत च्‌ जिण॑ धम्मं संति च वंदामि ॥३॥ 
कुथु अर च मल्लि वंदे मुणिसुव्वय॑ नमिजिणं च | वंदामि रिट्वनेमि पास तह बद्धमाणं च ॥४॥ 
गाथाएँ उच्चारण से ही स्पष्ट हैं। इनका अथेः- ७ (१) में ऋषभदेव और अजितनाथ को वन्दन 
करता हूँ; संभवनाथ और अभिनन्दनस्त्रामी एवं सुमतिनाथ, पद्मप्रभसस्‍्वरामी, सुपाश्बेनाथ तथा चन्द्रप्रभजिन 
को में बन्दन करता हूँ । &छ (२) में सुविधिनाथ अपर नाम पुष्पदन्तस्वामी, शीवलछनाथ, श्रेयांसनाथ ओर 
बासुपूज्यस्वामी, विमलनाथ और अनन्तनाथ जिन, धर्मनाथ एवं शान्तिनाथ को वन्दन करता हूँ। 
& (४) कंधुनाथ, अरनाथ एवं मल्लिनाथ को मैं वन्दन करता हूँ। मुनिसुब्रतम्वामी एवं नमिजिन को में 
बन्दन करता हूँ। अरिष्टनेमिनाथ, पाश्बेनाथ तथा वद्धेमानस्वामी को में वन्दन करता हूँ । (छ ये गाथाएँ 
स्पष्टाथ होते हुए भी पत्येक अहेदू-नाम का व्युत्पत्ति अथे “उरूसु उसभलब्छुण उसभ सुमिणंमि, तेण 
उसभ जिणो ।' . इत्यादि आवश्यक नियु क्ति' अन्थ से समझ लेना । यह इस प्रकार,--ऋषभदेबर प्रभु की 
जांघ में ऋषभ (वृषभ) का चिह् था, एवं अभु की माता ने प्रभ्भु गे में आये तब ऋषभ को देखा था, 
इसलिए प्रभु का नाम ऋषभनाथ' रखा गया; ...इत्यादि । 
यहां चोबीस प्रञ्ञु के नाम ऐमे हैं कि जो प्रत्येक प्रभु के गर्भकाल में कुछ न कुछ विशेषता बनने के 
कारण रखे गये थे, एवं जो व्याकरण शास्त्र की व्युत्पत्तिवशात्‌ भी किसी भी अरिहंत को सद्गत हो सकते 
हैँ अर्थात्‌ अरिहंत के सर्व सामान्य नाम हो सकते हैं | यह इस प्रकार:-- 


३५७ |] 


२४ अरिहंत 





१, ऋषभदेव 


८ 


१५. 


१६. 
१७. 
१८. 
१६. 


२०. 
२१. 


, अजितनाथ 
« संभवनाथ 
, अभिनंदन०2 
, सुमतिनाथ 


- पद्मप्रभ 
, सुपाश्वनाथ 


चन्द्रश्नश्न ० 


. सुविधिनाथ 
. शीतलनाथ 
, श्रयांसनाथ 


» वोसुपूज्य० 
. विमलनाथ 
« अनंतनाथ 


| 
घमताथ 


शान्तिनाथ 
कुन्थुनाथ 
अरनाथ 
मजल्लिनाथ 


मुनिसुत्रत० 
नमिनाथ 


२२. नेमिताथ 


श्र डे पाश्वेनाथ 
4 ह 

हा हे 40७०. ५ 
॥060 0 आम हवा थे) ही)! ! 





लैलितविस्तश 


प्रत्येक के गर्भकाल में विशेषता 





जांघ पर वृषभ का चिह; माता को पहला 


स्वप्न वृपभ 
माता द तभ्में पिता से न जीती गई 
अधिक धान्य की उत्पत्ति 


इन्द्र द्वारा बारचार अभिनंदित 


माता को किसी एक पुत्राथ झगडढती दो 
माताओं को यथार्थ न्याय देने की मति हुई 
माता के पद्म शयन का दोहद इंद्र ने पूर्ण किया 


माता अच्छे पाश्ये वाली हुई 
प्रभु की चन्द्रसम उज्ज्वल प्रभा 
माता सबेविधि में कुशल हुईं 


(४ ० 6७ 


माता के करस्पश से पिता के पित्तदाह काशमन 
माता द्वारा देवाधिष्ठित शय्या पर प्रथम 


आरोहण एवं श्रेयनिष्पत्ति 


देवों ने बार बार राजकुल में रत्नवषां की 


माता की काया एवं मति बिमल हुई 


माता,को रत्नजडित महा हार का स्वृष्त 


माता दानादि धर्म में तत्पर हुई 


पूर्बॉत्पन्न अशिव की शान्ति हुई 


माता ने रत्न शोभित्त कुन्थु याने स्तूप देखा 
माता ने सबेरत्नमय अर (चक्र के आरे) देखें 
माता का सबे ऋतुओं के पुष्पों की मालाओं 
से निर्मित शय्या पर शयन का दोहद देव 


से पूरित किया गया 


माता मुनि की तरह अच्छे ब्रत बाली हुई 
नगररोधक शत्र किले पर माता के दर्शन 


से नम गया 
रिष्टरत्नमय चक्रधारा माता ने देखी 


माता ने अंधेरी रात में भी सपे को पास में देखा 
ज्ञातकुल में धन धान्यादि की वृद्धि हुईं 


[ लोगस्स० 
अरिहंत के सर्वेसामान्य नाम 





समग्र संयमभार के वहन से वृषभ 


परीषहादि से पराजित नहीं 
जहां ३४ अतिशय का संभव है 
अथवा जिनकी स्तुति से सुख 
होता है 

देवेन्द्रो से जिनका अभिनंदन 
किया गया 

सुशोभन मति है जिनकी 


पद्मसम निष्कलंक प्रभा वाले 
सुशोभित पाश्व॑ वाले 

चन्द्रसम सोम्य प्रभा वाले 
सबेविधि में कुशल 

जीवों के समस्त संताप शांत कर ने वाले 
विश्व को श्र यरूप, हितकर 


बसु नामक देवों से पूज्प 

निर्मल ज्ञानादि वाले, मलरहित 
अनंत्र कर्माणु नाश से अनत 
ज्ञानादि वाले 

दुगति पतन से जीत्रों को धारण 
करने वाले 

शान्ति रूप, शान्तिकारक 

प्रृथ्वी पर रहे हुए 

कुल वृद्धि हेतु अर स्वरूप 


परीषहादि मल्ल के विजेता 


सुब्रत वाले मुनि 
परीषहादि को नमाने वाले 


रिष्ट, पाप के दूरीकरणार्थ चक्र- 
धारा संपन्न 

सब भाव देखने वाले 

जन्म से ज्ञानादि से बढ़ते हुए । 


२४ जिननाम के सामान्य-विशेष अर्थ ) ललितविस्तरा [ ३४१ 


(ल०-गाथा-५-) कीत्तन॑ कृला चेतःशुद्धवर्थ प्रणिधि(प्र०, . .प्रणिधान)माह- 
(एवं मए अमिथुआ विहुयर॒यमला पहीणजरमरणा । चउबीस पि जिणवरा तित्थयरा में पत्रीयंतु ॥१॥ 

व्याख्या-एवं' अन्तरोदितेन विधिना । मे त्यात्मनिर्देशमाह | अभिष्ठता/अ०. . .स्तुता)' 
इति आभिमुख्येन स्तुता अभिष्टताः अ०. . .स्तुता), स्वतामभिः कीर्चिता: इत्यथः । कि विशिश्टस्ते 
(विधृतरजोमला:”, तत्र रजश्व मं च रजोमले “बिधूते! प्रकम्पिते, अनेकरार्थत्वाद्धातूनाम अपनीते 
* रोमले गस्ते तथाविधाः | तत्र वध्यमानं कम्म रजोडमिधीयते, पूउबद्धं तु मठमिति | अथवा बढ़ँ 
रजः, निक्राचितं मलम्‌ ; अथवेयोपथ्थ रजः, सांपरायिक मलमिति। 

(ल०-) यतश्चेबंभूता अत एवं प्रक्षीणजरामरणा:”, कारणाभावादित्यथ: । तत्र जरा वयो- 
हानिलकणा, 'मरणं ग्राणत्यागलक्षणं, ग्रक्षीणे जरामरणे येषां ते तथाविधाः । “चतुर्विशतिरपि', 
अपि' शब्दादन्येडपि । 'जिनवराः-श्रतादिजिनश्रधानाः । ते च सामान्यकेवलिनो5पि भवल्ति, 
अत आह 'तीर्थकराः' इति | एतत समान पूर्वेण । 'मि'>मम, कि ? असीदन्तु'>प्रसादपरा मबन्तु । 


>पामानक्पा++. भा. ०! नाउएानता कसर... लीदात.... पएमहट. परव३... हमार कमाशातनन्‍वापतक (५००१ फद(॒ ९5१ %/१७५३४/०७०७+०४०७५/४ 0१०७३ ४०४७/... #""काएक एव. करते परक्रकिकनात, ० |३8 ० कट तकापररस॑९ट...स्‍धशाभातदा/बकसाा, 


"७५वीं गाथा की व्याख्या।--- 


२४ भगवान का कीर्तन कर के अब चित्त की विशुद्धि के लिए प्रणिधान कहते हैं 'एवं मए.... 
इत्यादि । 
'एवं मए अभिथुआ विहुयरयमला पहीणजरमरणा । चउबरीसं पि जिणवरा तित्थयरा में पसीयंतु ॥५! 

व्याख्या इस प्रकार है,-- एवं!  पूर्वोक्त विधि से। 'मए' > मुझ से, यह पद रतरुति करने वाले 
की आत्मा का निर्देशक है। 'अभिथुआ' - सामने रह कर स्तुति के विषय किये हुए, अथात्‌ अपने नाम 
द्वारा कीर्तित किए गए । वे कैसे ? “विहुयरयमला' - रज एवं मल अत्यन्त कंपित किए गए हैं, धातु के 
अनेक अर्थ होते हैं, इसलिए 'विहुय' अर्थात्‌ दूर किए गए हैं,--जिनके द्वारा ऐपे। वहां बंधाना हुआ 
कर्म 'रज!, एवं पूवबद्ध कर्म 'मल' कहलाता है; अथवा बंधाया हुआ कर्म रज ओर निकाचित (अत्यन्त 
गाढ़बद्ध किया हुआ) कर्म मल कहलाता है। अथवा, ऐयॉापथ कमे याती बीतराग अवस्था में बद्ध कर्म 'रज' 
ओर सांपरायिक कर्म अर्थात्‌ सकषाय अबस्था में बद्ध कम 'मल' कहा जाता हे | उन रज-मल् को जिन्होंने 


निमू ल किया नष्ट किया है ऐपे तीथड्डुर “बेहुयरयमल' हुए। 


गाथार्थ:--जिन्होंने रज और मल का नाश कर दिया है एवं जिनकी जरा ओर सृत्यु दूर हो गई 
है वे चौब्रीस तथा अन्य तीर्थड्डर मुझ पर प्रसाद करें। यह प्रसाद की याचना प्रार्थना रूप नहीं किन्तु 
] «| दे हा 
प्रशिधान स्वरूप है, हृदय की शुद्ध आरांसा रूप हे, यह आगे स्पष्ट करते हूं । 


जिस कारण से 'विधूतरजमल' हैं, इसीलिए वे 'पहीणजरामरणा” भ्रक्ञीणजरामरण हैं, क्‍यों कि 
जरामरण का अब कोई कारण नहीं रहा। वहां 'जरा' वय उमर) की द्वाति स्वरूप है, ओर 'मरण? प्राण- 
त्याग स्ररूप है | जरामरण जिसझे अत्यन्त क्षीण-नष्ट हो गए हैं, वे हुए प्रश्षीण जरामरण । 'चउवबीसं पि' 
चौबीस भी, 'भी' शब्द से अन्य भो तीथकर यहां ग्राह्म हैं। 'जिणवर/- श्रुजिन, अवधिजिन आदि 
जिनों में प्रधान | वे सामान्य केव्॒लज्ञानी भी होते हैं इसलिए कहते हैं 'तित्थयरा' -तीथंकर | ये पूे 
प्रथम गाथा में कहे हुए 'धम्मतित्ययरे' पद के समान हैं । मे - मुझे | 'पसीयंतु' 5 प्रसादकारी हों । 


३४२ ] ललितवबिस्तरा [ लोगस्स० 


(ल०-प्रार्थनावखण्डनम-) आह,-क्िमेषा प्राथना, अथ न ? इति। यदि प्राथना, न 
सुन्दरैषा, आशंसारूपत्वात्‌ । अथ न, उपन्य सो5स्याअग्रयोजन इतरो वा १ अग्रयोजनश्वेदचारु- 


२ आस कु कर, कर. 


वन्‍्दनप्तत्रं, निर्थकोपन्यासयुक्त(प्र०. . .रूप)लातू । अथ सप्रयोजनः, कथमयथाथतया तत्सिद्विरिति। 

अत्रोच्यते,-न ग्राथनेषा, तल्लक्षणानुपपत्तेः । तदग्रसादाक्षेपिकेषा, तथालोकग्रसिद्धलात , 
अप्रसन्न॑ प्रति प्रसादप्राथना)दशनात्‌ , अन्यथा तदयोगात , भाव्यप्रसादविनिवच्यथ' वा, उक्तादेव 
हेतोः | ईति उमयथापि तदवीतरागता । 

(ल०-अग्निचिन्तामणिदष्टान्ताभ्यामहदुपासनाफलम्‌ः-) अत एवं स्तव(प्र०. . .सत्र)धम्म॑व्य- 
तिक्रम;, अर्थाप्स्याक्रोशात अनिरूपिताभिधान(प्र०.. . .अनिरूपितविधान)द्वारेण । न खल्वयं वचन- 
विधिरायांणां, तत्तचबाधनात्‌ | वचनकोशलोपेतगम्यो5यं मार्गे: | अग्रयोजन-सम्रयोजनचिन्तायां तु 
न्याय्य उपन्यास), मगवत्स्तवरूपलात्‌ । उक्त च,-- 
धीणक्लेशा एते न हि प्रसीदन्ति न स्तवो5पि वृथा । तत्स्तव्रभावविशुद्धे! प्रयोजन कम्मविगम इति |१। 
स्तुत्या अपि भगवन्तः परमगुणोत्कषरूपतो होते । दृष्टा ह्चेतनादपि मन्त्रादिजपादितः सिद्धि; ।२। 
यस्तु स्तुतः प्रसीदति रोपमवरुयं स याति निन्‍्दायाम । सर्वेत्रासमचित्तः स्तुत्यो मुख्यः कथं भव॒ति ।३। 
शीतारदितेषु हि यथा हेष॑ बहिन याति राग वा | नाहाँयति वा तथापि च तमाश्रिताः स्वेश्मश्नुते |४। 
तदत्तीथकरान्‌ ये त्रिश्युवनमावप्रमावकान्‌ भक्त॒या । समुपाशभ्रिता जनास्ते भवशीतमपास्य यान्ति शिवम्‌ ५ 

एतदुक्त॑ भवति,-यद्यपि ते रागादिभी रहितत्वान्न प्रसीदन्ति, तथापि तानुदिश्याचिन्त्य- 


# 5६ बे 


चिन्तामणिकल्पान्‌ अन्त 'करणशुद्धचार्मीर-च॒ कत्‌ णां ततयूविकेवामिलपितफलाबाप्रिमबतीति गाधाथे कतुणां तत्पूविकिवामिलपितफलावा प्रिमेबतीति गाथाथे॥५। 
न थम >> कि 
धसीयंतु! पद से ग्राथना नहीं हैः-- 

प्र८--प्रसादकारी हों' यह कथन क्या प्रार्थना है, या नहीं ? अगर प्रार्थना हो, तब तो यह ठीक 
नहीं, क्‍यों कि वह आशंसा स्वरूप हुईं। ओर आशसा बज्ये है; वन्दनादि धर्मसाधना निराशंस भाव से 
करनी चाहिए । यदि कहें कि बह प्राथना नहीं हे?, तब यह बतलछाइए कि 'पसीयंतु” उक्ति का उपन्यात्त 
निष्प्रयोजन है या सप्रयोजन ! अगर कहें निष्प्रयोजन है, तब तो यह बन्दनसूत्र सुचारु नहीं रहा, क्यों 
कि निष्प्रयोजन उपन्यास से घटित हुआ । सप्रयोजनपदोपन्यास से युक्त ही सूत्र सुचारु होता है | यदि कहें 
“उपन्यास सम्रयोजन हे", तत्र तो प्रश्न यह है कि अयथाथ होने से प्रयोजन की सिद्धि केसे होगी ? 

उ०८--यहां हमारा कहना है कि यह प्रार्थना नहीं है । कारण, यहां प्रार्थना का लक्षण उपपन्न नहीं 
हो सकता प्रसाद की प्रार्थना तो प्रार्थनीय पुरुष में अ-प्रसाद होने की आक्षेपक है, सूचक है, क्‍यों कि 
लोक में ऐसा प्रसिद्ध है; कारण, देखा जाता है. कि जो अग्रसन्न है, उसीके ग्रति प्रसाद की प्रार्थना की 
जाती है, अप्रसन्न न हो, प्रसन्न ही हो, तब प्रसाद की प्राथेना नहीं की जाती है। अथवा भावी अग्रसाद 
न हो, इसलिए भी प्राथना की जाती है । इसमें कारण पूर्वोक्त ही है; अर्थात्‌ वह यह कि भविष्य में जो 
अप्रसन्न हो ऐसी संभावना है, उसके प्रति प्रसाद-रक्षार्थ प्राथेना की जाती दिखाई पड़ती है, तब तो यहां 
अगर प्रार्थना हो, तो वह भावी अग्रसाद को आक्षेपक होगी ! चाहे पूत्रे अप्रसाद हो या भावी अग्रसाद 
हो, उमयथा प्रभु में अबीतरागता की आपत्ति लगेगी ! अतः प्रार्थना न होने पर भी 'पसीयंतु' का उपन्यास 
पल के प्रयोजन वाला द्ोने से निरथंक नहीं है | 





स्तुतिविषय का महत्त्व | ललितविस्तरा [ ३४३ 
बीतराग ग्राथना में अनुचित अर्थापत्तिः-- 


तीथकर भगवान के प्रति प्रसाद की प्रार्थना करने का, यदि इस स्वुति सूत्र का तालये हो, तब 
भगवान में अव्रीतरागता की आपत्ति उपस्थित होती है इसलिए फल्ननः यहां स्तुतिबचन के धर्म का अति- 
क्रमण होता है, अर्थात्‌ स्वुतिधर्म तो दोषारोपण नहीं किन्तु गुणगान है, किन्तु यहां उसका उल्लंघन 
होता है | क्‍यों ? बिना सोचा हुआ अभिधान करने से अबीनरागता रूप दोष की अर्थापत्ति का आक्रमण 
सुलभ हो जाता है। अथपपित्ति का अर्थ है अर्थात प्राप्त होना” अर्थापत्ति यह,-कि जैसे कहा जाए कि 
तगड़ा देवदत्त दिन में भोजन नहीं करता है', तब इस कथन से अथांन प्राप्त हे कि रात्रि में अवश्य 
भोजन करता है; इसी प्रकार भगवान से अगर प्रार्थना बचन कहा कि 'प्रसन्न हों! तब इस कथन से 
अर्थात्‌ प्राप्त होता है कि भगवान अग्रसन्न हैं एवं प्रसन्न होने का संभव है। यदि ऐसा न हो तो पसन्न 
होने की प्रार्थना क्यों की जाए ? और प्रसाद-अश्रसाद अबीत्तराग के ही धर्म हैं, तब यहां गए तो भगवान 
के प्रति स्तुति करने को, लेकिन फलत: उनमें अवीतरागता स्वरूप असदू दोष का आरोपण किया; ऐसा 
स्तुतिवबचन सचमुच अस्तुतिवचन हुआ ! यह स्तुतिधर्म का अतिक्रमण हुआ । 


आयवचन अनुचित अथोपत्ति वाला नहींः-- 





वास्तव में आर्यो की वचनपद्धति ऐसी अनुचित अथ!पत्ति वाली नहीं होती है, क्‍यों कि बैसी 
बचनपद्धति में तो बचन के स्वरूप का बाघ होता है, जेसे कि यहां स्तुतिबचन से अनुचित अथ!।पत्ति 
होने द्वारा औपचारिकता हो जाने से वास्तव स्तुतित्व का बाध आ जाएगा। वचनपद्धति तो परंपरा से भी 
किसी दोषारोपण से कजुषित न हो ऐसी होनी चाहिए। इसीलिए यथार्थ स्तुति करने का मार्ग तो, जो 
बचन कोशल्य से संपन्न हो, वही ठीक जानता है । 


अग्नि-चिन्तामणि के दृष्टान्त से अहंदू-उपासना सफलः--- 





तब 'तित्थयरा मे पसीयंतु'-यह वचन निष्मयोजन है या सप्रयोजन ? इसकी विचारणा पर हम 
कहते हैं कि इस वचन का उपन्यास युक्तिय॒क्त है, क्यों कि वह भगवान की स्तुतिरूप है ओर स्तुति सफल 
है। शास्त्र में कहा गया है कि-- 

& (१) इन तीथकर भगवान के रागादि क्लेश न हो चुके हैं, इसलिए न तो वे प्रसन्न यानी 
प्रसाद स्ररूप राग से युक्त होते हैं, न उनकी स्पुति निष्फल होती है । पृछिए क्या फल हे ? उत्तर यह 
है कि वीतराग की स्तुति में अध्यवसाय की विशुद्धि होने से कमनाश स्वरूप फल है | 

(9 (२) इन वीतराग के श्रेष्ठ गुणों का उत्करषे करता, यानी उत्क्रझता गाना, इस स्त्रूप जो स्तुति, 
उसके द्वारा भी वे अनुपम प्रभात्र वाले होते हैं | (यह मत कहिए कि बीतराग का प्रभाव केसे ?”) अचेतन 
शब्दात्मक मन्त्र या चिन्तामरिश आदि के जप, उपासना द्वारा इष सिद्धि होती दिखाई पड़ती है। (रागादि 
भावरहित अचेतन मन्त्रादि का भी अगर प्रभाव हो तब फिर सचेतन वीतराग प्रश्ञु का प्रभाव होने सें 
क्या आश्चर्य १) 

क (३२) स्तृति से जो परुसन्न यानी रागयुक्त होता हे, सहज है कि वह अपनी निन्‍्दा होने पर, 
रोष पाता ही है । तब ऐसा सबेत्र असम चित्त यानी चाहे स्तुति या निन्‍्द्ा में विषम चित्त करने वाला 
मुख्य रूप से स्तोतत््य केसे हो सके ? (मुख्य रूप से' का सत्तठब यह हे कि वे सराग देवता बीतराग के 
भक्त होने के नाते स्तोतव्य हो सकते हैं |) 


३४४ ] ललितविस्तरा [ लोगस्स० 


(ल०-गाथा--६१-) तथा, 
कितियवन्दियमहिया जे ए लोगस्स उत्तमा सिद्धा । आरुगबोहिलाभ समाहिवरसुत्तमं दिंतु ॥६॥ 
व्याख्या-फीर्तिता:-स्वनामभिः प्रोक्ता), वन्दिताः८"त्रिविधयोगेन सम्यक्‌ स्तुताः, महिता।- 
पष्पादिभिः पूजिता:, के एते इत्यत आह य एते लोकस्य-आणिलोकस्य मिथ्यात्वादिकम्मेमलकलझ्टा- 
भावेन, उत्तमाः-्अधाना:, ऊद्धृव' वा तमस इत्युत्तमसः, 'उत्‌ ग्रावल्योध्वेगमनोच्छेदनेषु' इति बच . 
नाव प्राकृतशैल्या पुनरुत्तमा उच्यन्ते; 'सिद्धा:' इति, सितं-बद्धम्‌ , ध्मातमेषामिति सिद्धाः इतदत्या 
इत्य्थ;; अरोगस्य भावः आरोग्यं८सिद्धलं, तदथ बोधिलाभः” आरोग्यवोधिलाभः, जिनग्रणीत- 


६२ ७५१७ &#. 


धम्मग्रापिबोधिलामो5भिधीयते, तम । स चानिदानों मोक्षायेव प्रशस्यत इति । 





69 (४) अचेतन मन्त्रादि की क्‍या बात, अ्नि के संबन्ध में भी देखते हैं कि बह जाड़े से पीडितों 
के प्रति न तो हैं ष करता है, न राग, अथवा वह उन्हें बुलाता भी नहीं हे, फिर भी उप्तको भजने वाले 
(सेवन करने वाले) पुरुष अपना इष प्राप्त करता है। 


89 (५) इस प्रकार जो लोग समस्त विश्व के भात्रों को पर प्रभाव वाले राग-ह षमुक्त तीर्थद्वर 
भगवान का भक्तिपूवेक आतलम्बन करते हैं वे संसार स्ररूप जाड़े को हटा कर मोक्ष पाते हैं। तात्पये यह 
है कि अलबत्त वे तीथकर प्रभु रागादि से रहित होने के कारण प्रसन्न नहीं होते हैं, फिर भी अचिन्त्य 


प्रभावशाली चिन्तामणि के समान उन भगवान को उद्देश्य कर के चित्त विशुद्धि पूबेक स्तुति करने वालों 
को इष्ट फल की प्राप्ति होती है; यह इष्ट प्राप्ति बीतराग प्रभु से ही हुई कहलाएगी । गाथा का यह भाष हे । 





फल के ग्रति स्तुतिविषय का महत्त्वः-- 


प्र---इष आप्ति तो स्तुति से जन्य हुई, बीतराग से जन्य कैसे ? बीतराग तो कुछ देते-करते नहीं। 

उ०--ठीक है, लेकिन इृष्ठप्राप्ति बीतराग की ही स्तुति करो तब होती है, ओरों की नहीं। इससे 
सिद्ध होता है कि इष्टप्राप्ति बीतराग से जन्य है| स्तुति तो एक द्वारमात्र हे, अन्वय व्यतिरेक मुख्य रूप 
से बीतराग और इृष्प्राप्ति के ही हैं। उदाहरणार्थ, मन्त्रादि की उपासना से होने वाला फल मुख्य रूप से 
मन्त्रादि से ही जन्य कहा जाता है, उपासना से नहीं। मन्त्रादि का ही ऐसा प्रभाव है कि उसकी उपासना- 
क्रिया द्वारा वह इष्टोत्पादक होता है। इस प्रकार यहाँ भी बीतराग तीथंकर भगवान ऐसे कुछ अचिन्त्य 
प्रभाव वाले हैं कि उनकी स्तुति करने वालों के इश की सिद्धि में वे मुख्य हेतु द्वोते हैं । इष्टपप्ति में सतुति- 
क्रिया की अपेक्षा स्तुति के विषय का महत्त्व है । 


गाथा ६ की व्याख्या:--- 


“कितियवंदियमहिया जे ए लोगस्स उत्तमा सिद्धा | आरुग्गबोहिलाम समाहिवरमुत्तमं दितु ॥ 
“कित्तिय!- भगवान के अपने नाम से कीर्तन किये गए, 'बंदिय - मन-बचन-काय त्रिविध योग 
से हक अच्छी रीति से स्तुति किये गये, 'महिया' > पूजित। ऐसे कौन ? इसके उत्तर में कहते हैं जे ए-: 
ये, 'उत्तमा' > अधान अथवा 'उतः पद्‌ प्रावल्य, ऊध्वे गमन, उच्छेदनादि अर्थ में श्रयुक्त होता है-- 
इस वचन के अनुसार यहां उत्‌+ तम अर्थात्‌ अन्धकार से पर, अन्धकार का उच्छेदन करने बाले-ऐसा 
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प्कता है; यद्यपि इसमें संस्कृत 'तमस' शब्द आते से “उत्तमस:” प्रयोग करना चाहिए तथाएिं। 
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(ल०-) तदथमेव च तावत्‌ किम ? अत आह (समाहिवरम ), समाधान समाधि, सच 
द्रव्यभावभेदाद्‌ द्विविधः । तत्र द्रव्यसमाधि! यदुपयोगात्‌ स्वास्थ्यं भवति येजां वा5विरोध इति । 
मावसमाधिस्तु ज्ञानादिसमाधानमेव, तदुपयोगादेव परमस्वास्थ्ययोगादिति | यतश्रायमित्थ॑ द्विधा, 
अतो द्रव्यसमाधिव्यवच्छेदाथंमाह रं/>प्रधानं भावसमाधिमित्यथं: । असावपि तारतम्पमेदेना- 
नेकपेव, अत आह “उत्तमं'>-सर्वोत्कृष्ट, ददतु'-अ्रयच्छन्तु । 

(छ०-निदानानिदानग्रइन;:-) आह-“किमिदं निदानमृत न १ इति | यदि निदानमलमनेन, 
त्त्रप्रतिषिद्धत्वात्‌ । न चेत्‌ , सार्थकमनर्थक॑ वा १ यद्याद्यः पक्ष), तेपां रागादिमचप्रसज्ञ:, प्राथना- 
प्रवणे(प्र०. . .प्रवीणे) प्राणिनि तथादानात्‌ । अथ चरमः, तत आरोग्यादिप्रदानविकला एते इति 
जानानस्यापि प्राथनायां झृषावादप्रसद्भ इति ।' 


प्राकृत शैली से व्यंजनानत नाम नहीं होने के कारण 'तमस्‌' का अन्त्य 'स्‌? कार लुप्त हो जाता है, अतः 
दोष 'तम' शब्द लेकर उत्तमा' पद बनता है। 'सिद्धा' > सित यानी बँधे हुए कर्म धमित किये, नष्ट 

हैं जिन्होंने बसे; तात्प५, सिद्ध अर्थात्‌ ऋृतकृत्य हैं सबे प्रयोजन जिनके सर्वे क्तेव्य समाप्त हो गए हैं 
जिनके वे | “आरुग्ग>भात्र रोग का अभाव यानी मोक्ष; इसके लिए 'बोहिलाभ! यह आरुग्गबोहिलाभ' 
कहलाता है | जिनेन्द्र देव से उपदिष्ट धम की प्राप्ति को बोधिछाम कहते हैं; ओर बह बोधिलाम पोद्गलिक 
आशंसा रूप निदान से रहित हो, केवल एक मोक्ष के उद्देश से हो, तभी ग्रशंसनीय होता है। इसलिए 
यहाँ कहा गया है कि आरुगाब्रोहिलाभं - मोक्ष के लिए बोधिलाभ | 


ओर भी आरोग्योपयोगी बोधिलछाभ के लिए ही क्या चाहिए ? अतः कहते हैं 'समाहिवरं उत्तमं'। 
सप्राधि का अर्थ है समाधान वह द्रव्य ओर भाव भेद से दो प्रकार का होता है--१. द्रव्य समाधि, 
२. भाव समाधि। उसमें, 


&छ द्रव्यसमाधि वह है, जिसके उपयोग से स्वस्थता होती है, अथवा विरोध का उपशमन 

होता है । (उदाहरणार्थ, औषध के उपयोग से स्वस्थता हुई, तब वह द्रव्यतमाधि कहलाएगी; एवं किसी 
सममभोते से दो के बीच का विरोध निपट गया तब वह भी द्रव्यसमाधि कही जाएगी ।) 
&) सावसमाधि ज्ञानादि-समाधान रूप है, क्यों कि उसके उपयोग से पारमा'थिक आत्म-स्वास्थ्य 
होता है | (उदाहरणाथे-कर्म वे चित्रय, भवितव्यताग्राबल्य, शुद्ध आत्मस्वरूप आदि का चिन्तन करने से, 
हर्ष-शोकादि व्याकुलता-अस्व॒स्थता शान्त हो कर उदासीनभाव रूप सच्चा आत्म-स्वास्थ्य ग्राप्त होता है, तब 
बह भावससाधि कहलाएगा |) 

समाधि यों द्विविघ है इसलिए यहां द्रव्यममाधि छोड कर के भावसमाधि के ग्रहणार्थे 'समाहि- 
बर' कह कर “वरं! पद दिया। “बर' अर्थात्‌ प्रधान। द्रव्यसमाधि गोण समाधि है, प्रधान समाधि भाव- 
समाधि को कहते हैं। वह भी अनेकविध तारतम्य से अर्थात्‌ कोई कम, कोई अधिक, कोई अधिकतर, 
भावसमाधि,-इस प्रकार अनेकविध होती हे; इसलिए यहाँ उसका ग्रकार कहा गया कि “उत्तम अर्थात 
सर्वोत्कृष्ट | 'दितु' का अथे है दोजिए | 

“कित्तिय-बंदिय ! इत्यादि गाथा का समूचा अर्थ यह हुआ कि की्ेन-स्तुति-पूजन किए गए, हे 
लोकोत्तम सिद्ध भगवान ! मुझे मोज्षाथे बोधिलाभ एवं सर्वोत्कृष्ट भावसमाधि दें । 
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(ल०-निदानलक्षणं धमकल्पतरुश्) अन्नोच्यते,-न निदानमेतत्‌ , वल्लक्षणायोगात्‌ । देषा- 
भिष्वड्रमोहगर्भ' हि तत्‌ , तथा तन्त्रग्रसिद्धलात । 

(०-) 'न निदाने त्यादि, न-नैव, निदान नितरां दायते-छुयते सम्यग्दशनप्रपद्चबहलूमूलजालो ज्ञाना- 
दिविषयविशुद्धविनयविधिसमुद्धुरस्कन्धबन्धी विहितावदातदानादिभेदप्रमेदशाखोपशाखाखचितो/अ० ....उपचितो) 
निरतिशयसुरनरभवप्रभवसुखसंपत्तिप्रसूनाकी णों एनभ्यर्णकृतनिखिल्व्यसनव्याकुलशिवाल्यशमफलोहबणो_धर्म्मकल्प- - 
तरुरनेन सुरद्धर्याधाशंसनपरिणामपरशुनेति निदानम्‌ । एतद/-आरोग्यबोधिलाभादिष्राथनस्‌ । कुत इत्याह 
तन्नक्षणायोगात्‌*-निदानरक्षणाघटनात्‌ । निदानलक्षणमेव भावयज्नाह 'डिषाभिष्वद्धमोहगर्भ' हि तत', 
देषो-मत्सर:, अभिष्वड्भो--विषयानुरागो, मोह>अज्ञानं, ततस्ते द्वेषाभिष्वज्मोहा,, गर्भा;-अन्तरब्बकारणं 
यस्‍्य तत्‌ तथा, हिःन्यस्मात्‌ , तत्‌-निदानम्‌ । कुत इत्याह 'तिथा'रद्लेषादिगभतया, तिन्त्प्रसिद्धलात्‌'- 
निदानस्थागमे रूढ़त्वात्‌ । रागद्वेषगभयोर्निंदानयो: सम्भूत्यग्निशर्मादिषु प्रसिद्धत्वेन तहक्षणस्य सुबोधलात 
विदेशमनाच््य मोहगर्भनिदानरक्षणमाह,--- क 





प्राथना की अनुपपत्ति:-- 


प्र८-यह दें कहते हैं, वह निदान (नियाणं) हे क्या ? या निदान नहीं है ? अगर निदान है तब तो 
उसकी कोई आवश्यकता ही नहीं, क्यों कि आगम में निदान करने का निषेध किया है। अगर कहें निदान 
नहीं हैं, तब यह बतलाइए कि वह 'दितु' कथन सार्थक है या निरथक ) यदि आद्य पक्त ले कर इसको 
साथक कहें, तब साथंक कथन का मतलब यह है कि ऐसे प्रार्थना-बचन में तत्पर प्राणी की प्रार्थना सफल 
होती है अथ|त्‌ लोकोत्तम सिद्ध भगवान प्राथना कराने पर, आर्थित वस्तु का दान करते हैं। फलतः यह 
प्राप्त होता है कि वे भगवान ग्राथनाकारक के प्रति रागवान्‌ हुए। एवं निन्दाकारक के प्रति द्वे घवान भी 
होंगे ! ऐसी आपत्ति ठीक नहीं, अतः 'दितु” कथन को साथ्थेक नहीं कह सकते हैं। अगर अन्तिम पत्त ले 
कर उसको निरथक कहें, अर्थात्‌ वह प्राथेना निष्फल हो थनी सिद्धों की ओर से आरोग्यबोधिलाभादि 
कोई फल आने वाला नहीं, तो ये सिद्ध आरोग्यबोधिलाभादि के दान से रहित हैं, ऐसा जानवा हुआ भी 
पुरुष इसकी प्राथना करता है इसमें असत्य भाषण के दोष की आपत्ति है । 


निदान का लक्षण:--- 


उ८--आपके पहले प्रश्न के संबंध में हमारा कहना यह है कि वह 'दिंत' बचन निदान नहीं है; 
क्यों कि निदान का लक्षण इसमें सद्गत नहीं होता है। लक्षण यह है कि धर्म-कल्पवृक्ष जिस दिव्य समृद्धि 
आदि के आशंसापरिणाम रूप कुठार से उच्छिन्न होता है, वह आशंसापरिण,म निदान कहा जाता है। 
धर्म एक कल्पबृक्ष हे, वह सम्यर्दशन के विस्तार (यात्ती शम-संवेगादि ४ लक्षण, ४ सदृहणा, ३ लिह्ड, 
४ भूषण, ४ दूषणत्याग, ६ भावना, षटस्थान इत्यादि) स्वरूप विस्तृत मूलसमूह पर सुटढ रहता है; ज्ञान- 
ज्ञानी, दशेन-दशेनी, चारित्र-चारित्री आदि के विशुद्ध बिनय-उपचार, विधि स्वरूप ऊँचे स्कन्ध से बन्धा 
हुआ होता है; शास्रविहित पवित्र दान-शील-तप-भावना के कई भेद-प्रभेद स्वरूप शाखा-प्रशाखा से अत्यन्त 
फलाफूला रहता है; देव-मनुष्य भत्र में आदुभू त सर्वेत्कृष्ट सुखसंपत्ति रूप पुष्पों से पर्याप्त भरा हुआ होता 
है; और जह्टां से समस्त दु खो का समूह दूर रहता है ऐसे मोक्ष-आवास के सुख स्वरूप फल से वह घ्म- 
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(ल०-निदानहेतुभूतमोहलक्षणम्‌ः-) धर्म्माय हीनकुलादिग्राथनं मोह), अतद्भेतुकल्वातू । 
ऋद्धयभिष्वड्रतो धम्मग्राथनापि मोहः, अतद्भेतुकलादेव । 

(पृं०-) धर्म्माय', धम्मनिमित्तमित्यर्थ:: 'हीनकुलादिय्राथन, हीनं-नीच॑ विभवधनादिनिः, यत्‌ 
कुलम्‌-अन्वयः, आदिशब्दात्‌ कुछपत्व-दुर्भगतवा-पनादेयल्वादिग्रह:; भवान्तरें तेषां प्राथनम-आशंसनम्‌ । 
किमित्याह 'मोह:/-मोहगर्भ निदानम्‌ | कुत इत्याह अतद्वेतुकत्वादु-अविद्यमानास्ते हीनकुआदयो हेतवो 
"यस्य स॒ तथा, तट्भावस्तत्त्वं, तस्मात्‌ । अहीनकुछआदिमावभाजो हि. भगवन्त इव(एव)अविकल्पम्मंभाजनं भव्या 
भवितुमहन्ति नेतरे इति । उक्त च.-- 

' हीन॑ कुल बान्धववर्जितलम्‌ , दरिद्रतां वा जिनधम्मसिद्धयै(प्र ०...) । 
प्रयाचमानस्य विशुद्धवृत्तेः संसारहेतुर्गदितं निदानम्‌ ॥ 

प्रकारान्तरेणापीदमाह 'ऋद्धयमिष्वड्जतः-पुरन्दरचक्रवर्त्यादिविमृत्यनुरागेण, धम्मंप्राथनापि'- 
'नून॑ धर्म्मराधनमन्तरेणेय॑ विभूतिने भविष्यती त्याशया(प० ....आहशंसया) पधर्म्माशंसनमपि, कि पुनरहीनकुलादि- 
प्रार्थनेति 'अपिशब्दा्थ: । किमित्याह 'मोहः” उत्तछूपः । कुत इत्याह अवद्धेतुकत्वाद', अविद्यमान उप- 
सजनदृत्त्याशंसितो धर्म्मो हेतु्य॑स्या: सा तथा, तड्भावस्तत्तं, तस्मादेव अनुपादेयतापरिणामेनैवोषहतत्वेन धर्म्मेस्य 
ततो5मिलषितऋद्ध यसिद्ध : । 


कल्पतरु सगवे रहता हे । निदान रूप परशु तो ऐसे महान धर्म कल्पवृतक्ष को भी काट देने वाला होता है । 

इसका कारण यह हे कि निदान में पोद्गलिक सुख की प्रबल आशंसा होती है, ओर वह शुद्ध आत्महित 
की आशंसा को नष्ट कर शुद्ध धर्म की अपेक्षा का नाश कर देती है। इसलिए वहाँ धर्मकल्पवृत्त मूलतः 
डच्छिन्न हो जाता है । 

अब अस्तुत आरोग्यवोधिलाभादि की याचना में निदान का छक्षण नहीं घटता है। निदान का 
लक्षण क्या है ? यही कि हें प-अभिष्वक्ध-मोह स्वरूप अन्तरज्ञ कारण से उत्पन्न हुई आशंसा, या तो 
किसी व्यक्ति पर मात्सये हुआ हो, या इन्द्रियविषयों की आसक्ति उत्थित हुई हो, अगर अज्ञान हो, तो 
तीत्र पोदूगलिक आशंसा स्वरूप निदान किया जाता है। शाद्नों में तत्त्वनिरूपण एवं कथाप्रसड्रों के भीतर 
यह प्रसिद्ध हे। चित्त ओर संभूति दो मुनियों में से संभृति मुनि को चक्रवर्ती की पट्राणी का सौन्दर्य 
देख कर विषयासक्ति जागृत हुई ओर ऐसी समृद्धि प्राप्त होने का उसने निदान किया | यह रागजन्य निदान 
हुआ | अग्निशर्मा को समराद्त्यजीब गुणसेन के प्रति दूं ष हुआ और इसके कारण उसने निदान किया 
कि 'में गुशसेन को जन्म-जन्म मारु' ।' यह द्व षजन्य निदान हुआ । इन कथाओं में रागहे षजन्य निदान 
प्रसिद्ध होने से उनके लक्षण खुबोध हैं सुज्ञेय हैं, इसलिए उनका निर्देश छोड़ कर अब मोहगर्भे निदान 
का लक्षण बतलाते हँ-- 


मोहगर्भ निदान का स्वरूप:-- 


धर्म निमित्त नीच कुल यानी वेभव धन आदि से रहित कुल, एवं कुरूपता, दो्माग्य, अनादेयत्व 
(अपने वचन दूसरों से स्त्रीकार्य नै हो, सहषे ग्राह्म न हो, ऐसा पापोदय) इत्यादि भवान्तर में होने की 
प्राथेना करनी, आशंसा रखनी, यह मोहगर्भे अर्थात्‌ अज्ञानमूलक निदान है । इस प्रकार की प्रार्थना करनी 


इ्श्८ ] ललितबिस्तरा [ लोगस्स० 


(ल०-तीरथंकरलनिदाननिषेधः-) तीथंकरे(प्र०, . .तीथकरत्वे)5प्येतदेवमेव प्रतिषिद्धमिति । 

(पै०-) यत एवं ततः 'तीर्थकरेडपि/-अष्महाप्रातिहायपूजोपचारभाजिप्ाणिविशेषे, कि पुनरन्यत्र 
पुरूदरादी विषयभूते ! 'एतत'ज्य्रार्थनम्‌ , 'एकमेब-ऋद्धयमिष्वज्ञेणेव,-यथायं भुवनादूभुतमूतविभूत्भिजन 
(प्र०....भुवनाडुतमूतिमाजर्न) भुव्नैकप्रभुः प्रमूसमक्तिभरनिर्भरामरनिकरनिषेष्यमाणचरणो भगवांस्तीर्थकरों वर्तते 
तथाहमप्यमुतस्तप:प्रभृतितो पनुष्ठानादू मूयासमि त्येवंरूपं, न पुन्यत्रिरमिष्वज्चेतोबृत्तेद्ध मदिशो पनेकसच्हितो 
निरुषमसुखसझ्जनको उचिन्त्यचिन्तामणिकल्पो भगवान्‌ , अहमपि तथा स्यामि त्येवंरूप॑; 'प्रतिषिद्धं -निवारितं दशा 
श्रुतस्कन्धादी । तदुक्त- 
'एत्तो 4 दसाईसु' तित्थयरंमि वि नियाणपडिसेहो । जुत्तो भवषडिबद्ध (प्र० ....बन्ध॑)सामिस्संग तय॑ जेणं ॥१॥ 
ज॑पुण निरमिस्संगं धम्माएसो अणेगसत्तहिओ । निरुवमसुहसंजणओ, अउत्बबिन्तामणिकप्पो ॥२॥ 
इत्यादि । 


याने ऐसी आशंसा रखनी कि 'मुझे भवांतर में हीन कुल आदि प्राप्त हो, जिससे में वहां धर्म कर सकू”, 
यह मोह गे अथ।न्‌ अज्ञानमूलक निदान है, क्‍यों कि धर्म हीनकुलादिहेतुक नहीं है, धर्म के प्रति हीन 
कुल आदि कारणभूत नहीं हैं। हीनकुल आदि पापोदय से रहित उन्तमकुछ, सुरूपता बगेरह भाशरों से 
संपन्न ही भाग्यशाली भव्य लोग साहगेपाड् धर्म के पात्र बन सकते हैं, दूसरे नहीं | देखते हैं कि नीचकुल, 
निधेनता आदि वाले कई लोग कहां धर्म करते हैं ? 


कहा गया है कि 'जैनधम की प्राप्रि के लिए हीनकुछ, सगे संबन्धी का अभात्र या दरिद्रता की 
याचना करने वाला पुरुष अगर विशुद्ध आशय वाला भी हो, तब भी उसकी यह आरशंसा निदान 
स्वरूप है !? 


दूसरे प्रकार से भी ऐसे निद्यान का स्त्ररूप कहते हैं,--इन्द्र, चक्रवर्ती आदि के बेभव के अनुराग 
से धर्म की भी आशंसा की जाए तब भी वह निदान है। बह समझता है कि सचमुच धर्म की आराघना 
के बिना ऐसा वैभव ग्राप्त हो सकेगा नहीं, इसलिए भावी वेभत्र की आशा से ऐसी प्रार्थना करता है कि 
'मुझे भवांतर में धर्म प्राप्त हो ताके उससे बैभव मिले ।' तब पहले कही गई नीच कुल आदि की तो क्या 
किन्तु ऐसी धर्म की भी प्रार्थना निदान स्वरूप है। वह भी मोहगर्भ निदान हैं, क्‍यों कि जिस वेभव-समृद्धि 
के निमित्त ऐसी धर्म प्राथना की गई बह ( बैभवादि ) ऐसे गोण रूप से आशंसित धर्म के द्वाश प्राप्त नहीं 
होती है, फिर भी प्राप्त होना मान लेने की मूढता हुई। धर्म में दो स्वरूप है, एक मुख्य स्वरूप आत्महित- 
करत्व, दूसरा गोण स्वरूप पीौद्गलिकसमृद्धि-कारित्व । अब देखिए कि इसने धर्म की जो आशंसा की बह 
गोण स्वरूप समृद्धिकारित्व रूप से की, मुख्य रूप से नहीं | अथवा कहिए इसके दिल में धर्म ओर समृद्धि 
दोनों की आशंसा है, लेकिन सम्रद्धि की मुख्य वृत्ति सेओर धर्म की गौण बृत्ति से, ऋद्धि के मात्र एक साधन 
रूप से | इसके मन में सम्रद्धि ही उपदेय रही, घर्मसाध्य आत्महित नहीं। 'इस जगत में धर्म एवं शुद्ध 
आत्महित ही उपादेय है, ऋद्धि संपत्ति नहीं, वह तो हेय है?--ऐसा एक मात्र धर्म के प्रति शुद्ध उपादेय 
भाव नहीं रहा, वरन्‌ समृद्धि उपादिय लगी । इससे तो धर्म का मुख्य स्वरूप ही नष्ट हो गया, तब किर ऐसा 
2 8-3 घेम ह््ष ऋद्धि को कहां से दे सके १ 





निदान के दोष ] ललितविस्तरा [ ३४६ 


(ल०-अद्वतनिदाननिषेधयुक्ति।-) अत एवेश्भाववाधकृदेतत्‌ , तथेच्छाया एवं तद्रिष्नभूत- 
लात , त्धानतयेतरत्रोपसजेनबुद्धिमावात्‌(्र ०. . .डिलात) । 

(पं ०-) अत एव-ऋद्धयमिष्वज्ञतो धम्मप्राथनाया मोहत्वादेव, इष्टमाववाधक्ृत्‌', इष्टो भावो- 
निर्वाणानुबन्धी कुशलः परिणामः, तस्य, बाधक्ृत-व्यावृत्तिकारि एतत्*-प्रक्ृतनिदानं; कुत इत्याह 
तथेच्छाया एव-धरम्मोपसजनीकरणेन ऋद्धयमिद्मपस्थेव, 'तदिष्नभूतत्वाद! ८ इष्टभावविवन्धक(म० .... 
विबन्धन) भूतत्वाद्‌ , एतत्कुत इत्याह 'तत्गरधानतया'-ऋद्धिप्राधान्येन, इतरत्र'-ध्म्में, 'उपसजनबुद्धि भावात्‌'- 
कारणमात्रत्वेन गेणाध्यवसायमावात्‌ । 


तीथेड्नरपन के निदान का भी निषेष/-- 


जिस कारण से ऋड्धि की आसक्ति वश धर्म की आशंसा करनी यह मोह है, इसलिए दूसरी 
इन्द्रादि-संत्रन्धी तो क्या किन्तु अष्महाप्रातिहायें आदि पूजा-भक्ति पाने वाले तीथकर होने के संबन्धी 
आशंसा भी ऋद्धि की ही आशंसा होने से मोह रूप है| वह निपिद्ध है । यह आशंसा इस प्रकार होती है,- 
पजिस अकार यह तीथकर भगवान सारे विश्व में अदभुत और वास्तविक अषप्रातिहायें-नमबसरणादि 
विभूति के भाजन हो त्रिभुवन में एकमात्र सचमुच प्रभु होते हैं, ओर अतिशय भक्ति के आवेग से पूर्ण 
भरा हुआ देवसमूह निरंतर उनकी चरणसेवा करता है, इस प्रकार का तीथ्थज्गर में भी इस तप आदि 
अनुष्ठान के प्रभाव से होऊ--ऐसी ऋड्धि की आसक्ति वश आशंसा करना शास्त्र से निषिद्ध हे किन्तु 
निरासक्त चित्तवृत्ति पू्वेक ऐसी आशंसा की जार कि 'जेसे भगवान एकमात्र शुद्ध धर्म-मार्ग के देशक होते 
हैं, अनेक जीवों के प्रति हितरूप होते हैं, एवं निरूपम मोक्षसुख के उत्पादक हो अचिन्त्य चिन्तामशि 
रत्न के समान होते हैं, वैसा में भी होऊँ, तब यह निषिद्ध नहीं है। ऋद्धि की आसक्ति वश आशंसा 
करने का श्री दशाश्र्‌ तस्कन्धादि शास्त्रों में निषेध किया गया है। इसके संबन्ध में यह कहा गया है कि 
'दशा० आदि शास्त्रों में तीथकर के भी विषय के निदान का निषेध है; ओर बह युक्तियुक्त भी है क्यों कि 
बह पीद्गलिक आसक्ति वाला होने से संसार के ममत्व वाला है, संसार में रुकाने वाला है। किन्तु जो 
किसी भी पोद्गलिक आसक्ति से रहित हो मार्गदेशक अनेक जीव हितकारी निरुपम खुखजनक ओर 
अपूर्वे चिन्तामरि! समान होने की आशंसा रूप है, वह निषिद्ध नहीं है । 


ऐसे निदान के निषेध में युक्ति!-- 


ऋद्धि की आसक्ति वश की जाने वाली धर्म प्रार्थना एक प्रकार का मोह ही है; इसलिए प्रस्तुत निदान, 
परपरया मोक्षदायी शुभ भाव का बाधक है। कारण यह है कि उसमें धर्म की प्राथेना तो की, लेकिन वह 
ऋद्धि-समद्धि के लिए की, अतः धर्म को गोण बना के होने वाली ऋद्धि की अभिलाषा इष्ट मोक्षदायी शुभ 
भाव के प्रति प्रतिबन्धक रूप हुई | क्यों कि वहां चित्त में ऋद्धि द्वी म्रधान होने से घर्मं को तो एक उसका 
मात्र साधनभूत बना लेने से धर्म में गोणता की बुद्धि हुई । 

इसका परिणाम यह होता है कि जिस प्रकार आरोग्य के लिए ओषध सेवन किया तब आरोग्य 
प्राप्त हो जाने के बाद ओषध का कोई ममत्व नहीं रहता है, वह छूट जाता है, इसी प्रकार ऋद्धि हेतु किये 
गए धर्म-सेवन से ऋद्धि मिल जाने पर धर्म का कोई ममत्व नहीं रहता है, धर्म छूट जाता है | बचता है 
ऋद्धि का ममत्व, वह कहां से मोक्षोपयोगी शुभ भाव को अबकाश दे सकेगा ? 


३६० | ललितविस्तरा ...[ लोगस्स० 


. (ल०-निदानगद्यताः-) अतचदशनमेतत्‌ , महदपायसाधनम्‌ । अविशेषज्ञता हि गहिता । 
(पं ०-) इृदमेव विशेषतों भावयन्नाह 'अतत्वदशनमेतद-अपरमार्थावलोकनं, विपर्यास इत्यर्थ:, 
एतत्‌-अक्ृतनिदानम्‌ । कीहगिय्याह 'महदपायसाधन-नरकपाताबनर्थकारणम्‌ । कुत इत्याह अविशेषज्ञता', 
सामास्येन गुणानां पुरुषार्थोषयोगिजीवाजीवधर्म्मरक्षणानां, दोषाणां तद्तिररूपाणां, तदुभयेषां च, विशेषो& 
: बिवरकों विभाग इत्येकोए:, तस्थ अनभिज्ञता विषरीतबोधरूपा, अथक्षयानथग्रापिहितुतया हिंसानृतादिवत्‌ 
(हि:'न्यस्मात्‌ , 'गहिंता'-दूषिता । के 
(ल०-प्राक्ृतजनविवेक:-) प्रथग्जनानामपि सिद्धमेतत्‌ | 2 
. (पं०-) ननु कथमिदं अत्येयमित्याशडक्याह 'प्ृथग्जनानाभ्रपि', प्रथकू-तथाविधालोकिकसामयिका- 
चारविचारादेबंहिःस्थिता बहुविधा बालदिप्रकाराः, जनाः-प्राकृतलोकाः, एथग्जनाः, तेषामपि, कि पुनरल्येषां . 
शाखाधीनधियां सुधियामिति अपि'शब्दाथः; “सिद्ध'-प्रतीतम्‌ , एलदू' --अविशेषज्ञतागहणम । 
नाधन्ति रानि समुद्रजानि, परीक्षका यत्र न सन्ति देशे । 
आभीरवोषे किल चन्द्रकान्त॑ त्रिमिः वराटेविंषणन्ति गोषा: ॥१॥ 
अस्यां सखे ! बधिरछोकनिवासभूमौ कि कूलितेन तब कोकिल ! कोमलेन | 
हे एते हि देववशतस्तदभिन्नवर्ण त्वां काकमेव कल्यन्ति कछानमिज्ञाः ॥२॥ 
.. इत्यायविशेषज्ञव्यवहाराणां तेषामषि गहँणीयलेन प्रतीतवात्‌ । द 





निदान की दृषितता;-- 


इसी वस्तु को विशेष रूप से सोचा जाय, तो कह सकते हैं कि पोद्गलिक आशंसात्मक निदान 
अतत्त्वदर्शन है, एक भ्रम है। इसमें पारमार्थिक बस्तुतत््व का अज्ञान है; क्यों कि “धर्म की प्रार्थना की जाने 
पर भी धर्म गोण बन जाने से शुभ भाव का घात एवं उसकी रुकावट होती है,-यह नहीं समझता । बह 
निदान तो नरक सें गिरना इत्यादि महान अपाय याने अनर्थों का कारण है। ऐसे अनथ करने वाला 
निदान तत्त्वदशेनमूलक केसे कहा जाय ? क्यों कि इसमें विशेषज्ञता नहीं है; अथत्‌ सामान्य रूप से गुण- 
दोष का याने जीव एवं अजीब के पुरुषार्थपयोगी धर्म और पुरुषार्थथावक धर्म,-इन दोनों का विशेष कह्दो, 
विवरण कहो या विभाग कट्ठो एक ही बात है, उसकी अनभिज्ञता है; वह्द भी मात्र अनजानपन नहीं किन्तु. 
विपरीत बोध स्वरूप हे क्यों कि भ्रम से पुरुषार्थ याने इष्ठ के साधक धर्मों को अनिष्ठ साधक, एवं अनिष्ठ 
साधक को इष्ठ साधक मान लेता है। यह अ विशेषज्ञता गहित है, निनन्‍्य है, दूषित है; क्‍यों कि वह इष्ट के 
क्षय एवं अनिष्ठ की प्राप्ति में कारणभूत है, जैसे कि हिंसा, असत्य आदि । द 


यहां तावये यह है,-जीव में पुरुषार्थीपयोगी धर्म तो बराग्य, अनासक्ति, उपशम, तत्त्वदष्टि 

इत्यादि हैं, ओर आसक्ति, रागद्े ष. कोध-लोभ, जडद्॒ष्ठि वगेरह धर्म तो पुरुषार्थथातक है, त्यागधर्म आदि 
के सच्चे पुरुषारे के विरोधी है । एवं अजीब में भी पुरुषार्थोपयोगी धर्म,-विनगश्वरता, परकीयता, इत्यादि है, 
वे बेराग्यादि के पुरुषाथे के लिए उपयुक्त है; और अच्छे बुरे वर्ण-गंध-रस-स्पर्श आदि धममे राग ष के 
... पररक द्ोने से धर्मपुरुषार्थ के घातक होते हैं। पौद्गलिक आशंसा करने वाला पुरुष इस विभाग को न 
समझता हुआ इृष्ठप्राप्ति हेतु धर्म को माध्यम बना कर रागह् ष की वृद्धि करने द्वारा स्वद्धित का घातक ओर 


ग्रार्थना चतुर्थी भाषा ] ललितविस्तरा [ ३६१ 


(ल०-) योगिबुद्धिगम्यो5्यं व्यवहार: । साथकानथ्थंकचिन्तायां तु भाज्यमेतत्‌ , चतुर्थ- 
भाषारूपत्वात्‌ । 

(पं०-) स्यादेतदू ,-अभ्युद्यफरत्वेन धम्मस्य छोके रूह़त्वात्‌ , तथैव च तत्मार्थनायां काउविशेषज्ञता 
इत्याशड्क्याह-योगिबुद्धिगम्यो5य॑ व्यवहारः/-सुम॒क्षुबुद्धिपरिच्छेद्यो पय॑ ऋद्धयमिष्वह्नतो. धम्मप्राथनाया 
अविशेषज्ञतारूपो व्यवहार: , धम्मेस्य प्रारम्भावसानसुन्दरपरिणामरूपत्वाद , ऋद्धे श्र पदे पदे विषदां पदमूतत्वान्महान्‌ 
विशेष:; अन्यस्य च भवाभिष्वज्गत इत्थ॑ बोडुमशक्‍्यत्वात्‌ । 'साथकानथथेकचिन्तायां तु भाज्यमेतत्‌ चतुथथ- 
भाषारुपत्वादि!ति | अयममिम्राय:,-चतुर्थी हि एपा भाषा आशंसारूपा न कब्चन सिद्धमर्थ विधातुं निषेद्धु 
वा समर्था-इत्यनर्थिका, प्रकृष्ट]ुभाष्यवसायः पुनः फलमस्या भवति-इति सा्थिका; इस्येव॑ भाज्यतेति । 

| इति श्री मुनिर॑द्रसूरिविरचित-ललितविस्तरावृत्तिष॑जिकायां चतुर्विशतिस्तवः समाप्त: ॥| 
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नरकादि अहित का उत्पादक होता है। अगर वह समझता हो तो पुरुषार्थ घातक पोद्गलिक रूप-रंग के 
पीछे क्‍यों दोडे ? महादुलेंभ ओर अनंतसुखदायी घम प्राप्त होने पर भी उसीका भीषण अनथ में गिराने 
वाला उपयोग क्यों करे ! 


प्राकृत लोगों का भी विवेक/-- 


प्र«--यह अविदेषज्ञता दूषित है ऐसा केपे श्रद्धास्पद हो सकता है ? 

उ०--अ्रहो ! यह तो प्रथग लागों में भी ज्ञाव है । जो लोग वेसे शाखसिद्ध लोकोत्तर आचार- 
विचारादि से बहि:स्थित हैं बाहर रहे हुए हैं, अर्थात्‌ उनसे परिचित नहीं हैं, ऐसे अनेकविध बाल, मध्यम 
आदि आक्ृत जनों को भी अविशेषज्ञता कनिष्ठ हे वेसा ज्ञात है; दूसरे शाख्राधीन बुद्धि वाले परिडत पुरुषों 
को प्रतीत होने का तो कहना ही क्‍या ? कहते हैं-'नाघेन्ति रत्नानि....' इत्यादि। अथ/त्‌ जिस देश में 
रत्नपरीक्षक छोग नहीं मिलते हैं, वहां समुद्र में पैदा होने बाले रत्नों का मूल्यांकन नहीं होता है । 
बालों के गांवडे में वे छोग चन्द्रकान्त जेसे रतन को भी तीन कौडी की कीमत में बेचते हैं ! 'हे मित्र 
कोयल ! इस बधिर लोगों की निवास भूमि में तेरा कोमल कलरव करना बेकार है; क्‍यों कि ये लोग कला 
की अनभिज्ञता के कारण देववश कोए के समान तेरा श्याम बे देख कर तुझे भी कोआ ही समझते हैं।' 
इत्यादि अविशेषज्ञों के व्यवहार को वे प्रथग्‌ जन भी निन्‍्य समझते हैं | 

प्र०- लोक में धर्म यह स्वर्गादि सुख देने वाले के रूप में रूढ़ है ओर उस हिसात्र से तदर्थ धर्म 
की प्राथना की जाती है, इसमें अविशेषज्ञता क्या आई ? 

उ०--सांसारिक समृद्धि की आस'/क्त से की जाती धम-प्रार्थेना में अविशेषज्ञता है यह व्यवहार 
मुमुछुजनों की बुद्धि से समझा जा सकता है। धर्म तो आरम्भ एबं अन्त दोनों काल में सुन्दर चित्त- 
परिणाम रूप है, ओर ऋद्धि पद पद पर आपत्ति के स्थान रूप है, इसलिए धर्म ओर ऋद्धि में यह महान 
अन्तर है। यह संसार से उद्धिम्न मुमुछ्तु जीव द्वी जान सकते हैं, दूसरे भवाभिनन्दी यानी ससाररसिक 
जीवों से समझा जाना अशक्य है। निष्कपे यह आया कि आरोग्य-बोधिलाभादि का आशंसा अग्रशस्त 
निदान रूप नहीं है। है 

प्र--आरोग्यबोधिल्ासादि की आशंसा से जो आरूग्गबोहिलासं....दिंतु'! कहा गया यह बचन 
साथक है या निरथेक ? 


३६२ ] क्‍ ललितविस्तरा क्‍ [ लोगरस० 


. (ल०-) चतुर्थभाषारुपप्राथनासमथकशास्रगाथाः-) तदुक्त॑,- की 
भासा असचमोसा णवरं भत्तीए भासिया एसा | न हु खीणपेजदोसा देति समाहिं च बोहिं च ॥१॥ 
तप्पत्थणाएं तहवि य ण॑ मुप्तावाओं एत्थ विण्णेओ। तप्पणिहाणाओं चिय तम्गुणओ हंदि फलभावा ॥२॥ 
चिन्तामणिरयणादिहिं जहा उ भव्या समीहिय॑ वत्थु । पावंति तह जिणेषिं तेसि रागादमावे वि ॥३॥ 
वत्थुसहावों एसों अउव्यचिन्तामणी महाभागो । थोऊणं तित्थयरे पाविजर बोहिलामो ति ॥७॥ 
भत्तीए जिणवराणं खिजन्ती पृव्वसंचिया कम्मा | गुणपगरिसबहुमाणों कम्मवणदवाणलों जेण ॥५॥ 
.... एतदुत्त भववि,-यद्यपि ते मगवन्तों बीतरागल्वादारोग्यादि न प्रयच्छन्ति तथाप्येबंबिधवाकू- 
... (प०...वाक्‍्यग्रयोगतः प्रवचनाराधनतया सन्मास्गंवत्तिनों महासत्त्यस्थ तत्सत्तानिवन्धनमेव तदुप- 

.. ज्ञायत इति गाथाथः ॥६॥ 


उ०-इसमें भजना है, स्याद्वाद है, यह इस प्रकार, कि वह साथंक भी है, निरथ्थक भी है। 

(१) निरर्थंक इसलिए कि यह बचन चोथी व्यवहार-भाषा स्वरूप है । पहली सत्य भाषा हित फलदायी 
होती है, दूसरी असत्य भाषा अहित फलकारी है, ओर तीसरी सत्य-असत्य मिश्र भाषा इससे कम अहित 
फल वाली द्वोती है। वात्पये, तीनों ही बचन साथंक होते हैं, लेकिन चोथी व्यवहार भाषा न तो सत्य, न | 
वा असत्य है| 'मुझे आरोग्यबोधित्नाभादि दीजिए' इस बचत में क्या सत्य अथवा क्या असत्य है ? कुछ 
नहीं, वह तो व्यवहारमात्र है, आशंसा का व्यक्तीकरण है; न किसी सिद्ध पदार्थ का विधान करने वाला 
सत्य वचन है, न निषेध करने वाला असत्य वचन है। इस दृष्टि से जिनाज्ञासिद्ध के विधान किंवा निषेध 
से जन्‍्य शुभाशुभ कर्म रूप फल यहां कुछ नहीं होता | अतः यह निरथक है । 

(२) सार्थक इसलिए कि ऐसी आरोग्यबोधिलाभादि की आशंसा को व्यक्त करने वाले बचन से 
सत्प्रशिधान द्वारा अतिशय शुभ अध्यवसाय (चित्तपरिशाम) स्वरूप फल उत्पन्न होता है। 


चतुथमापारुपप्राथंना के साथेक्य का समर्थक शास्त्र प्रमाण:--- 





शाख्त में कहा गया है कि, 


(१) भक्तिपूवेक उच्चारित यह आरुग्गवोहिलामं....!इसयादि भाषा अलूबत्त असत्यामृषा यानी 
व्यवहार भाथा हे | यहां शागठद्ग ष क्षीण कर चुके ऐसे बीतराग अहत्यभु बीतरागता की वजह से प्राथना- 
कारक के ग्रति असन्न नहीं होते हैं एवं समाधि ओर बोधि देते नहीं हैं | 


(२) फिर भी उनकी प्राथेना करने में यहां सपावाद भी मत सममना; क्यों कि उनका प्रणिधान 
करते से उनके गुण स्वरूप फल की उत्पत्ति अवश्य होती है । 
(३) जिस प्रकार चिन्तामणि रत्नादि से योग्य आत्माओं को इच्छित वस्तु की प्राप्ति होती है, 
इस भ्रकार जिनेश्वर देवों में रागादि न होने पर भी, उनसे भव्यात्माओं को इृष्ट की प्राप्ति होती है । 
... (४) अगर प्रश्न हो कि बीतराग प्रथ्ञु से प्राप्ति केपे ! उत्तर यह है कि वस्तु का स्वभाव एक चीज 
... ही ऐसी है कि इसके विषय में 'ऐसा स्वभाव ब्यों' इस प्रकार प्रश्न करना फिजूल है। बीतराग तीर्थड्र . 
क्‍ किक लक कर चिन्तामस्ति हैं, इसलिए ऐसे महान प्रभाव वाले उनकी स्तुति करने से बोघिलाम की 


प्राथना में शाख्प्रमाण ] ललितविस्तरा [ ३६३ 


(०-सप्तमगाथाव्याख्या---) चंदेसु० गाहा,-- 
(चंदेसु निम्मलयरा आइच्चेसु अहिय॑ पयासयरा । सागरवरगंभीरा सिद्धा सिद्धि मम दिसंतु ॥७»॥) 

व्याख्या--इह प्राकृतशेल्या आपंत्वान्य पश्नम्यर्थे सप्तमी द्रषटव्येति चन्द्रेभ्यों निम्मंलतराः, 
पाठान्तरं वा “चंदेहिं निम्मलयर'त्ति | तत्र सकलकम्ममलापगमाच्चन्द्रेभ्यों निम्मेलतरा इति | तथा, 
, आदित्येम्योउधिक ग्रकाशकरा:', केवलोद्योतेन विश्वप्नकाशनादिति; उक्त च,-चंदाइचगहाणं पहा 
पगासेइ परिमियं खेत्त | केवलियणाणलंसो लोयालोयं पयासेइ ॥१॥' तथा, 'सागरवरगम्भीरा:,- 
तत्र सागरवरः स्वयम्भूरमणों5भिधीयते, तस्मादपि गम्भीराः, परीषहोपस्ेंम्यो5(अर०. ..सम्गांध) 
क्षोम्यलात्‌ , इति भावना । सितं ध्मातमेषामिति सिद्धाः, कम्मंविगमात्कृतकृत्या इत्यथे: | सिद्धि: 

परमपद्राप्तिं मम दिशन्तु, अस्माक प्रयच्छन्तु,-इति गाथाथे। ॥७॥ 


(४५। तीर्थेक्डर भगवान की भक्ति से पूवंसचित कर्मों का क्षय हो जाता है; क्‍यों कि वे उत्कृष्ट गुणों 
वाले हैं ओर उत्कृष्ट गुणवाल्तों की भक्ति उन गुणों का बहुमान है तथा उत्क्रृष गुणों का बहुमान यह कमें- 
बन को जला देने के लिए दावानल रूप है । 

इससे कहना यह है कि यद्यपि वे तीथंड्डर भगवान बीतराग होने से आरोग्यादि देते नहीं हैं, 
फिर भी इस प्रकार की, वीतराग के आगे, आउइंसा व्यक्त करने वाली स्तुति के भाषा प्रयोग से प्रवचन की 
आराधना होती है| प्रवचन का आदेश है कि वीतराग अरिहंत प्रभु की स्तुति-भक्ति करना; उसके आदेश 
के पालन से उसकी आराधना है। यह आराधना करने वाला जीव सन्मागेत्र्ती एवं महात्मा है और उपे 
आशंसित फल पैदा होता है; लेकिन वह फल वीतराग तीथंकर भगवान की विशिष्ता के आधार पर ही 
होता है; अर्थात्‌ अगर ऐसे बीतराग तीथकर वास्तविक द्वो एवं स्तुति के विषय बनाये जाएं तभी स्तुति का 
महा फल उत्पन्न होता है। स्तुति के प्राधान्य की अपेक्षा विषय का प्राधान्य रहा, स्तुति किसके प्रति करते 
हो ?! यह महत्त्व की वस्तु है। इसलिए फलोतलपत्ति के प्रति स्तुति का महत्त्व इनना नहीं किन्तु स्तुति के 
विषयभूत वीतराग प्रभु का महत्त्व है, फल के प्रति प्रधान कारण भगवान है । यह गाथाओं का तालये है। 


बी गाथा की व्याख्या।--- 





चंदेसु निम्मलयरा आइच्चेसु अहियं पयासयरा । सागरवरगंभीरा सिद्धा सिद्धि मम दिसंतु ॥७॥ 

इसकी व्याख्या इस प्रकार है;--“चंदेसु निम्मछूयरा” यहां प्राकृत भाषा की शेल्ञी से ओर आगे 
(ऋषिप्रणीत) स्तव होने से “चंदेखु' एवं 'आइच्चेसु? में सप्तमी विभक्ति को पंचमी विभक्ति के अथ्थ में 
सममना ! अथवा “ंदेहिं निम्मलयरा” ऐसा पाठान्तर जानना । इसका अर्थ है चन्द्र की अपेक्षा भी अधिक 
निर्मल; क्‍यों कि समस्त कर्ममल दूर हो गया है । तथा “आइच्चेसु अहियं पयासयरा' सूर्य की अपेक्षा भी 
अधिक प्रकाशकर; क्यों कि केवलज्ञान रूप प्रकाश से बिश्व का प्रकाश करते हैं । कहा गया है कि चन्द्र, 
सूर्य और ग्रहों की प्रभा परिमित क्षेत्र को प्रकाशित करती है, किन्तु केवलज्ञानी की ज्ञान-श्रप्ति लोकालोक 
को प्रकाशित करती है। तथा, 'सागरवरगंभीरा'-वहां सागरत्रर यानी सबसे बड़ा समुद्र स्वयम्भूरमण 
कहा जाता है, उसकी अपेक्षा भीशांभीर; क्यों कि पर:सह ओर उपसर्गों से क्षोभायमान नहीं होते हैं; ऐसी 
घटना करनी | 'सिद्धा--सित अर्थात्‌ बद्ध कर्म ध्मात हुये हैं अर्थात्‌ जल गए हैं. जिनके वे सिद्ध; तात्पये , 
कमनाश के कारण ऋतकत्य हुए । 'सिद्धि-परमपद मोक्ष की प्राप्ति । 'मम दिसंतु-हमें दें। ऐसा गाथाथे हुआ: 





३२६४ |] ललितविस्तरा [ सब्बलोए० 


के बिक $ 
सब्बठोए अरिहत चेइ्याणं! 
(ल०-) एवं चतुविशतिस्तवमुक्तता सब्बंसोक एवाहचैत्यानां कायोत्सग्गेकरणायेद पठति 
पठन्ति वा,-सब्बलोए अरिहंतचेहयाणं करेमि काउस्सग्गमि त्यादि. ..जाव बोसिरामि' । व्याख्या 


पूववत्‌ | नवरं सब्बंलोके अहचचत्यानाम/ इत्यत्र छोक्यते ८ चृश्यते केवलशञानभाखतेति लोक: 


चतुदंशरज्ज्वात्मकः परिगृद्षते । उक्त च,- 
'र्म्मादीनां बृत्तिद्रेव्याणां भवति यत्र तत्‌ क्षेत्रम । तद्रव्ये! सह लोकस्ता>परीतं छलोकाख्यम ॥१॥ 
सब्य! खल्वधरितियंगूध्यभेदमिन्नः | सब्बेश्वासो लोकथ सब्बेलोक), तस्मिन्‌ सब्बलोओे ग्रेलोक्य 
इ्यथः | तथाहि,-अधोलोके चमरादिभवनेषु(प्र०.. . . भेदेषु), तियेग्लोके द्वीपाचलज्योतिष्कविमानादिषु, 
उध्यलोके सोधभ्मोदिषु सन्त्येवाहब्ेत्यानि | ततश् मौल॑ चेत्यं समाधे! कारणमिति मूलगप्रतिमाया: 
प्राकू, प्मास्सवें5हन्तस्तद्‌गुणा इति सर्वलोकग्रह: | कायोत्सग्गंचचः पूवबत्‌; तथैव च स्तुति), नर 
सवेतीर्थकराणाम्‌ , अन्यथाउन्यः कायोत्सरगं! अन्या स्तुतिरिति न सम्यक्‌ | एवमप्येतद भ्युपगमे5ति- 
प्रसड्र४,-स्यादेवमन्योद्देशेउन्यपाठः, तथा च॑ निरथेका उद्देशादयः छत्रे, इति यत्किज्चिदेतत्‌ । 
व्याख्यातं लोकस्योद्योतकरानित्यादिसत्रप । 


पूरा अर्थ इस प्रकार है,--चन्दरों की अपेक्षा भी अधिक निर्मल, सूर्या की अपेक्षा भी अधिक 


प्रकाश कर, एवं स्वयंभूरमण सागर की अपेक्षा भी अधिक गंभीर एवं सिद्ध (कर्म नाश कर के कृतकृत्य हो 
चुके ऐसे २४ तीथकर) मुझे मोक्त दें । 
[4० पी. मु हा 
सब्वलोए अरिहंत चेइयाण' 

इस प्रकार 'चतुविशतिस्तव' सूत्र का उन्चारण करके समस्त लोक में रहे हुए अरिहंत प्रभु के चेत्य 
(प्रतिमा) निमित्त कायोत्सगें करने के लिए एक या अनेक साधक “सव्वलोए अरिहंत चेश्याणं करेमि 
काउस्मरग से ले कर अप्पाणं बोसिरामि' तक पढते हैं। इसकी व्याख्या पूबे के अरिहंत चेहइयाणं... .... 
बोसिरामि' सूत्र के समान है; लेकिन 'सव्बलोए अरिहंत चेइयाणं' जो कहा गया, यहां 'लोक' शब्द का 
अर्थ हे.-जिसका लोकन याते दर्शन केवलज्ञान रूप सूर्य से होता है वह छोक | यह यहां चोदह रख्जु 
प्रमाण १४ राजलोक स्वरूप ग्रांह्य है। कहा है कि धर्मास्तिकायादि द्वव्यों का जहां अवस्थान है, वह क्षेत्र 
उन द्वव्यों सहित लोक कहा जाता है; उससे विपरीत याने धर्मास्तिकायादि द्वव्यों से शून्य क्षेत्र का नाम 
अलोक है। 'सर्ब' शब्द का अर्थ है अधो, तियेग और ऊर्बे तीनों अ्रकार के भेद बाला। सबे ऐसा जो 
लोक यह सबे लोक । ऐसे स्बेलोक में अर्थात्‌ जैलोक्य में रहे हुए अरिहंत-सैत्य; वे इस प्रकार,-अधोलोक 
में चमरेन्द्र (पतालवासी असुरकुमार इन्द्र) भादि के भवनों में, तियेग्लोक भें द्वीप, पर्बेत, ज्योतिष्कविमान, 
इत्यादि में, और ऊध्वेल्ोक में सोधमे आदि के विमानों में यावत्‌ अन्तिम अनुत्तर विमान तक अरिहंत 
चैत्य होते दी हैं। इसलिए यहां सब लोक के अहंत-चेत्य यृहीत किये । मूल चेत्य समाधि का कारण है, 
ए मूल प्रतिमा (निकटवर्ती जिन मन्दिर की प्रतिमा) के अरिहंत थहले कायोत्सग में गृहीत कियें; 
ओर बाद में समस्त अरिहंत जो तद्गुण बाले यानी समाधिकारक द्वोते हैं, इसलिए पहिले कायोत्सग्ग के 
शुयोत्समे सबेलोक के अरिहंत के लिए किया जाता है । 






कायोत्सर्गह्शि के अनुरूप स्तुति ] ललित विस्तरा [ ३६४ 


कायोत्सग की चर्चा पूर्व के समान जानना । इसी प्रकार कायोत्सगे के बाद कहने की स्तुति की 
चर्चा भी पूर्व के समान है । मात्र इतना विशेष है कि यहां स्तुति सबे तीथंकर भगवान की पढनी चाहिए; 
अन्यथा ऐसा होगा कि कायोत्सगे दूसरों का किया ओर स्तुति दूसरे की पढी गई ! यह तो ठीक नहीं । ऐसा 
भी अगर स्वीकार लें तब तो अतिप्रसड़ः होगा;--उदाहरणाथे, सूत्रपठन में जो उदच्दे श, समुद्दे श एवं अनुज्ञा 
की जाती है, वहां भी उद्देश यदि इस प्रकार अन्य सूत्र का किया जाए ओर पाठ दूसरे सूत्र का करे, तो 
फल्त: सूत्र में उद्दे शादि निरथेक होंगे | (उद्द श  योगोद्वहन पूर्वक अमुक सूत्र पढने की गुर्वाज्ञा; समुद्दे शर 
उसरी-सूत्र को स्थिर एवं परिचित करने की गुवाज्ञा;. अनुज्ञा-- उसीका सम्यग्‌ धारण एवं दूसरों को पढाने 
की गुर्वाज्ञा )) इसलिए जैसे जिस सूत्र का उद्देश किया गया, उसीको पढना होता है, इस प्रकार यहां भी 
सरब्ं लोक के अरिहंत चेत्य का कायोत्सग- करके सबब अरिहंत की स्तुति पढनी आवश्यक है; जिस किसी 
स्तुति का उच्चारण युक्तिविरुद्ध है । 


यह 'लोगस्स उज्जोश्रगरे? इत्यादि सूत्र को व्याख्या हुई । 


सलितविस्तरा [ पुक्खरबर० 


वखरवरदीवडढे ०” (पुष्करवरदीपार्डे ०) 


(ल०-) पुनथ प्रथमपदक्ृतामिख्यं 'पृष्करवरद्वीपादू” पठति (प्र०. . .विधिवत्यठति) पठन्ति 
वा | तस्येदानीममिसम्बन्धों विवरण चोन्नीयते।- 
सर्वतीथंकराणा स्तुतिरुक्ता, इदानीं तैरुपदिष्टस्थाउड्गमस्य, येन ते भगवस्तस्तद मिहिताथ 
भावाः स्फुटमुपलम्यन्ते | तस्पदीपस्थानीय सम्बकूश्ृतमहति कीत्तनम्‌ इतीद(प्र०. . .अत इद)मुच्यते,-. 
“पुक्सखर'! इत्पादि-- 
पुक्खररदीवढढे धायहसंड़े य जंबुद्ीवे ये । मरहेरबयबिदेहे धम्माश्गरे नमंसामि ॥१॥ 
व्याख्या,-पष्कराणि पत्मानि, तेवर! प्धानः पृष्करवरः पुष्करवरथासों ढीपशचेति समासः, 
तस्थाड़' मानुषोत्तरावलावाग्भागवर्ति, तस्मिन । 


+ बबक, 28 4५-*+24०20/3+ककनव नल पकने कक सफर 20० ५०६१७ कम-+3-पबननत. ०५७ #लतलेनरमनक तारिक नकवी 0०५ पयाए- लग “कर तनमन -अत»पान>ग«लकंजकज. लिन नानी: 3»)०+--कन ह पनिजन+कपननना कम #व७०)3०-०२०आ»».-५५००५५०५५ ५५५ प+कन न पिनीनिननननाननन न नाननन नाग दि फिगक लक रा 7 बाप कतई एफ कार पट पालन तलकान ना. +अड+ "3१ ०“. .3+वयप,०2ण्य३काउपमननभाभ+०२०५०५८४५० ०३४ पधमक:. 
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'पुद्खरवरदीवड़ढे ०” (पृष्करवरह्वैपार्ड०) 


सबेजिन-स्तुति के बाद 'पुक्खरवरदीबडढ़े' सूत्र एक साधक (अनेक साधक हों तो उनमें से एक) 
पढ़ता है | सूत्र का यह नाम सूत्र के पहले पद से किया गया है। अब इस सूत्र के उपन्यास का संबन्ध 
ओर इसीका विवेचन पदशित किया जाता है | सबन्ध यह, कि सब तोथझ्डर देवों की स्तुति पहले पढी गई; 
अब उनके द्वारा उपद्िष आगम की स्तुति की जाती है, जिस आगम द्वारा उन भगवान और उनसे कथित 
पदार्था का स्पष्ठ बोध होता है। इसलिए जिनागम यानी सम्यक्‌ श्रव जो कि प्रदीप समान है वह कीतेन 
योग्य है। इसलिए यह पढ़ा जाता है,-- 


पुक्खरवरदीवड धायइसंड़े य जंबुद्दीवे य | मरहेरवयविदेहे धम्माइगरे नमंसामि ॥१॥ 


पृष्करवरद्रीप, धानकी खड एवं जंबूद्वीप में भरत, ऐराबत ओर महत्रिदेह क्षेत्र में धर्म के 
आदिकर अर्थात्‌ तीथकरों को में नमरकार करता हूँ । 


व्याख्या:---पुक्लरबरदीवड़ ',--पुष्कर अथत्‌ पतद्मों से बर माने अछ, ऐसा जो द्वीप यह 
पुष्करवरह्दीप ॥ उसका अद्धभाग अथातू मानुषोत्तर नाम का पर्चव जो कि १६ लक्ष योजन प्रमाण चोड़े 
उस द्वीप के ठ क बीच में है, उसके इस ओर रहा हुआ अद्धंभाग यह्द हुआ पुष्करवरद्वीपा्ध; उसमें । 

( हम जिसमें रहते हैं, यह जबूद्वीप बतु लाकार १ लक्ष योज़न का लम्बा चौडा है, इसके चारों 
ओर ल्वणससुद्र * लक्ष योजन चौडा चूडी-आकार का है; उसके चारों ओर धातकी खण्ड ४ लक्ष योजन 
चोडा चूडी-आकार का है; उसके चारों ओर कालोदघिससुद्र ८ लक्ष योजन चोडा चूडी-आकार का है; 
उसके चारों ओर पुष्करवरद्वीप १६ लक्ष योजन चौडा चूडी-आकार क' है; उसके बीच में चूडी-आकार का 
सातुषोत्तर प्रेत पड़ता है। इस पर्वत के इस तरऊ याने मात्र ढाई द्वीप में मनुष्यों की बस्ती है | प्रत्येक 
कीप में कर्मंतूमि एवं अकर्मेभूमि हैं। अकमभूमि अर्थात्‌ जहां कृषि उ्यापार आदि कर्म एवं घमे कर्म नहीं 
, दते हैं, सिफे कल्पबृक्ष से इश्ट प्राप्ति हो जाती है । कर्मभूम १४ हैं,-०४ सरत, ५ ऐरवत, ४ मद्दाविदेद । 

बहाँ कृषि आदि कर्म भी होते हैं ओर त॑धकर आदि होने से धर्म कर्म भी चलता है।) 





हा 


ढाई द्वीप के जिन को बंदना ] ललितविस्तरा [ ३६७ 


(ल०-धायहसंड़े. . .धम्माइगरे-) तथा धातकीनां खण्डानि यस्मिन्‌ स धातकीखण्डो द्ीप१, 
तस्मिश्व | तथा जम्ब्वा उपलक्षितस्तञ्मधानो वा दीपो जम्बूद्वीप), तस्मिंथ् । एतेष्वद्धंततीयेषु द्वीपेषु 
महत्तरध्षेत्रप्राधान्याड्रीकरणात्‌ पश्चानुपूव्योपन्यस्तेषु यानि भरतेरावतविदेद्ानि | प्राकृतशैल्या त्वेक- 
वचननिर्दे शः दन्देकबद्भावार वा भरतेरावतविदेह इत्यपि भव॒ति; तंत्र । 'धम्मोदिकरान्‌ नम- 
स्यामि!-दुर्गतिप्रसुतान्‌ जीवान्‌. . .इत्यादिश्लोकोक्तनिरुक्तो धम्म; से च डिभेदः श्रुवधम्मंत्रारित्र- 
- धम्मंथ् । श्रुदधर्म्भगेहाविकार: तस्य च भरतादिषु आदो करणशीलाः तीथंकरा एवं । 

(र०-) आह, 'श्रुतज्ञानप्त्य स्तुतिः पस्तुता, को असरस्तीथक्ृतां ! येनोच्यते धर्म्मादिकरान्‌ 
नमस्यामी ति। उच्यते, श्रुतज्ञानस्य तत्मभवत्वात्‌ अन्यथा वदयोगात्‌ | पितभूतत्वेनावसर एपामिति | 
एतेन सवंधा अपोरुषेयवचन निरासः । 

(प॑ं०-) एतेनेयादि । एतेन'-पधर्म्मादिकरत्ज्ञापनेन, 'सबथा'८अथज्ञानशब्दरूपप्रकाशन- 
प्रकारकात्न्यन, 'अपषेयय्चननिरास:-न पुरुषक्ृत वचनमित्येतन्निरासः । कतः” इति गम्यते । 











अल. तबलन (“परदे कनन-म की लटकन - 





धायइसंड़े, . .धम्माइगरे नमंसामि! पदों के अथेः -- 


तथा धातकी खण्ड अर्थात्‌ धातकी नामके वृक्तों के त्रन जिसमें हैं, वह धानकीखण्ड द्वीप, 
उसमें । एवं जम्बू बृच्त से उपलक्षित, अथवा जम्बू वृक्ष प्रधान है जिसमें वह जम्बूद्वीप, उसमें 'भरहेरत्रय- 
विदेहे-इन ढाई द्वीपों में जो भरत, ऐरवत, विदेह (महाविदेह) नाम के क्षेत्र हैं उन्में। यहां यद्यपि 
विदेद बड़ा क्षेत्र होने से पूर्वानुपूर्वी क्रम से 'विदेहभरहे्‌रत्रये--ऐसा कहना चाहिए, लेकिन बड़े क्षेत्र की 
प्रधानता होती है इसलिए पश्चानुपूर्वी क्रम से 'भरहेरबयविदेहे' ऐसा उपन्यास किया गया। भरत आदि 
तीन द्वोने से 'भरहेरवयत्रिदेहदेस' यह बहुब्चन प्रयोग न करके “विदेहे' यह एकत्रचन-प्रयोग जो किया, 
यह ग्राकृत भाषा की शैली के अनुसार किया, अथवा इन्द्र समास में अनेकों का एक समूह प्रदर्शित करने 
के लिए एकत्रद्भाव होता है, (उदाहरणार्थ 'गेहूँ चावल का भाव तेज हे-यहां चात््त एकत्रचन में हे,) 
इसलिए किया | 

“धस्माइगरे नमंसासि--ध्र््त के आदिकर को में नमस्कार करता हूँ । यहां दुर्गतिप्रसतान्‌ जंतून! 
इत्यादि श्लोक में कह्दे 'धर्म' शाजइ के व्युत्पत्ति-अथ्थ के अनुसार धमम वही है जो जीबों को दुर्गतिगमन से 
बचाता है ओर शुभ गति में स्थापित करता है। ऐसा धर्म दो प्रकार का होता है,-१. श्रुतधरम, २. चारित्र 
धर्म | अतधस है जिनागम का ज्ञान एवं उपासना। यहां इस सूत्र में इसका अधिकार है। ऐसे श्रुतमे 
के, भरतादि ज्षेत्र में, आरम्भ करने के स्वभात्र वाले जो हैं वे हुए धर्म के आदिकर; ओर वे तीथंकर 
भगवान ही हैं | 

प्र---यहां प्रस्तुत तो भ्रतज्ञान की रुदुति है; फिर तीथंकर भगवान का यहां क्या प्रसंग है कि यहां 
धम्माइगरे नमंसामि' कहा जाता है ! 

उ०--असंग यही, कि अ्रुतज्ञान तीथकर भगवान से उत्पन्न द्वोता हे। अगर विश्व में तीथैडर 
भगवान ही न होते, तो भ्रुतज्ञार का प्रादुभांव ही नहीं हो संकवा। इसलिए अतधमे के वे पिता होने से 
उनका, यहां समुचित अवसर है; उनकी स्मृति करना यह अज्सरपध्राप्त हे । 
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श्ष८ ] ललितविस्तरा [ पुक्खरवर७ 


( ल०-अपीरुषेय्वनिरसनम्‌ू- ) यथोक्तम्‌ , “असम्भव्यपोरुषेयं', वान्ध्येयदरविपाण- 
तुल्यमपुरुषकृ्त॑ वचन विदुषा5(प्र०, . .विदुषाम)सुपन्‍्यसनीय विदत्समवाये, स्वरूपनिराकरणात्‌ 
(अ०, ..गल्वाव)। वथाहि,-उक्तिवचनम्‌ ,उच्चते इति वे'ति पुरुषक्रियालुगत रूपमस्य,एतत्करियाभावे 
कर्थ तद्‌ भवितुमहति ! 


(प०-) बचनांन्तरेणापि एनं समभयितुमाह यथोक्त' घर्मसारम्रणे वचनपरीक्षायाम्‌ , 'असम्भवि' 
न संभवतीत्यथे:, 'अपोस्षेयम' -अपुरुषकृतं, वचनमिति प्रक्रमोदु गम्बते । इृदमेव वृत्तिक्ृद्‌ व्याचप्टे 
वान्ध्येयखरविषाणतुल्यम', असदित्यथ, अपुरुषकृत॑ वचनम्‌ | ततः किमित्याह “विदुषां-सुधियाम्‌ 
'अनुपन्यसनी य॑ -पक्षतया उव्यवहरणीयं, “विद्वत्समवायें' सम्यपरिषदि, कुत इत्याह 'स्वरूपनिराकरणादु८ 
अपेरुषेयत्वस्थ साध्यस्य धर्म्मिस्वरूपेण बचनत्वेन प्रतिपेधात्‌ | अस्येव भावनामाह 'तथे'जादिना 'कथ तडुवि- 
तिमहती' ति पर्यन्तेन; सुगम चेतत्‌ । प्रयोग: ,-यदुपन्यस्यमान॑ स्ववचनेनापि बाध्यते, न तह्िदुषा विद्वत्सदसि 
उपन्यसनीयं, यथा माता में वन्ध्या', 'पिता में कुमाररह्मचारी ति, तथा चाप,रुषेयं बचनमिति । 


अपोरुषेय वचन! का खण्डनः-- 


अ्रुतधम के आदिकर कहने से जो लोग बचन को सर्बेथा अपोरुषेय अर्थात्‌ 'बचन किसी भी 
पुरुष से उत्पन्न नहीं किन्तु सबंथा नित्य हे'-ऐसा मन्तव्य रखते हैं, उनके मत का खण्डन किया गया । 
'किया गया-यह अध्याहार है । सबवंथा अपोरुषेय का तालये यह है कि मात्र अर्थ रूप से नहीं किन्तु अर्थ, 
ज्ञान एवं शब्द सभी प्रकार से श्रुतधर्म यानी प्रवचन पुरुषोत्पन्न नहीं। अन्यथा जैनदर्शन श्रुत॒धर्म को याने 
प्रवचन को अथ रूप से तो अपोरुषेय यानी नित्य मानता ही है, क्यों कि प्रत्नचनोक्त पदार्थ यानी तत्त्वःतो 
सभी तीथ करों के प्रबचनों में वेही-के-वेही रहते हैं; नये नये तीर्थ कर कोई नये नये तत्त्व नहीं बनाते 
हैँ। तत्त्व तो सदा के लिए जो हैं सो हैं; मात्र शब्द रूप से एवं ज्ञान रूप से उनका प्रचार प्रत्येक तीर्थ-कर 
के द्वारा शुरू किया जाता है। इस अपेज्ञा से प्रवचन पौरुषेय है। तो जेन मत वह पौरुषेय-अपोरुषेय 
होने का अनेकान्त हुआ | इससे एकान्ततः अपोरुषेयत्त्व कहना अप्रामाणिक है। 


अपोरुषेयत्व असंभवितः--- 


इस दूसरे 'घमंसार' अकरण के बचन से सी' अपौरुपयत्थ खण्डन का समर्थन किया जाता है; 
“'धर्मसार' प्रकरण में वचन की परीक्षा कही गई है;--“असंभवि अपोरुषेयम' अर्थात्‌ पुरुष से उच्चारित 
नहीं ऐसा वचन असंभवित है। 'श्री ललितविस्तरा? वृत्ति के रचयिता इसको स्पष्ट करते हुए कहते हैं कि 
अपुरुषकृत बचन वंध्यापुत्र समान या गधे के सींग के तुल्य असत्‌ होने से, विद्वान पुरुषों की सभा; में 
विद्वान के द्वारा ऐसे अपोरुषेयत्व का उपन्यास नहीं किया जाना चाहिए, अर्थात्‌ इसका पक्ष स्थापित करने 
में बिद्वत्ता को कलंक छगता है.। कारण यह है कि अभिप्रेत साध्य जो अपौरुषेय वचन, इसमें धर्म. के 
स्वरूप की ही द्वानि हे, अथांत्‌ उसमें बचनत्व दी नहीं उपपन्न हो सकता | यह इस प्रकार, बचन का अर्थ 
, , है जो बोला जाए! और “बोलना' उच्चारण करना,यह पुरुष की क्रिया से संबद्ध है। अब अगर पुरुषक्रिया 
बी लञद्दो, तब कहां से उच्चारण के स्वरूप वाला बचन अस्तित्व ही पाथ्सकता है ! इस पर से अनुमान 
यहूँ डोसा कि--उपन्यास का जो विषय उपन्यास-कर्ता के बचन से ही बाधित होता है, बह. विद्धाल से 





अपोरुषेयवचन-खंडन | ललितविस्तरा [ ३६६ 


(ल०-अच्श्यवक्त्राशद्रा-)न चेतत्‌ केवर्ल क्वचिद्‌ ध्वनदुपलम्यते | उपलब्धावप्यदृश्यवक्त्रा- 
शड्ासम्मवात्‌ , तब्िवृत्त्युपायामावादू । 


(पं०-) अभ्युच्चयनाह 'न च-नैव, 'एतद-अपौरुषेयतयाश्युषगर्त वेदवचनं, किवर्ल!- पुरुष- 
व्यापाररहितं, 'क्वंचिद/”-आकाश्ादो, “ध्वनत-शब्दायमानम, “उपलब्यते'-श्रयत इति ।- उपरूम्यत एवं 
'कचित्कदाचित्िन्विच्चेद्‌ , इत्याह 'उपलब्धांवकि-प्रवंगेषुपि क्वचिदृष्यनच्छब्दस्थं, 'अध्शयवक्राशइ्ार 
म्मवार!-अह्स्यस्य पिशाचादेवक्तराशड्ासम्भवात्‌ तिन भाषितं स्यादि त्येवे संशयभावात्‌ । असारमेतदि'ति 
संबध्यते, कुत इत्याह 'तन्निवृत्त्युतायाभावार -अध्श्यव्क्त्राशड्वानिवृत्तेरपायाभावात्‌ | न हि कश्चिद्ध तुरस्ति 
येन साइ5शज्ढा निबतंयितु' शक्यत इति | 


(ल०-) अतीन्द्रियाथंदशिसिद्धेः, अन्यथा ददयोगात्‌ , पुनस्तत्कल्पनावैयर्थ्याद्‌ , असार- 
मेतदिति | 

(पं०-) एतदपि कुत इत्याह “अतीन्द्रियाथंद शिसिद्धे),' अतीन्द्रियं पिशाचादिकमर्थ द्रप्ट. शील: 
पुरुष एवं हि तबिवृत््युपाय:, तत एवं पिशाचादिप्रभगमिदं , स्वत एवं वा ध्वनदुषरूम्यते इत्येव॑ निश्चयसद्धा- 
वात्‌ । व्यतिरिकमाह अन्यथा “अतीन्द्रिया यंदर्शिन्मन्तरेण, 'तदयोगादु-अहर॒यवक्त्राशड्जानिवृत्तेयोगात्‌ | 
यदि नामातीन्द्रया4ंदर्शी सिद्धयति ततः का क्षतिरित्याह 'पुनस्तत्कल्पनावेयथ्यांत्‌ ', अतीर्द्रियाथंदर्शिनम- 
भ्युवगम्य पुनः-मूयः, तत्कल्पनावेयथ्योद्‌-अपैरुषेयकल्पनावैयर्थ्यात्‌ । सा ब्तीन्द्रियाथदर्शिनमनमभ्युपगच्छ- 
तामेव सफला; यथोक्तम-“अतीन्द्रियाणामर्थानां, साक्षाद्‌ द्रश्ट न विद्यते। वचनेन हि नित्येत यः पह्यति स्‌ बह- 
यति ॥ १ ॥ “असारं-परिफल्गु, 'एतद यदुतापोरुषेय॑ वचनमिति । 





विद्वत्पषेद्‌ में उपन्यास के योग्य नहीं है, उदाहरणार्थ-ऐसा उपन्यास किया जाए कि 'मेरी माता वन्ध्या है' 
या 'मेरा पिता कुमार-अह्य चारी है अर्थात्‌ शादी रहित, बचपन से आज तक ब्रह्मचारी है? तो इसका विपय 
बन्ध्यापन, श्रह्मचारिपन अपने मातृत्व पिठत्व के कथन से ही बाधित है। कथन यह है कि 'भेरी माता 
अर्थात्‌ पुत्रवती माता, अब बह वन्ध्या याने बिल्कुल पुत्र रहित केसे ? वंध्यात्त बाधित है। इस प्रकार 
मेरा पिताअर्थात्‌ पुत्रजनक, वहां ब्रह्मचारीपन बाधित है | इसी प्रकार अपोरुपेय वचन को 'वचन 
कट्टना इसका तात्पये यही है कि वह पुरुषकृत है, इससे अब अपौरुषेयत्व बाधित हो जाता है। 


सारांश यह हे कि अमोरुषेय रूप से स्वीकृत वेदबचन कहीं भी आकाश आदि में बिना पुरुष 
प्रयत्न के आवाज करता सुनाई नहीं पढ़ता दे। अगर कहें 'कददीं' भी कभी कुछ सुनाई पड़ता है | तत्र 
इसका उत्तर यह हे कि तच तो शअवण होने पर भी इसके कोई अदृश्य किसी पिशाचादि वर्धा दोने की 
शक्का क्यों न हो ? अथात्‌ 'संभवध्हे उसने बोला होगा' वैसा संशय दो सकता है । इस लिए जब वक्ता से 
बहू बचत कहां गया संभवित्त हुआ तब “अपोरुषेय बचन है, कहीं भी कदाचित सुना जाता है' कहना 
असार दे, तुच्छ है । 





[ पुक्लरवर७ 
इति वचनात्‌ , तदनादित्वेषपि तदनादितल- 
कथ 0. के वरो ६8५. [० छ 

तस्तथालवसिद्धें! अवचनपूंकर्ल चेक्स्य, वद॒पि तन्त्रविरोधि, स्यायतो5नादिशुद्धवादापत्तेरिति |... 


देतव' फरत्य वक्तेव्य॑, 'भवतो५पि” पैरुपेयवचतवादिनः, न केवल मम, 'तत्त्वते!!छ 
ऐक्ग्ययशु्षया; 'अपोस्पेयमेध क्यर्, नः पैरुपेयमपि |: अत्रःहैतुमाह: संर्वेस्थ” ऋषमभादे: ,सर्वदशिनःऊ 
स्वस्थ, तत्पूवंकलात ज्वचनपू चनपूवकत्वात: | एतदपि कुत इत्याह तप्पुव्विया'-वचनपूर्विका, 'अरहया!< 
अहत्ता, 'इति- क्चनात्‌' | अभः स्वाद अनादिरहत्सन्तानस्ततः. कर्थ नःपौरुषेयवचनमित्याशइथाह' '“तदनादि क्‍ 
. त्वेडप', तेषाम-अह॑ताव , अनादित्वेषि, 'तदनादित्वतः”-तस्यः वचनस्यःअनादिमावात्‌ , तथालपिड्े!'झ 
. अषौर्षेयलपिद्धेः । अस्यैव. विपययवाधक पक्षाम्तरमाह 'अवचनपू्षेकरत्य॑ चैकस्य, यदि हि. अपौरुषेयं बचने 
नेष्यते तदाउवचनपूर्वकः कश्चिदेक आदो वचनप्रवत्तको एहन्नम्युपगन्तव्य इति भावः । एवमपि तहिं णत्तु: क्‍ 
- इत्याशडक्य पर,एवं आह 'तदपि' अवचनपूवकर्ल, 'तन्त्रविरोधि'-सम्य दशनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग' क्‍ 
. इत्यागमविरोधि, कुत इत्याह 'न्यायतः>सदकारणवन्नित्यमिति नित्यलक्षणन्ययात्‌ ,'अनादिशुद्धवादापत्ते!'८ 
. अनादिशुद्धः परपरिकल्पितसदाशिवादिवत्‌ कश्चिदहज्षिति वादप्रसज्ञात्‌ इति | इतिः” परदक्तव्यतासमाप्यर्थ: |: 
















अगर आप कहें दांका की निवृत्ति हों जायगी, यद्द भी ठीक नहीं । क्यों कि अदृश्य वक्ता की जों 
शझ्ञ बनी रहती: हे; उसको हटाने के:लिए कोई उपाय नहीं हैं.। ऐसा कोई निमित्त : नहीं मिलता, जिसे 
वर शंका लिवृत्त की-जा सके-। 


अतीन्द्रियार्थर्णी दोने की आशड्ढा मिंटाने का उपाय न.दहोने का कारण यद्द है कि उपाय/तों यहीं 
है कि. ऐसा अतीन्द्रिय पिशाचादि वक्ता वहां कोई नहीं है” इस प्रकार उस अदृश्य पिशाचादि अर्थ को” 
देख . सकने के, स्वभाव वाला : कोई अदीन्द्रियद्र॒ष्टा. पुरुष मिल्ल:-जाए, उसीसे यह-निः्।य दो सके कि - वह. 
फाचित्‌ . अवणग)चर- होता , हुआ शब्द पिशाचादि- से उत्पन्न हुआ - है,. किंवा: स्वतः आवाज 'करदा। 
सुनाई. प्रड रद्दा है! अन्यथा. ऐसे. अतीनिद्रियद्रष्ठा को: छोड़कर दूसराः कोई सामानन्‍्य- मनुष्य- केसे: जान 
पक़ता. है कि वहां कोई अदृश्य वक्ता नहीं ही: है-? ,इससे-आहस्य वक्ता केःआस्तित्व की. शक निवृत्त नदी 
द्दी सकती.) फलित यह हुआ कि.शह्वा मिटाने बाला अगर न ह्दो तो अद्ृष्य-बक्ता सिद्ध हाने सेबचन 
अपोरुषेय सिद्ध नहीं. होगा; और  यदि-मिदाने वालाः है तब बह/मिटाले वाछा: पुरुष अवतीन्द्रियद्रष्ठाःसिद्ध: 


होगा। 


कह्दिए हां, अतीन्द्रियद्रष्टा सिद्ध ह्ो,इससे क्‍या हानि है! तब- उत्तर: यह है कि अतीन्द्रियद्रशा-' 

को स्वीकार लेने परतोफिर अपौरुषेय वचन की कल्पना व्यर्थ हैं। क्‍यों कि-वेद का कोई भतीन्द्रियद्रष्टा 
. आप्त वक्ता पुरुष प्रमाणसिद्ध नहीं. ही है-इसी लिएतो आप अपीोरुषेय-बचन की कल्पना करते हैं तब फिर अतीर' 
न्दियवक्ता पुरुष है रेसा केसे कह सकते है! अर्थात्‌ अपौरुषेय-बचन:की:फल्पना अतीन्द्रिय द्रष्टा न मानने * 


वाला ५ 
तब 


द्षष्टा हे, - बद्दी ऋद्मादशेन कर सकता है ।' इसलिए अदृश्य पिशाचादि वक्ता कोई नहीं. दै ऐसा निर्णय: 











जैनमंत पर अपोरुषेयत्वाक्षेप ] ललितविस्तरा [ ३७१ 


(ल०-आपत्तिपरिहारः प्रवाहतो5नादिता-) न,अनादित्वेउपि पृरुषव्यापाराभावे वचनानुपप- 
च्या तथात्वासिद्धेः | न चावचनपूर्वकर्त कस्पचित्‌ , तदादित्वेन तदनादिल्वविरोधादिति | बीआइ- 
कुरवदेतत्‌ ततश्ानादेत्वेडपि प्रदाहतः सर्वज्ञाभूतमबनवद्‌ व्तैव्यापारपृवंक्वमेचाखिलवचनस्येति । 

(पं ०-)परपक्षमाशड्द्योत्तरमाह 'न>नैव, एतत्‌ परोक्तम | अत्र हेतुमाह “अनादित्वेषपि!>अविध- 
माना55इिभावे, वचनस्य, 'पुरुषव्यापारामावे'-वचनप्रवत्तकताल्वादिव्यापाराभावे, 'वचनानुप्पत््या'-उत्तनि- 
उक्तवचनायोगेन, तंथात्वासिद्ध! । पक्षान्तरमपि निरस्वन्नाह “ने चो -मैवं, 'अवचनपृवकरत्व' परोषन्यस्तें, 
'कस्पचिद्‌” भगवतः | कुत इत्याह 'विदादित्वेन -वचनपूर्वकर्वेनं, 'तदनादिलवव्रीधात्‌' तस्थ- 
भगवरो, अनादित्वस्य-अवचनपूवकत्वाक्षिप्तत्य, विरोधात्-निराकरणादिति | परमार्थमाह 'बीजाइकुरत- 
देतत्‌ >यथ। बीजादडकुरों<डकुरादू बीज॑ तथा वचनादर्हन्नहतश्व॒ वचन प्रवत्तत इति । प्रकृतसिद्धिमाह 'ततश्ा- 
बीजाडकुरदप्टन्ताच्च, 'अनादित्वे5पि! वचनस्य, 'प्रवाहत:-परंपरामपेक्ष्य, 'सर्वज्ञाभूतभवनवद्‌”, सर्वज्ञस्य 

ऋषमादिव्यक्तिछृप्स्य प्रागभूतत्य मवनमिव, वक्तव्यापारपूर्वकवमेबाखिलवचनस्थ लौकिकादिमेदमिन्नस्येति । 


(मेल क न नातकतत-- >ललबनिपना+»थ-नका ॥+%माना%॥+० कान. परधाभ<. ० 


कराने वाला आप्त अतीन्द्रियद्रष्टा अगर मानना ही है, तब फिर वचन अपोरुषेय है वह कहना फिजूल है, 
तुच्छ हे । उस आप्र से ही अतीन्द्रिय पदार्था' का बोध मिल जाएगा | 
जैनमत में अपोरुषेय वचन होने का आल्षेपः 

अब अपौरुषेय वेदबचन मानने वाला आश्षेप करता है कि “केक्ल मुझे; क्या, पोरुषेयवचन- 
बादीं आप जेनमतानुयायी का भी, परमार्थ से याने शुद्ध तात्पये से देखा जाए तों, अपोरुषेय ह्वी वचन 
मान्य है,न कि पौरुषेय । कारण, समस्त ऋषभदेवादि सर्वज्ञ त॑.थे कर बचनपूर्वक ही मान्य हैं, अर्थात्‌ 
बंचन की आराधना से वे त॑.थ कर होते हैं, ऐसा माना गया है। यह इसलिए कि जैन शास्त्र कहता है 
'तप्पुव्बिया अरहया,' अर्थात्‌ अरेहंतपन बचनपू्ेक द्वी होता है,-जब कभी कोई अरिहंत द्ोता हे वह 
आरिहंतपंन का उपाजेन पूर्व में विद्यमान प्रवचन की उपासना करके ही करता है | शायद आप कहें 'ठीक 
है फिर भी अरिहंत का प्रवाह अनादि काल से चला आता है, तब उनसे उक्त वचन पौरुषेय क्यों नहीं ! 
अंपोरुषय कहां से हुआ ?” लेकिन देखिये अरिहंत अनादि काले से होते हुए भी बचन भी तो “अरहया 
तप्पुव्बिया' के हिसाव से अनादि होना सिद्ध दोता है, फलतः वह अपौरुषेय॑ साबित होता है. । इसे अगर 
निषेध करें तो बाघक खड़ा होता है, अर्थात अगर वचन को अनादि अपौरुषेय न माना जाए, तब तो यह 
आया कि किसी एक अरिहंत को पहले पहल वचन के प्रवततक मानना पड़ेगा | हां, तब ऐसा भी हो यह 
नहीं कह सकते हैं, क्योंकि बह आयवचन के प्रवर्तेक अरिहंत स्त्रेयं बचनपूर्वक नहीं हुए और यह 
ग्ंक्चनपुर्वकता 'सम्यरद्शैन-ज्ञान-चारित्राणि मोक्षमार्ग:'इस्यादि आगम से विरुद्ध है; क्यों कि अवचनपृवंक 
अर्थात्‌ नित्य; बहू अगर सत्‌ है तब न्याय से कारणपूर्वक नहीं, 'सद्‌ अकारणवन्‌ नित्यम! यह न्याय हे, 
और यहां आगम कहता है कि चाहे अरिहंत का या दूसरों का मोक्ष जीवन्मोक्ष-विदेहमेक्ष-सम्यर्द्श तादि 
कारणपूर्वक ही होता है। आय बचन के प्रवरततक अरिहंत को खुद के लिए पूर्वत्रचन मिला नहीं तब 
बचनश्रद्धा स्वरूप सम्यरदर्शन इत्यादि भी नहीं हुआ, और जीवन्मोक्ष हुआ, यह तो अपने ह्वी आगम से 
विरुद्ध हुआ। फलत: अनादिशुद्ध ईश्वरबाद की आपत्ति अथात्‌ अन्य मत वालों से मान्य अना देशुद्ध 
सदाशिव आदि की तरह कोइ अनादिशुद्ध अरिहंत होने का मत मानने की आपत्ति खड़ी होगी | यह्द तु 
आप लोगों को स्वीकार्य नहीं, इसलिए अरिहंतमात्र को अनादि अपौरुषेंय वचन पूर्वक॑ मानना दुर्तिवार 






३७२ ] ललितविस्व॒रा [ पुक्खश्ब२० 


(ल०-) नन्वेबं स्वज्ञ एवास्य वक्ता सदा, नान्‍्यः, (अन्यथा) तदसाधुत्वप्रसद्भाद्‌ इति सो5व- 
चनपूर्वक एवं कथ्िन्नीतितः ?” ननु बीजाइकुरत्‌'-दइत्यनेन प्रत्युक्त; परिभावनीयं तु यत्नतः । 

(प०-) 'ननु' इति पराक्षमायाम्‌ , 'एवमि'ति पैस्पेयले, स्ेज्ञ एवं, 'अस्य'>वचनस्य, वक्ता' | 
सदा >सवकालं, ना, 'अन्य/८तद्व्यतिरिक्त:। कुत इत्याह (अन्यथा) तदसाधुलप्रसद्धात, तस्य८ 
वचनस्थ, असाधुलप्रसद्भादू-अप्रामाण्यप्राप्तेः, वक्‍तृ्रामाण्याद्धि वचनप्रामाण्यम्‌ , 'इति'>अस्मा्ड तो:, सह 
सर्वज्ञः, 'अवचनपूर्वक एवं कथ्रित! चिरतरकालतीतो, 'नीतितः”-अन्यथा 5पौरुषेय॑ वचन स्यादिति नीतिमा- 
श्रित्य, अम्युपगन्तव्य/ इति गम्यते । अत्नोत्तरं, 'ननु/रवितकंय, 'बीजाडइकुरदेतदित्यनेन प्रन्थेन, 
ध्रत्युक्त! -निराक्नतमेतत्‌ 'परिभावनीय तु येत्नतः”; तत्र सम्यक्परिभाविते पुनरित्थमुपन्यासायोगात्‌। 


है।” यह जेनमत पर आक्षेप का कथन समाप्त होता है| 
के कि ०६. 
जनों के दारा आज्षेप का परिहार/-- 


अब परपक्ष के आज्ञेप का परिहार करने के लिए उत्तर दिया जाता है; दूसरों का यह कथन ठीक 
नहीं हे क्‍यों कि वचन का आदि भात्र न होने पर भी, बचन के प्रवर्तक तालु आदि की क्रिया अगर न 
दो, तब वचन बन ही नहीं सकना। बचन की व्युतपपत्ति यह है कि जो बोला जाए बह वचन,-यह पहले 
कह चुके हैं। फलतः वचन अनादि अपौरुषेय सिद्ध नहीं हो सकता | पूर्वपक्ष में किये गये दूसरे आरोप 
का भी निवारण यह है कि आरोपित किया गया भवचनपूर्वेकत्त किसी अरिहत भगवान में हम मानते 
ही नहीं है, क्‍यों कि जब हमारा सिद्धान्त है कि अरहया तप्युव्विया-अरिहंतमात्र बचनपूर्वक ही होते 
हैं, तब यह प्राप्त होता है कि कोई भी अरिहंत अनादि से अरिहंत नहीं होते हैं,बचनपूर्वकत्व का अवचन- 
पूवेकल्थ के साथ एवं अवचनपूर्बकल से फलित अनादित्व के साथ विरोध है । वचनपूर्वकत्व से उन 
दोनों का निषेध हो जाता है | 
५ हूँ है न» आर 
प्र--ठीक है अरिहंतमात्र बचनपूवक हो, तब तो इसका अर्थ यह हुआ कि अरिहंत-प्रयोजक 
बचन अनादि से चला आता है फलत: वह अपोरुषेय क्‍यों नही सिद्ध हुआ ? 
उ०--रहस्य समक्रिग-बीजाड कुर न्याय से वचन ओर अरिहंत का फार्यकारण-भाव है; अर्थात 
जिस प्रकार बीज से अढ कुर, उस अडःकुर से बीज, उस बीज से अढ्ष कुर ...... ऐसी कारण-कार्य-घारा 
अनादि काल से चली आती है, इस प्रकार वचन से अरिहंत, उस अरिहंत स बचन की प्रवृत्ति, उस बचने 
से अरिइंत,........यह धारा अनादि काल से चली आती है, यहां धारा बतलाने में पहले बचन लिया इसका 
यह सतलब नहीं कि बह वचन अतादि का था; क्यों वह भी उसके पूर्व किसी अरिहंत से प्रवरतमान 
हुआ था, ओर वह अरिहंत भी किसी पूर्व बचन से हुए थे। मतलब ऐसा कोइ काल नहीं था कि जब 
वचन नहीं था, अनादि काल से उसकी परंपरा चली आती है। इस प्रकार बीजादः कुर के दृष्टान्त से 
यचन प्रवाह याने परंपरा की अपेक्षा स अनादि सिद्ध होते हुए भी, जैसे सर्वज्ञ पहले नहों ऐसा पुरुष ही 
सबेज्ञ दोता है अर्थात्‌ नया सर्चज्ञ बनता है, बेसे समस्त लौकिक लोकोत्तर प्रकार वाठे बचन बक्ता की 
तालु आदि की क्रिया के प्रयत्न से नये हवी उसन्न होने वाले होते हैं | अतः सिद्ध दोता है कि वचन पोरु- 
पेय ही हो सकता है! हि 
*, . प्र०-अरे! झाप बचन को पोरुषेय कद्दते हैं तव तो उसका वक्ता सदा सर्वज्ञ द्वी होगा, अन्य कोई 
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यो किझन्यथा असत्रेज्ञ से कथित द्वोने से बहू बचन अअसाण दो जाएगा। बक्ता प्रमाय- 









त्रिप्रकार आगमवचन ] लल्ितविस्तरा [ रेट 


(ल०-आगमवचनमथज्ञानशब्द त्रिरूपम्‌ः-) तथाथ ज्ञान-शब्दरूपत्वादधिकृतवचनस्य शब्द- 
वचनापेक्षया नावचनपूवकत्वेडषपि कस्यचिद्‌ दोष:, मरुदेव्यादीनां तथाश्रवणात्‌ , वचनाथंग्रतिपत्तित 
एवं तेषामपि तथालवसिद्धेः तजवतस्तत्यूबेक्वमिति | 

(पं०-) न च जेनानां क्वचिदेकान्त इत्यपि प्रतिषादयन्नाह तिथे'ति पक्षान्तरसमुच्चये, “अर्थक्वान- 
शब्दरूपलाद, अथेः-सामायिकपरिणामादिः, ज्ञानं- तदूगतेव प्रतीति,, शब्दों-वाचकृध्वनिः, तद्रप- 
त्वातू-तत्वभावलाद्‌ , 'अधिकृतवचनस्य- प्रकृतागमस्य | ततः “शब्दवचनापेक्षया'-शब्दरूपं वचनम- 
पेक्ष्य, 'न/-नैव, 'अवचनपूकत्वेडपि', 'कस्यचित' 'सब्बंदर्शिनो, दोष:” अनादिशुद्धवादापत्तिलक्षण: । 
समथकमाह 'मरूदेव्यादीनां!-प्रथमजिनजननीग्रभृतीनां स्ववमेव पक्‍्वभव्यत्वानां, 'तथाश्रवणात्‌*- शब्दरूप- 
वचनानपेक्षयैव सर्वदर्शिवश्रवणात्‌ | अथ 'तप्पुव्विया अरहये'तिवचन समरथयज्नाह बचनार्थग्रतिपत्तित एव, 
वचनसाध्यसामायिकायथस्य ज्ञानानुप्ठानरक्षणस्य: प्रतिपत्तित एव-अज्लीकरणादेव, नान्यथा, "तेषामर्पिँ 
मरुदेव्यादीनाम , “अपि शब्दाहपभादीनां च, तथालवसिद्धे!'-सर्वदर्शिब्सिद्धे), 'तत्त्ततों-निश्चयवृत्त्या, व्‌ 
तु व्यवहारतो5पि, तत्पूबकर्व!-वचनपूर्वकत्वमिति । 


भूत हो तभी बचन प्रमाणभूत हो सकता है | इस लिए अब बह कोई बहुत पूर्व भूतकालवर्ती वक्ता सर्वेत्ञ 
बचनपूर्वक नहीं है यह न्यायमार्ग से स्वीकार करना होगा; न्याय यद्दी कि उसको भी वचनपूर्वक मानते 
पर वचन अपोरुषेय होने की आपत्ति लगेगी । 

उ०-ऐसा कहने के पूर्व जरा सोचिए कि बीजाडः कुर-दृष्टान्त ले कर वचन-सर्वेज्ञ की अनादि धारा 
पूर्व जो कही गई, इससे यह आपका सर्वेज्ञ अवचनपूवेक होने का आरोप खण्डित हो जाता है | इस 
पर ठीक परामर्श कीजिए | ठीक परामर्श करने पर फिर ऐसा उपन्यास नहीं किया जा सकता। 
आगमवचन त्रिरूप अथ-ज्ञान-शब्द रूपः- 

अब जेनों को कहीं एकान्त स्वीकार्ये नहीं है यह बतलाया जाता है । यह इस अकार, कि अगर 
अवचनपूर्वक सर्वेज्ञ का भी पक्ष ले तब भी यह कह सकते हैं कि अथे, ज्ञान एवं शब्द, इन तीन स्वरूप 
प्रस्तुत बचन याने आगमवचनों में से, कोइ सर्वज्ञ,शब्दात्मक आगमबचन पूर्वक न हो,ऐसा भी बनता है । 
तब भी अनादिशुद्ध ईश्वर मान लिया ऐसी आपत्ति नहीं है । यहां देखिए, आगसवचन के तीन स्वरूप हैं, 
अथे-आगम, ज्ञान-आगम ओर शब्द-आगम । आगम सामायिक-परिणति आदि का अर्थात्‌ पापत्याग की 
प्रतिज्ञा स्वरूप आत्मपरिणति आदि पदार्था का उपदेश करता हैं, तो वे पदार्थ ही “अर्थ-आगम' हैं। बेसे 
आगमोक्त पदार्थ का ज्ञान 'ज्ञान-आगस' है| एवं आगम के शब्द यानी उन अर्थों की वाचक ध्वनि शब्द- 
आगम' कहलाती है | इन तीन में से शब्द-वचन पूर्वेक न होने की दृष्टि से अवचनपूर्वेक भी कोई सर्वश्ष 
होते हैं। इसके समर्थक दृश्टान्त हैं प्रथमजिनपति श्री ऋषभदेव पु की माता मरुदेवी आदि, जिनका 
भव्यत्व स्वत: पकव हो जाने से वे शब्दात्मक आगम न पाए हुए भी स्वेज्ञ बन गए ऐसा खुना जाता है। 

प्र-अगर वे अवचनपूर्वक सर्वेज्ञ हुए, तब 'अरहया तप्पुव्विया? का अर्थात्‌ सवृज्ञ बचनपूेक दी 
होता है इस ग्रकार का नियम कहर रहा ! 

उ०-नियम तो बना ही रहा । क्यों कि हम कद आये हैं कि आगमवचन से साध्य सामायिकादि 
पदाथे अर्थात्‌ ज्ञानयुक्त अनुष्ठान भी अरथे-आगमस हे, शब्दात्मसक्त आगम की तरह आगमवचन ही: छ- 
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(ल०-वचन॑ बिना कथमथग्राप्रिः !-) भत्रति च विशिष्टक्षयोपशमादितों मार्ग्गनुसारि- 
बुद्धेवेचनमन्तरेणापि तदर्थप्रतिपत्तिः, क्वचित्‌ तथादशनात्‌ , संवादसिद्धे! । एवं च व्यक्त्यपेक्षया 
ना5नादिशुद्धवादापत्तिः स्वस्थ तथा तत्पूबेकल्वात्‌ ; प्रवाहतस्लिष्यत एवं; इति न ममापि तक्ततो- 
व्योरुपेयमेव वचनमिति प्रपश्चितमेतदन्यत्रेति नेह प्रयासः | 

(६०-) एतदेव भावयति 'भवति च॑ विशिश्क्षयोपशमादितः”-विशिष्यदशनमोहनीयादिगोचरात्‌ 
क्षयक्षयोपशमोपशमात्‌ , 'माग्गातुसारिबुद्धे ;-सम्यरदशनादियोक्षमार््गानुयायिप्रजस्य, 'वचनम्‌'८उत्तरुक्षणम्‌, 
'अन्तरेणापि/-विनापि, 'तदथग्रतिपत्तिः'>वचनाथेग्रतिपत्ति: | कुत इत्याह 'क्वचिता प्रज्ञापनीये, 'तथा- 
दर्शनात/-वचनार्थप्रतिपत्तिदशनात | कुत इृदमित्याह 'संवादसिद्धें:/-यदिदं त्वयोक्त॑ तन्मया स्वत एव 
ज्ञातमनुहित वेत्येवं प्रकृतार्थाव्यभिचारसिद्धेः । 'एवं च' वचनपोरुषेयले, “व्यक्त्यपेज्षया'-एकैकसववेदर्शि- 
नमपेक्ष्य, 'नानादिशुद्धवादापत्ति!-त कश्चिदेकोउनादिशुद्धः सबंदर्शो वक्ता आपन्नः | कुत इत्याह 
'सवेस्थ' सवंदर्शितः, तथा >यपूर्वोक्तपकारेण, तत्यूवकत्वात-वचनपूवकत्वात्‌ । अवाहतस्तु-परंपराम- 
पेक्ष्य (पुनः), इष्यत एवा/नादिशुद्धः, प्रवाहस्थानादिखादू, 'इति/>एवं, 'न मम्तापि तचतो5पोरुपेय॑ 

“चचन यत्‌ लया प्राक्‌ प्रसक्चितम , इति!। अपश्वितमेतर”, अन्यत्र'-सवज्ञसिद्धयादी, (इति८अतः) 
नेह' 'ग्रयास:'>प्रवलः । 








उसका स्वीकार कर लेने से जो मरुदेब्ी आदि में भी सत्रज्ञता सिद्ध हुई, वह वचनपूर्वक ही हुई, यह 
निश्शंक कह सकते हैं | शब्द-बचन मिलने के बाद भी ऋषभदेवादि को जो सरत्रेज्ञता सिद्ध होती हे, वह 
भी इस ज्ञानानुष्ठान से ही होती है | तब मरुदेवी प्रमुख की सत्रेज्ता भले व्यवहार से वचनपूत्रक नहीं 
हुई, क्यों कि व्यवहार तो शब्दबचन को वचन कहता है, किन्तु निश्चयदृष्टि से वह वचनपूर्वक ही है; 
कारण निश्चयनय वचनसाध्य अथ को मी अर्थात्मक वचन मानता है । 


सहज अधग्राप्ति के हेतुः-- 
प्र--शब्दवचन के बिना भी अर्थग्राप्ति केसे हो सकती है ? 


उ०-कभी कहीं द्शनमोहनीय, ज्ञानदशेनावरणु एवं अंतराय के के विशिष्ट क्षय,क्षयोपशम या उपशम 
स्वत. होने से सम्यन्दशेनादि मोक्षमार्ग के अनुकल ग्ज्ञावाले पुरुष को शब्दात्मक वचन न मिलने पर भी 
ध॒दुक्त सामायिकादि भाव की प्राप्ति हो जाती हे, क्‍यों कि बेसा कहीं कहीं ग्रज्ञापनीयता गुणवाले अर्थात्‌ 
तत्त्वग्रहण के प्रति सरल भावुक हृदयवाले पुरुष में देखा जाता है। यह केसे ? इस प्रकार,कि उसका संवाद 


मिलता है, अथात्‌ 'जो आपने कहा, वह मैंने स्त्रतः जान लिया या आचरण कर दिया',-ऐसा प्रस्तुत पदार्थ 
का अव्यभिचार याने नियत संबन्ध सिद्ध होता 


इस प्रकार वचन जब पोरुषेय सिद्ध हुआ, तब एकेक सर्वेज्ञ को ले कर अनादिशुद्ध ईश्वरवाद सिद्ध 
नहीं हो सकता है, अथांत्‌ कोई एक अनादिशुद्ध सर्वज्ञ वक्ता प्राप्त नहीं है; कारण समरत सर्वज्ञ पूर्वोक्त 
भकार, से वचनपूर्वेक दी द्वोतते हैं | हां,सवेज्ञ की परंपरा को ले कर अनादिशुद्ध सर्वेज्ञ मान्य है,क्यों कि बह्‌ 
रिपरा अंनादि काल से चली आती है | भूत काल में कोई काल ऐसा नहीं था कि जब शुद्ध सर्वज्ञ नहीं थेड 





.. २-३ गाथा व्याख्या ] ललितविस्तरा.. [ ३७४ 


(ल०-द्वितीयगाथाव्याख्या-) तदेव॑ श्रतधम्भादिकराणां स्तुतिमभिधायाधुना श्रृतपम्प- 
स्याभिवित्सुराह,- तमातिमर' इत्यादि--- 
(तमतिमिरपडलविद्धंसगस्स,सुरगणनरिंदमहियस्स । सीमाधरस्स वंदे,पप्फोडियमोहजालस्स।२॥*) 

अस्य व्याख्या,-तमः-अज्ञानं, तदेव तिमिरं, तमस्तिमिरम | अथवा तमःन्‍बद्धस्पृष्ट- 
निधत्त ज्ञानावरणीयं, निकाचितं तिमिरम्‌ | तस्य पटल॑-नन्दं, तमस्तिमिरपटलम्‌ , तदू विध्वं- 
. सथयति-विनाशयतीति तमस्तिमिरपटलविध्यंसनः, तस्थ | तथा चाज्नाननिरासेनेवास्थ प्रवृत्तिः। 
तथा, सुरगणनरेन्द्रसहितस्थ; तथा ह्यागममहिमां(महिमानं)कुबन्त्येव सुरादयः । तथा 
सीमां>मयांदां धारयतीति सीमाधर:, तस्थेति कम्मंणि पष्ठी, त॑ चन्दे; तस्य वा यन्माहात्म्यं.. 
तदू बन्दे, अथवा तस्य वन्दे इति तदन्दनां करोमि; तथा दह्यागमवन्त एवं मयांदां धारयन्ति | कि- 
भूतस्य १ प्रकषण स्फोठितं, मोहजालं-मिथ्यात्वादि, येन स तथोच्यते, तस्य; तथा चास्मिन्‌ 
सति विवेकिनों मोहजालं व्रिलयमुपयात्येव । 
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अतः इस दृष्टि से अनादि शुद्ध सबेज्ञ कह सकते हैं | इस प्रकार आप की(अन्य दर्शेनियों की)तरह हमारे 
जैनों के वहां तत्त्व रूप से अपोरुषेय बचन नहीं है, जेसा कि आपके द्वारा हमारे प्रति आरोपित किया ह 
गया है। इस चच/ का विस्तार सर्वेज्ञसिद्धि' आदि ग्रन्थ में किया गया हे । इसलिए अब यहां इसका 





व ... अयल्न नहीं किया जाता है । 
... द्वितीयगाथा व्याख्या: 


द अतधरम के आदिकर तीथकर की स्तुति कर के ही श्रतधर्म की स्तुति करनी चाहिए। इसलिए इस. 
प्रकार उन तीथकर की स्तुति कहने के बाद अब श्रतधम की स्तुति कहने की इच्छा वाले स्तुतिकार यहू 
द्वितीय गाथा कहते हें,-- 
. तम-तिमिर-पडल-विद्धंसगस्स सुरगण-नरिंद-महियस्स | 


. सीमाधरस्स वंदे, पप्फोडियमोहजालस्स ॥२॥* 


क्‍ अर्थात्‌ अज्ञान स्वरूप अन्धकार के समूह का नाश करने कले, देवसमूह एबं नरेन्द्रों से पूजित, 
... घथा मोहजाल को जड़ से तोड देने वाले मर्यादायुक्त (अ्रतथर्म याने आगम) को में बन्दन करता हूँ।..... 
. 'सीमाघर' का अर्थ 'मयांदा में रखने वाला' भी होता है। श्रुत-आगम आत्मा को सच्चारित्र की मर्यादा में... 








... चहं 'तमा अज्ञान, वही तत्व प्रकाश का आच्छादक होने से 'तिमिर'>अन्धकार रूप है।... 


. अथवा 'तम' - बद्ध, स्पष्ट एवं निधत्त कर्म, और तिमिर'-निकाचित कर्म । ( सूइयों का (१) रस्सी से 






समूह-बन्धन, (२) उनको कूट करके परस्पर संलूग्न बन्धन, (३) तपा करके अन्योन्य चिपक जाय ऐसा 
मिलन, (४)पिघला करके समरस हो जाए ऐसा मिलन,--इन चार प्रकार के संबन्ध के दृष्ठान्त से जीव के... 
साथ कर्मो का बन्ध, स्पृष्टता, निधत्ति और निकाचना,-- इन चार ग्रकार का संबन्ध होता हैं।ओर वहां 

कर्म बद्ध, स्पष्ट, निद्धत्त, एवं निकाचित कहे जाते हैं।) उन कमे रूप तमतिमिर के 'पडलू” >समूह के 
मविद्धंसणस्स' - विध्वंस करने ब्राले (श्रुत॒धम) को | इससे सूचित किया कि सीमाघर अ्रतध् की 
प्रकाशनप्रवृत्ति अज्ञान को हटा कर द्वी होती हे। तथा 'सुरगणनरिदमहियस्स' 5 देवसमूह एवं राजाओं 





३७६ ] ललितविस्तरा [ पुक्खरबर० 


(ल०-ततीयगाथाव्याख्या-) इत्थं श्रृतमभिवन्धाधुना तस्येव गुणोपदशनद्ारेणाप्रमाद- 
मोचरतां प्रतिपादयन्नाह,-जाईजरामरण' हत्यादि-- 
जाईजरामरणसोगपणासणस्स, कल्लाणपुक्खलविसालसुहावहस्स । 
की देवदाणवनरिंदगणच्िियस्स, धम्मस्स सारमुबलब्भ करे पमाय॑ ॥३॥ 


अस्य व्याख्या,-जाति:-उत्पत्ति,, जरा वयोहानिलक्षणा, सरणं"-ग्राणनाशः, शोक: 
मानसो दुःखविशेषः, जातिथ जरा च मरणं च शोकश्चेति इन्द्र:। जातिजरामरणशोकान्‌ प्रणाक्ष- ' 
यति-अपनयति जातिजरामरणशोकग्रणाशनः, तस्य । तथा च श्रत्धम्मोक्तानुष्ठानाजात्यादयः प्रण- 
श्यन्त्येव; अनेन चास्यानथेग्रतिधातिलमाह | कल्यम्‌"आरोग्यं, कल्यमणतीति कल्याणं, कल्य॑ 
शब्दयतीत्यर्थः | पुष्कलं-पंपूणंम | न च तदल्पं, किन्तु विशालं-विस्तीण', खुख प्रतीत, 
कल्याण पृष्कल विशाल सुखम्‌ आवहतिज्यापयति, कल्याणपुष्कलविशालसुखावहः, तस्य | तथा 
च भ्रृतथम्मोंक्तानुष्ठानादुक्तलक्षणमपवर्गसुखमवाप्यत एवं। अनेन चास्य विशिष्टाथप्रसाधकत्वमाह । 
कः प्राणी, देवदानवनरेन्द्रगणार्चितस्य श्रुतधम्मंस्य, सारं>सामथ्यम्‌ , उपलबस्ध-दष्ट्वा, 
विज्ञाय, कुयांत्‌ प्रमादं सेवेत ? सचेतसथ्ार््रिधम्में प्रमादः कत्तु न युक्त इति हृदयम्‌ । 





से पूजित (श्रुव) को । यह इस प्रकार कि आगम की महिमा देव आदि करते ही हैं। तथा,'सीमाधरस्स' -- 
मर्यादा को यो धारण करता है उसको । यहां षष्ठी विभक्ति कर्म के अर्थ में दी गई है; इसलिए 'सीमाधर॑ 
बंदेप्रयोग के समान अथे होता है | 'वंदे' > में वन्दना करता हूँ | अथवा, सीमाधर का जो माहात्म्य, 
(माहात्म्य शब्द अध्याहार से लेना) उसको बन्दना करता हूँ | अथवा, 'सीमाधरस्स बंदे' > 'सीमाधरस्स 
बदन करेमि---सीमाधर के ग्रति बन्दना करता हूँ । यहां श्रुतरधर्म को मर्यादाधर कहा, क्‍यों कि श्र॒वघमें 
याने आगमतब्रान पुरुष ही मर्यादा को धारण करते हैं। ऐसे सोमाधर भी कैसे हैं ? तो कि, “पष्फोडियमो- 
हजाल' > अत्यन्त स्फोटित कर दिया जढ़ से तोड़ दिया है. भिथ्यात्वादि मोह के जाल को जिन्होंने, 
बैसे | मोहजाल का प्रध्यंस करने से वे 'पप्फोडियमोहजाल' कहे जाते हैं; और श्रुतधम होने पर त्रिवेकी 
धुरुष का मोहजाल नष्ट हो द्वी जाता है । 


दृतीय गाथा की व्याख्या।--- 


इस भ्रकार श्रुव को बन्दना कर अब उसी के गुणों के प्रद्शन द्वारा 'डस अ्रुत को प्रमाद का 
विषय बनाना उचित नहीं',--यह प्रतिपादन करने वाली तीसरी गाथा कही जाती है-- 
जाई-जरा-मरण-सोग-पणासणस्स, कन्नाण-पुक्वलविसालसुहावहस्स । 
को देव-दाणव-नरिंद-गणबिअस्स धम्मस्स सारसुवलब्भ करे पमाय॑ ॥३॥ 
अथे--जन्म, जरा, मृत्यु और शोक के नाश करने वाले, कल्याण एवं बहुत विशाल सुख के 


उत्पादक, तथा देव, दानव और राजाओं के समूह से पूजित श्रुतधमें की सामथ्ये देख कर कौन (उसके 
सदुपयोग रूप सच्चारित्र में) प्रमाद करे ? 





जिनमत 'सिद्ध' ३ रूपसे ] ललितविस्तरा [ ३७७ 


(ल०-) आह, “मसुरगणनरेन्‍्द्रमहितस्थे त्युक्त,पु्देवदानवनरेन्द्रगणाचितस्पेति किमथम १” 
उच्यते,-प्रस्तुतमावान्वयफलतन्रिगमनल्वाददोष:, तस्येवंगुणस्य धम्मस्य सार॑ सामथ्यग्रुपलम्य के 
सकण्णः प्रमादी भवेच्चारित्रधम्म इति | 

(पं०-) प्रस्तुतमावान्वयफ़लतञ्निगमनलादि” ति, ग्रस्तुतमावस्थ सुरगणनरेन्द्रमहितः श्रुत- 
धर्ममो भगवानित्येव॑लक्षणस्य, अन्वय;-अनुवृत्ति,, स एवं फलं>्साध्य॑यत्य तत्तथा, तस्य"-पराग्वचनस्य, 
निगमनं-समथरन पश्चात्‌ कम्मंधारयसमासे भावप्रत्यये च प्रस्तुतभावान्ववफरुतन्रिंगमनर्ल देवदानवनरेन्द्रगणार्चि- 
तस्येति यत्‌ तस्मादिति | 





इसकी व्याख्या।--- 

जाई - जन्म, 'जरा' -वय की हानि, मरण' - प्राण का नाश, 'सोग' ०» शोक, मानसिक दुःख- 
विशेष, पणासणस्स” - अत्यन्त नाश करने वाले (अतवम का) जाइ, जरा, मरण ओर सोग शब्दों का 
इन्द्र समास होकर सामासिक शब्द बना 'जाइजरामरणुसोग'उसका'पणासण” > अत्यन्त नाश करने वाला । 
उस पर विशेष्य 'धम्मस्स' शब्द के अनुसार षष्ठी व्िभक्ति लगने से 'जाइ ........ँ्रणासणस्स”' पद बना 
अतथधमे का यह विरोषण इसलिए दिया कि अत्र से फरमाए हुए का पालन करने से जन्म-जरा-सृत्यु एवं 

शोक नष्ट हो जाते हैं | इससे भरत की अनथे-घातरकता सूचित्र को जाती हे । 

कल्लाण....!--“कल्ल' - कल्य, अर्थात्‌ आरोग्य, उसको जो बुलाता है, बह है कल्लाण > कल्याण । 
पुक्खलविसालसुह' - संपूर्ण, वह भी अल्प नहीं किन्तु विशाल विस्तृत सुख | उसको जो चारों ओर से 
बहन करता है वह कल्लाणपुक्खलविसालसुहावह हुआ | ऐपे अतघरम का। अतघसे से कथित मारे 
का पालन करने से उक्त संपूर्ण विस्तृत मोक्षखुख प्राप्त होता ही हे। इससे श्रतधम में विशिष्ठ इष्ट की 
साधकता है यह सूचित किया गया । 

'को! > कोन जीव, ऐसे व 'देवदाणवर्नरिदगणच्चिअस्स! - देव, दानव, एवं राजाओं के समूह से 
पूजित, 'धम्मस्स 5 अतधमे के, 'सारं'>सामथ्ये को 'उचलब्भ! « देख कर याने जान कर 'करे पमाय॑' -- 
प्रमाद का सेवन करे ? तातपये, समझदार पुरुष को गवोक्त चारित्र घम्मे में प्रभाद करना उचित नहीं 

-दूसरी गाथा में भ्रत का 'सुरगणनरिंदमहियस्स” ऐसा विशेषण तो दिया गया है, अब यहां 
उसी अशथ का द्योवक 'देवदाणवनरिंदगणब्िश्रस्स! ऐसा विशेषण पुन: क्‍यों दिया जाना है ? 

उ०-यह इसलिए देते हैं कि सूचित करना है कि 'सुरगणनरेन्द्र से भगवान अतधघमे पूजित है 
यह जो प्रस्तुत भाव, उसकी अनुवृत्ति याने पुनरावृत्ति स्॒रूप साध्य वाला एवं पूर्वोक्त वचन का नियमन 
अथात्‌ समर्थन वाला 'देवदाणवनरिंदगणब्विय' यह विशेषण है। इस विशेषण से श्रतघरम में उसी देवादि 
की पूजितता का पुनरावतंन सूचित होता है, साथ ही पूर्तक्त 'सुरगण ..इत्यादि वचन का सप्रथेन किया 
जाता है। तातय॑ श्र तथर्म देवादि से बार बार पूजित है इसका सूचन, ओर अतर्थे के नाशक एवं अर्थ 
(इष्ट) के साधक होने की वजह से श्रुतधर्म ठीक ही देवादि-पूजित है ऐसा समर्थन किया जाता है। 
इसलिये 'देवदाणव....” विशेषण लगाने में कोई दोष नहीं है | ऐसे गुणशसंपन्न अतधमे की साप्रथ्ये जान 
कर कोन बुद्धिमान अत'्के सदुपयोग यानि श्रतकथित चारित्र धर्म में प्रमादी होगा ? 
चतुर्थ गाथा की व्याख्या 


अब जिनसत को बन्दुना कर अ्रतधम की प्रार्थना की जाती है,-- 


८ ] ललितविस्तरा [ पुक्खरबर० 


(ल०-चतुर्थगाथाव्याख्या-) यतश्चैबमत 'आह-'सिद्धे भो ! पय(ओ)' इत्यादि-- 
(“सिद्धे भो ! पथओ नमो जिणमए नन्‍्दी सया संजमे, देव॑नागसुवण्णकिन्नरगणस्सब्भूअमावच्चिए । 
लोगो जत्थ पइट्टिओ जगमिणं तेलो(अ०-छ)कमच्चासुर, धम्मोवड्‌ढठ सासओ विजयओ धम्मुत्तरं बढहउ| ४) 
अस्य व्याख्या,-सि््धे-्ग्रतिष्ठिते,प्रस्याते | तत्र सिद्ध: फलाव्यभिचारेण, प्रतिष्ठित: सकल- 
नयव्याप्ते,, ग्रख्यातश्रिकोटीपरिशुद्धत्वेन | भो इत्येतद्विशयिनामामन्जर्ण 'पश्यन्तु मबन्तः', 
प्रयतो5हं, यथाशकत्येंतावन्तं काल, प्रकरण यतः | इत्थं परसाक्षिक प्रयतो भूखा पुननमस्करोति | . 
नमो जिनमते, सुपां स॒ुपो मवन्तीति चतुथ्यथें सप्तमी, नमो जिनमताय । तथा चास्मिन सति 


. जिनमते नन्दिः समृद्धिः, सदा-सवकालं, क्य ? संयमे-चारित्रे | तथा चोक्त॑ 'पढम॑ नाणं तओ 


दये'त्यादि । किंभूते संयमे ! देवनागखुवर्ण (प० ...खुपर्ण)किन्नरगणेः सद्भुतमावेनाचिते। 
तथा च संयमवन्तो<च्यन्त एवं देवादिभिः | किंयूते जिनमते ? लोकनं लोकः-ज्ञानमेव, स यत्र 
प्रतिष्ठितः, तथा जगदिद॑ ज्ञेयतया । केचिन्मनुष्यलोकमेव जगन्मन्यन्त | इत्यत आह त्रेलोक्य॑ 
मन॒ष्यासुरम्‌ आधाराधेयरूपमित्यथ! | अयमित्य॑भूतः श्रतधर्म्मों वधतां-बूद्धिम॒पयातु,शाश्वतम्‌ 
इति क्रियाविशेषणमेतत्‌ शाश्वत वरद्धृतामित्यप्रच्युत्येति भावना विजयतों (प्र०...विजयताम्‌ ) अन- 


को जा. हु. 


थंग्रवत्तपरप्रवादिविजयेनेति हृदयम्‌ | तथा धम्मत्तिरं-वारि्रधम्मेत्तरं बर्दताम्‌ । 





है 


(“सिद्धे भो ! पयओ नमो जिणमए नन्दी सया संजमे, देवंनागसुवण्णकिन्न रगणस्सब्भूअमावचिए | 
लोगो जत्थ पहद्धिओ ज्गमिणं तेलो(प्०-छ)कमचासुरं,धम्मोवड़ड सासओ विजयओ धम्मुत्तरं बड़॒ढउ।४) 


अथः:--हे (अतिशयज्ञानी ! देखिए) में प्रतिष्ठित जिनमत में अत्यन्त अयक्न वाला हो उसको 


नमस्कार करता हूँ। (जिनमत होने से) देव-नागदेवता-सुवर्ण (सुपर्ण)कुमार-किन्नर के समूह से सद्भाव से 


पूजित संयम में सदा सम्रद्धि होती है। जिनमत में ज्ञान प्रतिष्ठित है और यह जगत त्रैलोक्य मनुष्य 
असुर आदि (ज्ञेयरूप से) रहे हैं, ऐसा (जिनमत यानी) श्रुतधर्म (अन्य वादी पर विजय (करने) द्वारा 
सतत वृद्धि ग्राप्त करे, चारित्रधम के बाद (भी) बढ़े । 


जिनमत सिद्ध प्रतिष्ठित एवं प्रस्यात केसे १:- 


व्याख्या:-- सिद्ध > प्रतिष्ठित, प्रस्यात जिनोक्त अतधम में | यहां जो कहा कि जिनोक्त अतधम 
याने जिनमत “सिद्ध! है इसका कारण यह है कि उसका फल अवश्यंभावी है, जिनमत कथित या जिनमत 
साध्य फछ अवश्य होता है| एवं जिनमत 'प्रतिष्ठित' होने का कारण यह, कि वह समस्त नय अर्थात्‌ 
द्रव्याथिकनय -पर्यायार्थिकनय,  ज्ञाननय-क्रियानय-शब्दनय-अर्थनय, निश्चयनय-व्यवहारनय, इत्यादि 
सकल नयों से व्याप्त हैं, इसलिए उसको अप्रतिष्टित, चलित, रखलित, भ्रष्ट, प्रसाणबाधित होने का कोई 


संभव नहीं हे । एवं जिनमत 'प्रस्यात' होने का कारण यह, कि बह त्रिकोटी-परिशुद्ध है इसलिए तीनों 
ल्लोक में विख्यात है । 


मो शब्द आमन्त्रणवाची-संबोधनवाची है , यहां अतिशयज्ञानी को संबोधित किया गया,- 


'ध्ट्दे ज्ञानी भगवंत ! में सिद्ध जिनमत में प्रयत हूँ; 'प्रयत' -यथाशक्ति इतने काल तक अत्यन्त 


| 
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“धम्मो वड॒ढउ' का भाव ] ललितबिस्तरा [ ३७६ 


इस प्रकार अन्यों की साक्षी में प्रयय॒ हो साधक पुनः जिनमत को नमस्कार करता है,--“नमों 
जिणमए' > में जिनमत को प्रणाम करता हूँ । यहां प्राकृत भाषा की 'सुपां सुपो भत्रन्तिः--एक विभक्ति के 
स्थान में दूसरी विभक्ति होती हे' इस शत्नी से 'जिणमयस्स' के स्थान में 'जिणमए! ऐसा सप्तमी विभक्ति 
वाढा पद दिया गया है; लेकिन अथ पट्ठी का है । 

जगत में जब यह जिनमत है तभी 'नंदी सया संजमे' > समृद्धि, आबादी, उत्कषे, 'सया' ८सवव 
काल, हमेशा, कहां ? 'संयमे' - चारित्र में अहिंसादि ज्रतों के पालन में होती है । कहा गया है कि 'पढम॑ 
नाथ तओ दया! दया ओर संयम ज्ञानपू्वक ही हो सकता है; जिनमत से यथा ज्ञान मिलता है इसलिये 
उससे संयम-सम॒द्धि होना युक्तियुक्त है । 

किस प्रकार के संयम में ? तो कि 'देवंनाग....भावच्चिए',--दिव अथात्‌ वेमानिक-ज्योतिष्क देव, 
'नाग-सुवण्ण” अर्थात्‌ नागकुमार, सुत्रणंकुप्रार आदि भवनपति देव,'किन्नर' अथांत्‌ किन्नर गंधत्रे आदि 
व्यंतर देव, उन चारों निकाय के देवों के गण से, समूह से 'सब्भुअभावच्चिए! > जूठे, मायावी एवं 
पौद्गलिक आशंसायुक्त भाव से नहीं किन्तु सद्भ,त अर्थात्‌ यथार्थ सच्चे शुद्ध भाव सेअच्चिए' - अचित, 
पूजित, ऐसा संयम है | संयम वाले पुरुष देवों से पूजित होते ही हैं, यह संयम ही पूजित हुआ | 

अब जिनम॒त कंसा ? तो कि 'लोगो जत्य पइद्ठिओ ...मच्चासुरं', 'लोगो' > लोकन, अवलोकन 
अथात्‌ अज्ञान नहीं किन्तु ज्ञान ही जहां प्रतिष्ठित है, रहा हुआ हे, तथा, 'जगंमिणं'न्यह सारा विश्व ज्ञेय 
विषय रूप से प्रतिष्ठित है, अर्थात्‌ जिनमत से समस्त लोकालोक कथित है। कितनेक मत वाले मात्र 
मनुष्य लोक को ही जगत मानते हैं इस की असत्यता सूचित करने के लिए कहा 'तेलोक्ल-मच्चासुरं' ८ 
तीनों लोक, मनुष्य लोक, असुर लोक इत्यादि अधो, मध्य एवं ऊध्वे लोक जिनमत में वर्णित हैं । मनुष्य 
लोक आकाश में निराधार नहीं रहा है किन्तु असुर यानी पाताललोक उसका आधार है ओर वह आधेय 
है, दोनों आधार-आवधेय रूप है | अथवा कहिए,जिनमत में तीनों लोक प्रतिपादित है, वव जिनमत आधार 
हुआ, ओर मनुष्य असुर सहित त्रेल्ञोक्य प्रतिपाद्य रूप से आधेय हुआ । 

'धम्म्ो बडडुउ'....इस प्रकार का यह अ्रुतघर्म (जिनमत) वृद्धि को प्राप्त करे, अर्थात्‌ मेरी आत्मा 
में बढ़ता रहे, या जगत में अधिकाधिक प्रसरता रहे। वह बढ़ना-प्रसरना भी कमी कभी नहीं किन्तु 
सासओ' - शाश्वत रूप से अर्थात्‌ स्खलित-नष्ट हुए बिना । बहू भी “विजयओ' > विजय द्वारा; तालयें, 
जगत में अनथथ-प्रवृत्त याने लोगों का अद्वित करने में प्रवतेमान परदर्शान वाों को पराजित कर-निरुत्तर 
कर, विजय प्राप्त करने द्वारा । यहां 'सासओ' शब्द 'बडढउ' के साथ क्रिया-विशेषण पद है, प्राकृत भैज्ली से 
लिड्अ-व्यत्यास होने के कारण 'सासय' के स्थान में सासओ बना हे । स्वुतिकार पुनः अ्खिवान व्यक्त 
करते हैं “धस्पुत्तरं वडुड” अर्थात्‌ यह श्रुतथर्म चारित्रधर्म प्राप्त होने के बाइ भी बढे। श्रुतपर्म से दी 
चारित्रधम प्राप्त होता है, लेकिन चारित्र लेने के अनन्तर भी श्रुत्धमें की वृद्धि आवश्यक है यह 
सूचित किया | 


प्रतिदिन ज्ञानवृद्धि का कतेव्य!-- 


यहां 'धम्मो वड्ढउ' कह कर पुनः 'धम्मुत्तरं वड़ढउ' पद कहा, इससे श्रुत घ॒र्मे की पुनः वृद्धि 
होने की आशंसा व्यैक्त की इससे यह बतलाया है कि मोक्षाभिल्ञाषी जीव को यह आवश्यक है कि वह 
प्रतिदिन सम्यग्ज्ञान की वृद्धि करे । 

तीथकर-नामकर्म नाम की पुर्य अकृति के उपाजेन में कारणभूत अहदेदु-बात्सल्यादि बीस उपायों 
के अन्तर्गत एक उपाय अपूर्वेज्ञान-प्रहण अर्थात्‌ नित्य नत्रीन ज्ञान की प्राप्ति रूप फरमाया हे । चित्य 


८० ललितविस्तरा _ द [ पुक्खरवर० 


(ल०-अ्रतबृद्धयाशंसा निराशंसभावहेतुः-) पुन द्यभिधान 'मोज्षार्थिना प्रत्यहं ज्ञानइड्धिः 
हि हू कमहेतून हे हिट ९०. 
कार्य ति प्रदशनाथं; तथा च तीथकरनामब् प्रतिपादयतोक्तम “अपुव्वनाणगहणे! इंति। 
. अगिधानमेतत्‌ ,अनाशंसामावबीजं,मोक्षप्रतिवन्धेन । अग्रतिबन्ध एप प्रतिबन्ध:, असज्ञफलसंवेदनात्‌ | 


(पं०-) प्रणिधाने'त्यादि, प्रणिधानम्‌ ८ आशंसा; एतच्छू तधम्मंबृद्ययभिरूपणं, कोहगित्याह 
. अनाशंसाभावबीज, अनाशंसा-सब्बच्छोपरमः, सेव भाव;-पर्यायः, तस्य बीज॑ं-कारणं, कथमित्याह 
मोह्षग्न तिबन्धेन' मोक्षप्रतिबद्ध हीदं प्राथनं, स चानिच्छारूपः । नन्‍्वप्रतिबन्धसाध्यो मोक्ष, कथमित्थमपि 
:तन्र प्रतिबन्ध: श्रेयान्‌ ? इत्याह 'अप्रतिबन्धः>-अग्रतिबन्धसस्श:, एव >मोक्षविषयग्रतिबन्धः प्राथनारूप: । 
कुत श्त्याह असद्भफलसंवेदनात' के असड्भ स्प- रागद्वेषमोहायविषयीक्ृतस्य, फलस्थ-आशंसनीयस्थ, 
संवे दनातृ-अनुभवात्‌ | अनीह्शफलहम्बनं हि प्रणिधानं प्रतिबन्धः; परमपुरुषाथलाभोषघातित्वातू । 


| 4ल3नननन>++ननन 9 नमन नमन कनननभ++ मनन सम क»»+ मम 


: नये नये ज्ञान की वृद्धि द्वारा तैलोक्योपकारक तीथकर नामकम श्राप्त होता है । 
यह आशंसा उपादेय क्‍यों ! 


: अ«-यहां अ्रतधम वृद्धि की आशंसा क्यों व्यक्त की गई * आशंसा तो -मुमुक्ु के लिए बर््य हे। 

उ०-धम्मो वडढउ? “धम्मुत्तरं बदढउ'-इस कथन से प्रदर्शित श्रुतधमंबृद्धि की अमिलाषा का 

करना यह प्रणिधान स्वरूप हे ओर वह आंशंसा रूप होता हुआ भी निराशंस-भात्र का बीज है, यानी 
समस्त इच्छाओं से रहित होने का जो आत्मपर्याय, आत्मावस्था, उसको प्रगट करने में कारणभूत है। 
यह इसलिए कि यह श्रतधमंवृद्धि की प्राथेना मोक्ष-प्रतिबद्ध है, मोक्ष के शुद्ध डदंश से की जाती है। 
ओर मोक्ष क्या हे ? समस्त रागादि-बन्धनों से सुक्ति, सबे प्रकार के राग, आसक्ति, व अभिलाषाओं की 
निदान इसके उद्दे श से श्रुतधर्मवृद्धि की की जाने वाली आशथंना- त्याज्य आशंसा रूप कैसे कही जा 


प्र--ठीक है, लेकिन मोक्ष तो अग्रतिबन्ध यानी निराशंस भाव से साध्य है जब कि यहां तो 
मोक्ष की आशंसा हुई | वह केसे श्रेयस्कर हो सकती है ? क्‍ 

उ०-समोक्ष की आशंसा सचमुच अनाशंसातुल्य है; इसका कारण यह है कि इसमें असंग यानी 
राग-ह ष-मोहादि से पर ऐसी अभिलषणीय वस्तु का अनुभव होता है। इसलिए यह कोई दोष रूप 
आइंसा नहीं है। हां, जो सन्नयुक्त हे अर्थात्‌ राग-द्वेष-मोहादि युक्त है, ऐसे इच्छित की आशंसा 
प्रतिबन्ध रूप है, अथात्‌ दोषपूर्ण राग स्वरूप है क्‍यों कि वह परम पुरुषार्थ मोक्ष की ग्राप्ति का घातक है। 
वह त्याज्य है। सांसारिक फल प्राप्त होने पर राग-ह ष-मोहादि होता-है, मोक्षफल प्राप्त होने पर कोई 
रागादि नहीं होता | इसलिए मोक्ष की आशंसा निराशंसभाव के समान है | 


अतधम वृद्धि से असड्भ द्वारा मोक्षः--- 
... अ०--यहां कियागया अरखिधान (अुतघर्म-प्र्थना) निराशंसभाव का कारण ही है यह नियम कैसे *ै 


.... 5०--सर्वज्षकथित अ्ुतधर्म की उत्कृष्द वृद्धि से निराशंसभाव स्वरूप मोक्ष निष्पन्न होता ही है, 
इसलिए बैसा नियम है। कारण पूछिए कि 'यद्ां भी इस अकार का फल ट्वोगा ही, ऐसा एकान्त नियम 


श्रुतधर्म-आशंसा उपादेय क्यों ? ] लल्तविस्तरा [ ३८१ 


(ल०-अ्रतवृद्धितो5सडगेन मोक्ष/-) यथोदितश्रतथम्मबृद्भेमोक्ष), सिद्धत्वेन। नेह फल 
व्यभिचारः; असडगेन चेतत्फल संवेधते । एवं च सद्भावारोपणात तडबंड्धिः 


(पं०-) ननु कथमयं नियमों यदतेदं प्रणिधानमनाशंसाभाववीजम ! इत्याह 'यथोदितश्रतधम्म॑ 
वृद्ध: -सर्वज्ञोपज्ञश्रतधम्मप्रकर्षात्‌ 'भोज्ञःः अनाशंसारूपो यतो भवतीति गम्यते । अत्राषि कथमेकान्तः ! 
इत्याह 'सिद्धत्वेन -श्रतधम्मबृद्धे्मोक्षे प्रत्यवन्ध्यहेतुमावेन | इदमेव भावयति “न! इृह-मोक्षरक्षणे 

फूले' व्यभिचारों'-विसंवादः फलान्तरभावतो निप्फलतया वा श्रतधम्मबृद्धे रिति। अस्येवासज्ञवसिद्धयथ- 
माह असकुंन च-रागद्वेषमोहल्क्षणसज्ञाभावेन च, एतत”-मोक्षफलं, “संवेद्रते'-सत्ब रेव मुमुक्षुमि 
प्रतीयत इति । इत्यं श्रुतधम्मंबृद्ध : फलसिद्धिममिधाय, अस्या एवं हेतुसिद्धिमाह एवश्/-उक्त प्रकारेण 
“च! पुनरथे मिन्नक्रमश्च, सद्भावारोपणात्‌!-श्रत्वृद्धिमाथनारूपशुद्धपरिणामस्याज्ञीकरणात्‌ , 'तदूबृद्धिः! च- 
अतधम्मवृद्धि: पुनः, भवतीति गम्यते । 





केसे *! कारण यह है कि £ तधम की वृद्धि मोक्ष के अति अवन्ध्य कारण रूप से सिद्ध है । यह इसलिए, कि 
यहां मोक्ष स्वरूप फल होने में कोई विसंबाद नहीं है। विसंबाद या अनेकान्त तभी हो सकता है कि जब 
मोक्ष के स्थानमें कोई दूसरा फल होता अथवा बिल्कुल निष्फलता भी होती। लेकिन अतधर्म की वृद्धि होने 
पर ऐसा नहीं होता है। इस मोक्षफल में असद्गभमाव होता है| इसमें प्रमाण यह है कि सभी मुसुत्त 
जीवों के द्वारा राग-द्व ष-मोह रूप सड्ढ के अभावसे यानी असद्भभाव से मोक्षफल का संवेदन किया जाता हे ५ 


श्रुतधम-दंद्ध का हेतु ग्राथनाः 


इस ग्रकार श्रतधर्म-वृद्धि से होने वाली फलसिद्धि बतलाई गईं; अब उसी अ्रतधमं-बृद्धि की देतु- 
सिद्धि कही जाती है, अर्थात्‌ यह प्रदर्शित किया जाता है कि उसका क्या उपाय है ? ग्रन्थकार कहते हैं कि 
जैसे मोक्ष अतधरम की वृद्धि से होता है, बेसे श्रतधम की वृद्धि उसकी ग्राथेना स्वरूप शुभ भाव के स्वीकार 
से होती हे 


ग्र८-आर्थना से इष्ट की वृद्धि केसे ? इसमें शालिब्रृद्धि का दृष्टान्त क्या है ! 


उ०-पआशथना में चित्त में प्रणिधान होता हे, जेसे कि अस्तुत अ्रतस्तब पढने में अतघमसेवृद्धि की 

आशंसा यानी प्रणिधान होता है; ओर यह एक अत्यन्त शुभ अध्यवसाय है| वह भी केसा, कि जिस 
छिलकायुक्त चावल याने शालि के बीज बोया जाने पर वह शालि को पेदा करता है, और बार 

बार बीजारोपण से फल की वृद्धि होती है; इसी प्रकार बार बार अतरतव पढ़ने से प्रादुभू त प्राथना का शुम 
भाव इष्ट £ तधम की वृद्धि करता हैं | अतधम वृद्धि की प्रार्थना के लिए दृष्टान्त रूप में देखा जाता है 
कि पुनः पुनः शालिबीज के आरोपण से, अर्थात्‌ एक बार बीजारोपण किया, इससे शालि की फसल हुई 

उसको पुनः बीजरूप से बोया गया, तो उसकी जो फसल हुईं, उसको फिर से बोया गया, इस अकार बार 

बार करने से शालि की अच्छी,वृद्धि होती है । इस तरह शालि वृद्धि की भांति यहां अतस्तव में भी ब्रार 

बार श्रतधर्मवृद्धि की आशंसा प्रार्थना करते रहने से इष्ट अ्रतवृद्धि होती है 


पु #-_> 


श्घरे ] ललितविस्तरा [ पुक्खरवबंर७ 


(ल०-बीजारोपणसमा प्रार्थना) शुभमेतदघ्यवसानमत्यथ, शालिबीजारोपणवच्छालिहेतुः । 
रृष्टा हो पोन!पुन्येन तद॒वृद्धि! एवमिहा'यत दृष्टवृद्धिअ ०....सिद्धि)रिति | एवं विवेकग्रहणमत्र 
जलम | 

. (पं०-) एतद्भावनायेबाह. 'शुभे'ज्म्शस्तम, 'एतत्‌ पुनः पुनः श्रतथम्मंबृद्धयाशंसालक्षणम्‌, 
'अध्यवसानं -परिणामः, “अत्पर्थम/-अतीव, कीहगिल्याह- 'शालिबीजारोपणवर्त्*-शालिबीजत्य पुनः 
षुनः निश्ेषणमिव, 'शालिहेतुः-शाल्फिलनिमित्तम्‌ । एतदेव भावषति-दृष्टा'-उपलूब्धा, हि >यस्मादू, ' 
"(एवं'-अ्रतधम्मेबृद्धिप्राथनान्यायेन, 'पोन:पुन्येन' शालिबीजारोपणस्य वृद्धे), तदूवृद्धि/-शाख्विद्धिः । 
'एवं'-शाख्विद्धिपकारेण, 'इहापि' श्रतस्तवे, 'अतः'८आशंसापोःनपुन्याद्‌ , इश्टृद्धिः>अश्रु तबृद्धिरिति। 
अथ शालिबीजारोपणदृष्णन्ताक्षितः सहकारिकारणं जलमपि प्रतिषादयन्नाह-अनन्तरोक्तप्रकरेण “विवेकग्र- 
हणं.' विवेकेन-्सम्थगर्यविचारिण(पर० ....्थावधारणविचारेण), ग्रहणं>स्वीकारः श्रुतत्य, विवेकस्थ वा 
ग्रहणं, तत्किमित्याह 'अन्रौ-श्रुतशालिद्धो, 'जलम्‌/>अम्भ: । 

(ल०-बविवेकमहत्तम-) अतिगम्भीरोदार एप आशयः | अत एव संवेगामरतास्ताद नम । . 
नाविज्ञातगुणे चिन्तामणों यत्नः । 

(पं०-) अथ विवेकमेव स्तुवन्नाह-“अतिगम्भीरोदारः', अतिगम्भीरः-म्रमूतश्रुतावरणक्षयोपशमल- 
भ्यत्वाद्त्यनुत्तान:, उदारथ सकल्सुखसाधकलवादू , 'एप:/-विवेकरूप ,,आशुयः>परिणामः । “अंत एव 
विवेकादेव, न तु सूत्रमात्रादपि, 'संवेगासृतास्वादन', संवेगो-धर्म्माचनुरागो, यदुक्तम्‌-/तथ्ये धर्म ध्वस्तहिंसा- 
ब्वन्धे, देवे रागद्रेपमोहादिमुक्ते | साथो सब्वग्न्थसन्दर्भहीने, संवेगोएसो निश्चको योजनुराग: ॥” स एव 
अमृतं-सुधा, तस्य आस्ादनम्‌--्ञनुभवः । ननु क्रियेव फलदा, न तु ज्ञान, यथोक्तम्‌-“क्रियेव फलदा 
पुंसां, न ज्ञानं फलदं मतम्‌ | यतः खीमशक्ष्यमोगज्ो न ज्ञानाव्‌ सुखितो भवेत्‌ ॥! इति कि विवेकग्रहणेन १ 
इत्याशडक्य व्यतिरिकतोर्थान्तरोपन्यासेनाह-'न-नैव “अविज्ञातगुणे'--अनीर्णितज्वराद्युपशमस्वभावे, चिन्ता- 
मणो'-चिन्तारत्ने, 'यत्नः” तदुचित पूजायनुष्ठानलक्षणः । यथा हि. चिन्तामणो ज्ञातगुण एवं यलत्तथा 
श्रतेउपीति ज्ञानपूर्विकेव फलवती क्रियेति । 


प्राथना बीज के साथ जल क्या १-- 


यहां यह ध्यान रहे कि जिस प्रकार शालिबीजारोपण के दृष्टान्त में सहकारी कारण जल स्वीकृत 
ही है, इस प्रकार श्रतवृद्धि की प्रार्थना से श्र्‌ तवृद्धि होने के लिए जल के स्थानमें विवेक पूर्वक श्रुव- 
स्त्रीकार ग्राह्म ही है । विवेक यह्‌ श्र्‌त के सम्यत्‌ू अवधारण या चिंतन स्वरूप हे । इससे पता चलता हे कि 
सम्यग्‌ अथविचार पूर्वक श्रुवग्रहण या श्रुत के सम्यग्‌ अर्थविचार का स्वीकार, यह सहकारी कारण 
हुआ, और श्रुतवृद्धि की प्रार्थना बीज हुई। इसते श्रुतवृद्धि होती है। जछ के बिना शालिबृद्धि नहीं 
होती हैं, इसका यह अथे नहीं कि शालिबीजारोपण कम महत्त्व का है। इसी अकार विवेक पूर्वक श्रवग्रहय 
,क बिना भतवृद्धि नहीं होतीं हे, इसका अर्थ यह नहीं कि भ्रुनवद्धि की प्राथेना का कम महत्त्व है; आरथेना 
कोसों विशिष्ट महत्त्व है; श्र तस्वरूप शालि की वृद्धि में अतबृद्धि प्रार्थना बीजारोपणतुल्य है, और विवेक 
पूवक श्र त्महण यह-जर केसमान है । 





ब्राथेना से इष्टसिद्धि : विवेकजल ] ललितवबिस्तरा [ ३८३ 


(ल०-) न चान्यथाध्तो5पि समीहितसिद्धिः | प्रकटमिदं श्रेज्ञापूबरकारिणाम , एकान्ता- 
विषयो गोयोनिवग्गेस्य । 


(पं०-) ननु चिन्तामणिश्रिन्तामणित्वोदेव समीहितफलः स्यात्‌ , तत्रोक्तवल्लेन ? इत्याह-पन 
च-नेव, अन्यथा'-अज्ञातगुणलेन यत्ाभावे, 'अतो5पि'>चिन्तामणेरपि, आस्तां श्र तज्ञानात नाव 'समीहि- 


० पक] 


तसिद्धिः -प्रार्थितपरमेश्वर्यादिसिद्धि: | इदमेव भावयन्नाह-'प्रकूटमिद >अत्यक्षमेतत्‌ , 'प्रेक्षापूवकारिणाम' 
बुद्धिमतां प्रक्षाचक्षुपो विषयत्वाद्‌ यदुत, ज्ञानपूव्व: स्वों यत्नः समीहितसिद्धिफलः । व्यतिरिकमाह 'एकान्ता- 
विषयः>सदाप्यसंवेद्बचात्‌ , 'गोयोनिवग्गेस्थ/-बलीवदंसमप्रथग्जनस्य । 
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विवेक का महत्त्व, चिन्तामणि का दृष्टान्तः- 


यह विवेक यानी सम्यग अथविचार अति गम्भीर एवं उदार एक आत्मपरिणाम है;- अतिगंभीर 
इसलिए कि बह श्र तावरणकर्म के बहुत क्षयोपशम द्वारा भ्य होने से गहरा है, अति उदार इसलिए कि 
बह सफल सुखलाभ का संपादक है | केवल सूत्रमात्र से नहीं. किन्तु इसके सम्यग अर्थविचार से ही 
संवेगसुधा का अनुभव होता है | संवेग यह धर्म एवं देवाधिदेव ओर गुरु के प्रति अनुराग स्वरूप है 
ओर वह मृत्यु से परे अमर पद देने की सामथ्य वाला होने से अमृत स्वरूप है।कहा गया है कि, 
“हिसा के प्रतिपादन से रहित ऐसा धर्म, राग-हव ष-मोह आदि से मुक्त ऐसे देव, एवं समस्त बाह्य-आसभ्य- 
न्तर परिग्रह के प्रबन्ध से रहित ऐसे निम्नन्थ मुनि के प्रति जो निश्चल अनुराग है वह संवेग 
जाता है। ऐसा संवेग सम्यग अर्थज्ञान का फल है । सम्यग अरज्ञान से संवेग होता है । 


प्र<-फलदायी तो क्रिया होती है, ज्ञान नहीं | कहा गया है कि--क्रियेत्र फलदा पुसां, न ज्ञान 
फलदं मतम' क्योंकि खी, भोजन अन्य भोगों को सिफ जानता हुआ पुरुष इसके ज्ञान मात्र से सुख नहीं 
पाता है; आनन्द तो उसको भोगने की क्रिया करे तभी आता हे: तब फिर यहां भी विवेक पूर्वक श्र त- 
अहण मात्र से ही क्या लाभ ? 


उ०-न्ञान के द्वारा ही क्रिया सम्यग रूप से हो सकती है, ओर फल देती है। यह सत्य व्यति- 
रेक रूप से अर्थात्‌ निषेधमुख से एक दूसरे पदार्थ के दृष्टान्त द्वारा देखिए;:--जिसे चिन्तामणि के 
ज्वरादिउपशमन-स्वभाव का ज्ञान नहीं हे, वह पुरुष उसकी उचित पूजा उपासनादि क्रिया में प्रवृत्त नहीं 
होता है | चिन्तामणि के गुण का ज्ञान होने पर ही उसमें पूजादि प्रयत्न होता है | इसी प्रकार श्र त यानी 
सूत्र-शास्त्र के विषय में भी ज्ञान पूवेक ही सम्यक्‌ क्रिया लब्घावकाश एवं सफल होती है । 


चिन्तामणि भरी स्वरूपतः फलदायी नहीं।--- 


अगर कहें 'चिन्तामणि चिन्तामणि है, इसीलिए उससे मनोवांछित की सिद्धि होती है, तो फिर 
वहां उक्त गुशपरिचय, पूजादियल्ल करने की क्या आवश्यकता हे ?? इसका उत्तर यह है कि चिन्तामणि 
के दृष्टान्त में भी उसकी गुणपरिचय किये बिना ओर पूजादिप्रयल्ल न होने पर उससे भी इच्छित 
परम ऐश्वय आदि की सिद्धि नहीं होती है, तब फिर श्र्‌त॒ की तो बात ही क्या ! 


ज्ञानपूर्वक ही सभी प्रयत्न वाव्छित फल का साधक हो सकता हे,-यह तत्व बुद्धिमानों को 








३८४ ] ललितविस्तरा [ पुक्खरवर० 


(ल०-इतरयोगशास्रप्रमाणानि;-) परमगर्म एप योगशास्राणाम्‌ | अभिहितमिदं तेस्तैथा- 
रुणब्दे!,--मोक्षाध्वदुरर्ग ग्रहणसि' ति कैथित्‌ ; 'तमोग्रन्थिमेदानन्द' इति चान्येः, 'गुहा- 
न्धकारालोककऋल्पम परे; “सवोदधिद्वीपस्थानं चान्येरिति | 

(पं०-) पुनः कीरंगित्याह 'परमगर्भः-परमरहस्यम्‌ , 'एप:” विवेकः, 'योगशा्तराणां' पश्तिल््रा- 
दीनाम्‌ । कुतः ? यतः अभिहितम्‌', (इदं' विवेकवस्तु; 'तेस्ते!'-वक्ष्यमाणे', “चारुशब्देः-सत्योदारा्थ- 
ध्वनिभिः, 'मोत्ञाध्वे त्यादि । प्रतीताथ' बचनचतुष्कमषि, नवरं मोक्षाध्वदुरग ग्रहण' मिति-यथा हि कस्यचित्‌ 
व्वचिन्मार्गं तस्कराद् पढ़वे दुरगंग्रहणमेव परित्राणं, तथा मोक्षाध्वनि रागादिस्तेनोपद्रवें विवेकग्रहणमिति । 
प्रत्यक्ष है, क्‍यों कि वह बुद्धि स्वरूप चन्न का विषय है, बुद्धिचक्षु से उसका साक्षात्कार होता हे। 
उल्टे रूप से देखें तो बैल जैसे पामर लोगों को यह सरैव ही अप्रत्यक्ष है। उनकी बसी बुद्धिशक्ति 
न होने से यह तत्त्व उनसे समझा जाना अशक्य हे । 


विवेक में अन्य योगशा्त्रों के प्रमाण:--- 


जिस प्रकार पामरों से बुद्धिपाह्य नहीं है, यह एक विशेषता है, बे ले ही वह विवेक और भी केसा 
है ? वह पष्ठितन्त्रादि योगशास्तरों का परम रहस्य है। क्‍यों कि उन उन शाश्लों के द्वारा सुचारु अर्थात्‌ 
सत्य एवं उदार अथ वाले शब्दों से कहा गया है , जैसे कि कितनेक शास्त्र से कहा गया कि (१) 'सोक्षाध्व- 
दुग्गंग्रहणस्‌-अर्थात्‌ जिस प्रकार कहीं मार्ग में चोर आदि का उपद्रव आने पर किले का आश्रय लेना यददी 
संरक्षण है, इस प्रकार मोक्षमार्ग में बीच में रागादि चोरों के उपद्रतर आने पर विवेक-म्रहण ही संरक्षण हे। 
अन्य मतावलूंबियों ने कहा है कि (२) 'तमोग्रत्थिभेदानन्द' :--अथाौत्‌ विवेक-महण यह तमोग्रन्थि के याने 
अज्ञानस्वरूप निबिड अन्धकार के नाश से प्राउुभेत आनन्द रूप है। दूसरों ने कहा हे कि (३) 
धुहान्धका रालोककल्पम्‌'-अर्थात्‌ पत्रत की गुफा के अन्‍्थकार को दूर करने वाले प्रकाश के समान विवेक- 
ग्रहण हृदय के अविवेक स्वरूप अन्धकार को हटाता है। ओर दाशनिकों ने कहा है कि (४) 'भवोदधिद्ी 
पस्थानम्‌--अथात्‌ संसारसमुद्र में रागादि स्वरूप जलचर जन्तुओं से संरक्षण देने वाले दीप के समान 
विवेकग्रहण हैं| इसका अवलम्बन करने पर रागादि से बचा जाता है । 


महामिथ्यादृष्टि को श्रृत का अथेज्ञान नहीं:-- 


अ०--बविवेकप्रहण तो श्र्‌वग्रहण के साथ संबद्ध द्वी है, तब फिर इसका श्र्‌त से अतिरिक्त 
विशेष रूप से ज्ञापन क़्यों किया ? 


उत्तर०--विवेकप्रहण का श्तग्रहण के साथ अवश्य संबन्ध का नियम कहां है! क्‍यों कि 
महामिथ्यादृष्टि जीव याने एक पुद्गलपरावते काल से अधिक संसारकाल वाला जीव किसी प्रकार श्रत 
(शाख्र) का पाठ कर भो ले तब भी सम्या्‌ अथेतोध के आवरण से पीडित होने की पजह श्रुत के यथाये 
अथंबोध रूप विवेकग्रहण उसे नहीं होता। उद्ाहरणार्थ हम देखते हैं. कि काव्यशरल्र के झगार-हास्य- 
करुणा आदि रस एवं शब्दालझ्टार-अर्थालझ्ार का अनभिज्ञ पुरुष रस-अलझ्लारगर्भित काव्य रट भी ले तब 
भी उसके भाव का बोध उसे नहीं होता है । इस प्रकार महामिथ्यादृष्टि फो जब श्रूत्र के यथार्थ भाव 
बोध नहीं अयात्‌ विवेकप्रहण नहीं तब वह श्र तग्रहण के साथ नियत कहां रहा 






महामिथ्याहदष्टि को अथबोध नहीं ] ललितविस्तरा [ 3८५ 


(ल०-महामिथ्याह्ष्टेः श्रुताथाबोधः-) न चेतद्‌ यथावदवजुध्यते महामिथ्यादष्टिः, तद्भा- 
वाच्छादनात्‌ , अहृदयवत्काव्यभावम्‌ । तत्मवृत्त्याधेव छात्र सन्निज्ञम ; तड्स्‍ाउवद्धिय काञ्यमावज्ञबत । 
अत एवं हि महामिथ्याह्ष्टे: प्रापिरिप्यप्राप्ि,, तत्झलामाबरात्‌ , अमव्यचिन्ताम णिग्राप्ितत । 


(पं०-) आह अ्रुतग्रहणनियत विवेकग्रहणं,तलकिमस्माइस्थ विशेषेण प्रथग्‌ ज्ञापतम्‌ ?-इत्याशडक्याह “न 
(न च)'-नेव, एतत्‌-श्र॒तं,कर्थचिययाठे उपि 'यथाव र”-यत्मकाराथवदू ,याहशार्थमित्यथ:, 'अवबुध्यते' -जानीते, 
'महामिथ्यादृष्टि:'-पुदूगलपरावर्ताधिकसंसार:, कथमिद्याई 'तद्भवाच्डाइनाव्‌-बोधमावावरणात्‌ । हृष्य- 
न्तमाह 'अहृदयबद-अव्युपत्न इव, काव्यभात्रभिति! - श्रज्ारादिसतूचकतचनरहस्यमिति | अतः करे 
श्रु तमात्रनियत॑ विवेकप्रहणमिति १ कुत इदमित्थमित्याइ-तथ्रह्नत्याग्रेर', हि -यस्‍्माद्‌ ताबबुदूधे श्रता्थ 
प्रवृत्ति-विष्नजय-सिद्धि-विनियोगा एवं, न पुनः श्र ताथज्ञानमात्रम्‌ , 'अन्र'-श्र तार्थावबोधे, सद/-अव्यमिचारि, 
'लिड्म-गमको हेतु: । किमेतावदेव ! न इत्याद 'सद्भाववृद्धिबर >्वोपभाववृद्धि्व, 'काव्यभावज्ञवत्‌॑८ 
काव्यमावज्ञस्थेव काव्ये इति दृष्णन्तः । “अत एवं न्यथावदनवबोधादेव, हि/>स्‍्फुटं, महामिथ्याहहें:! 
उक्तरुक्षणस्थ, आप्ि:! अध्ययनादिरूफ्त्य श्रु तस्य, अग्राप्तिः/। कुत इत्याह 'तत्कलामावाद-यथावदवबो- 
धरूपफलाभावात्‌ | किंवदित्याह अभव्यचिन्तामणिप्रापिवर्त[-यथा हि अतिनिर्भाग्यतया<योग्यस्यथ चिन्तामणि 
प्राप्तावषि तदूज्ञानवत्तवा(र ० ....ज्ञानवला)भावान्र तत्कर, तथा अस्य श्र तप्राप्तावपीति । 





प्र«--महामिथ्यादृष्टि को श्रृत का यथा अरथेत्ोध नहीं होता है यह केसे जाना जाय 


उ>--किसी को भी श्र्‌त्त का यथार्थ अथव्रोध हुआ है इसका ज्ञापक तो प्रवृत्ति हैं। ऐसे अनुमान 
में प्रवृत्ति आदि अउयभिचारी हेतु है। अज्यभिचारों हेतु का मतलब जहां जहूं वह प्रवृत्ति आदि हेतु 
दिखाई पड़े वहां वहां श्रूत का यथा अयंोध वियनान है ही। यहा प्रवृत्ति आदि कए के अब्वत्ति, 
विध्नजय, सिद्धि एवं बिनियाग ग्राह्य हे | 


उदाहरणाथे, अहिसा-क्षमा-शु भध्यानादि के पालन में प्रयत्न , यह प्रवृत्ति! है| पालन के बीच 
विघ्न न हो, या हो तो उसका विजय कर पालन अवरिडित रहे, ऐसा प्रयत्न, यह “विध्नजय' । आत्मा में 
अधहिंसकभाव, क्षमाभाव, ध्यानसहजता सिद्ध हो, आत्मसात्‌ हो, यह “सिद्धि! । दूसरों को अहिंसादि ग़ुर्णों 
का दान अथात्‌ अहिसा-च्मा-ध्यान-में प्रवतेन यह “विनियोग' । 


अब देखिए कि ऐसी अहिसादि की प्रवृत्ति वगेरह न हो वहां अहिसादि के शाल्ल (श्र त) का 
यथार्थ अर्थबोध हुआ कैसे कहा जाय ? श्र॒त का अर्थ प्रध्तुत में अहिंसादि है, उसका बोध यह प्रकाश है; 
इससे अहिंसादि का अन्धकार यानी हिंसादि का मिथ्याज्ञान दूर होता है। अगर यह अन्धकार दूर हुआ 
तब वो हिंसादि की तवृत्ति छोड कर अहिंसादि की प्रवृत््यादि अवश्य करेगा ह्वी। अगर नहीं करता हे 
तब मानना चाहिए कि श्रत पढ़ तो लिया, लेकिन हृदय में प्रकाश अस्फुरित नहीं हुआ है; भले ही 
शास्त्रपंक्ति के अर्थ का ज्ञान मात्र हुआ हो | श्र्‌त के यथावत्‌ बोध का ज्ञापक प्रवृत्ति आदि है, एवं बोध- 
भाष की वृद्धि है; जेसे कि प्रवृत्यादिष्से बोधभाव बड़वा रददे इससे निश्चित होता है कि श्रत का यथायथे 
अथबोध हुआ है । 


३८६ ] ललितविस्तरा [ पुक्खरबर५ 


(ल०-मिथ्या्ट्रेमांवश्रतयोग्यद्रव्यश्रतापिः-) मिथ्यास्ट्टेस्तु मवेद्‌ द्रव्यप्राप्तिःः सा$5दरा- 
दिलिड्ञा अनामोगवर्ती; न त्वस्यास्थान एबाभिनिवेशः, भव्यत्वयोगात्‌ ; तच्चेबंलच्णम्‌ । 


(पं०-) भवतु नामेव॑ महामिथ्याचष्टे:, मिथ्याइष्टेस्तु का वार्ता ! इत्याह-“मिथ्याच्प्रेस्त! घम्म- 
बीजाधानायहं॑स्य, भवेत्‌! >स्यात्‌ , द्रव्य्राप्ति/ > भावश्र तयोग्यद्रव्यश्र्‌ तप्राप्ति: | कीहंगू इत्याह (प्र०.... 
स्थात्‌ द्रव्यश्र त्रापिः ) 'सा-आदरादिलिल्ञा' 5 आदरः करणे प्रीतिस्त्यादिलिज्ञ, “अनाभोगवर्ती'« 
सम्यक्‌ श्र तार्थेषयोगरहिता | ननु मिथ्याइष्टिमहामिथ्याचप्टयोरनाभोगाद्वविशेषात्‌ कः प्रतिविशेषः ! इत्याह-' 
“न तुः-न पुनः “अस्या>-मिथ्याहष्टे, अस्थान एवं >मोक्षपद्प्रतिपन्थिन्येव भावे, “अभिनिवेश:/र 
आग्रह:, स्थानांभिनिवेशस्याषि तसथ भावात्‌ । कुत एबमित्याह-भव्यत्वयों गात्‌! 5 भावश्रतयोग्य्वस्य 
भावात्‌ । अस्थानोमिनिवेश एवं हि तदभावातू (अ्र०....तद्भावातू ) अस्येव हेतोः स्वरूपमाह तच्चाँ ८ तसुनमे- 
व्यलम्‌ , 'एवंलक्षणम्” 5 अस्थाने स्थाने चामिनिवेशस्वभावम्‌ , इत्यनयोविशेषो ज्ञेय: । 
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महामिथ्यादृष्टि को ऐसा कोई बोध न होने से सिद्ध होता है कि उसे श्र त की प्राप्ति वास्तव में 
अप्राप्त ही है; उसका शास्त्राध्ययन वस्तुगत्या अध्ययन ही नहीं है क्‍यों कि यथावत्‌ बोध रूप फल उसे 
होता ही नहीं । इसका दृष्टान्त है अयोग्य को चिन्तामणि रत्न की प्राप्ति। जिस प्रकार अति भाग्यह्ीनता 
के कारण बेचारे अयोग्य पुरुष को कदाचित्‌ हो गईं भी चिन्तामणि रत्न की प्राप्ति, उसका ज्ञान या ज्ञान 
का यत्न ही न होने से ग्राप्ति द्वी नहीं है, क्‍यों कि चिन्तामणि की पहिचान एवं उपासना न होने से ऐसी 
महान प्राप्ति के अनुरूप फल उसे नहीं मिलता है, इस प्रकार महामिथ्यादृष्टि को श्र ताध्ययन श्राप्त होते 
हुए भी श्रत का फल प्राप्त नहीं होता हे । 


मिथ्यादृष्टि को द्रव्यभ्रतप्राप्ति स्थानास्थानराग:--- 


अचरमावर्ती जीव महामिथ्याह॒ष्टि की ऐसी स्थिति है; जब कि चरम ( अन्तिम )पुद्गलपरावते 
कालवर्ती मिथ्यादृष्टि जीव जो धर्म बीजाधान के लिए योग्य है, उसे भावश्रतयोग्य द्रव्यश्रत की प्राप्ति 
होती है। भावश्रत अर्थात्‌ श्र त का यथाथ बोध तो सम्यन्द्ृष्टि जीव को ही भावत:ः प्राप्त होता है उसको 
लाने वाल्ञीं द्रव्यतः श्रतप्राप्ति धर्मबीजाधान योग्य मिथ्यादृष्टि को होती है। 


ग्र८-भावश्र तथोग्य द्रव्यश्न तप्राप्ति केसी होती है ! 


उ०-योग्य द्र॒व्यश्र तप्राप्ति आदरादि लक्षण वाली होती हैे। “आदरः करणे प्रीतिरविध्न 

संपदागमः ।---अथांत्‌ आदर, करने में प्रीति, निर्विध्नता, संपत्तिओआँं का आगमन....इत्यादि लक्षणों 

बह प्रधान द्रव्यश्र्‌ तश्राप्ति हुई ऐसा अबगत होता है | ऐसे लक्षण होने पर भी वह आावश्र तप्राप्ति नहीं 
किन्तु द्रव्यश्न तप्राप्ति इसलिए कही जाती है कि वहां सम्यक्‌ श्र त के अथे का उपयोग यानी इसमें दत्त- 
चित्तता नहीं है । शास्त्र कहता है. 'अणुबओगो दृव्बम'-अनुपयोग, चित्त का अलक्ष, यह द्रव्य' है; 
“उपयोग' यह भाव है । महामिथ्यादृष्टि को भी सम्यकश्र्‌ ताथं-उपयोग से रहित अग्रधान द्रव्यश्रत-प्राप्ति 
गी हो सकती है, फिर भी इसकी अपेक्षा धर्मबीजाधान-योग्य मिथ्याहइष्टि की श्राप्ति में इतनो विशेषता 
हैं! कि उसे केवल अस्थान में आग्रह है ऐसा नहीं, सम्यर्द््शन-ज्ञान-चारित्र स्वरूप मोक्षमार्ग के केबल 






भावश्रतयोग्यता ] ललित विस्तरा [ ३८७ 


(ल०-अनन्तशो द्रव्यश्रुतमूलकग्रवेयकप्रापिः-)प्राप्त चतदभव्येरप्यसकृत्‌ , वचनप्रामाण्यात्‌ 
न चततः किश्ित्‌, प्रस्तुतफललेशस्याप्यसिद्धे : । परिभावनीयमेतदागमज्ञवचनानुसारेणेति | एवम- 
न्येषाम पि सत्राणामर्थो वेद्तिव्य ईति दिंग्मात्रप्रदशनमेतत । 


(पं०-) महामिथ्याइष्टे: प्रापिरप्यस्थासंभविनी, कुतस्तस्थ फलचिन्ता ! इत्याह-आाप 5 रूब्पं, “चौँ 
'कारः उक्त(प०....अनुक्त)समुच्चये, 'एतत्‌! >श्र्‌ तम्‌ , 'अभव्येरपि! 5 एकान्तमहामिथ्याहष्टिमिः कि पुनरन्‍्य- 
मिथ्याइृष्टिमिः, असक्ृृद! > अनेकश:, कुत इत्याह वचनग्रामाण्यात्‌! 5 सब्बेजीवानामनन्तशों ग्रेंवेयको- 
पषातप्रज्ञापनाप्रामाण्यातू । एवं तहिं तत्फलमपि तेषु भविष्यतीत्याह, 'न चौँ वतः' > श्र तप्राप्तेः, 
“किश्वित'॒ फलूमिति गम्यतें। कुत इत्याह अस्तुतफललेशस्याएि + प्रकृतमथावह्वोषरूपफलांशस्याषि, 
आस्तां स्वस्थ, “असिद्धें:” 5 अप्राप्ते: | तस्सिद्धावल्पकालेनेव स्वमुक्तिप्रापिमसज्ञात्‌ । 


विरोधी भावों में ही आग्रह है ऐसा नहीं, किन्तु स्थान रूप मोक्षमार्ग के प्रति भी आम्रहन है; वालये, उसे 
स्थान-अस्थान दोनों का राग है; क्योंकि उसमें भज्यत्व यानी भावश्रुत की योग्यता है। 


प्र<-भावश्रुत की योग्यता है इसीलिए स्थान-अस्थान दोनों का आग्रह है,-ऐसा नियम 
क्यों 


उ०-यह नियम इसलिए है कि केवछ अस्थान-आग्रह यानी मोक्षमागे-विरोधी मार्वों का ही 
आग्रह होने पर भावश्र तयोग्यता होती ही नहीं है। भावश्र तयोग्यता वस्तु ही ऐसी है कि वह केवल 
अस्थान-आग्रह नहीं किन्तु स्थान, अस्थान दोनों के प्रति आग्रह कराती है। मोक्षमागेविरोधी तत्त्व के 
एकान्त आग्रह में से खिसक कर जीव जब मोश्षमार्ग के अनुकल्न तत्त्व के भी राग में आता है अर्थात्‌ 
उन तत्त्वों के प्रति आकर्षित होता है तभी भावश्र त की योग्यता होती है | चरमात्र्ती मिथ्यादष्ठि जोब में 
यह होने से स्थान, अस्थान दोनों का आमश्रहदसिद्त है, लेकित महामिथ्यादृष्ठि में केबछ अस्थान का 
आग्रह होता हैे--यह फके है | 


अनन्तश्ः द्रव्यभ्रुतप्राप्रिमूलक ग्रे वेयकखग-प्राति 


महामिथ्यादृष्टि को भावश्र तयोग्यता की प्राप्ति का भी होना असंभत्र है, व फिर उस योग्यता 
के फलनिष्पादन न होने का तो पूछना ही क़्या ? कारण यह है कि अन्य मिथ्यादृष्टिओं की तो क्‍या बात 
किन्तु महामिथ्यादष्टिओं को भी द्रव्यश्रत यानी जिनागम का पठनमात्र एवं द्रज्यतः जनचारित्रादि अनेक 
बार प्राप्त हैं फिर भी उन महामिथ्यादृष्टिओं को उस द्रव्यश्र त की प्राप्ति का कुञ्न भो फन्न प्राप्त नहीं हुआ 
है; क्योंकि द्रव्यश्र त के फल का प्रस्तुत एक अंश, श्र ताथ का यथात्रत्‌ बोध भी उन्हें प्राप्त नहीं है; समस्त 
फल की बात तो दूर रही | अगर श्र ताथे का यथातत्‌ बोध यानो भावश्न त उत समो मिथ्यादष्ठिओं को 
ग्राप्त हुआ होता, तब तो अल्प कांल में ही सभो की सुक्ति हो गई होतो | लेकित आज भी आगर्य जोब 
संसार में ही बंधे हुए दिखाई पढ़ते हैं, इससे यह मानना अनिवाये है कि उन्हें पुद्गलपरावर्ते काल के 
पहले भावश्रत की प्राप्ति ही नहीं हुई । 

प्र०--अगर भावश्नत प्राप्त नहीं था, तब द्रज्यश्र॒त भी अनेकशः प्राप्त हुआ था यह भी केसे 
कह सकते हैं 


इैद८ ] ललितविस्तरा [ पुक्खरबर० 


(ल०-सुयस्स भगवओ,. . . व्याख्या-)एवं प्रणिधान कृत्वेतस्पूर्विका क्रिया फलायेति श्रतस्य 
कायोत्सग्गंसंपादनाथे पठति पठन्ति वा 'सुयस्स भगवओ करेमि काउस्सग्गमि त्यादि यावद्‌ वोसि- 
रामि | व्याख्या पूववत ; नवरं अ्रतस्ये ति-प्रवचनस्थ सामायिकादिचतुदंशपूव्वपयन्तस्य, 'भग- 
वतः'-समग्रेश्वयादियुत्तस्थ | 

(अत सिद्ध त्रिधा-) सिद्धत्वेन समग्रैथ्योद्योग: । न छतो विधिग्रइतः फलेन वच्च्यते; 


कभी, इक | ॥० पक, 


व्याप्ताश्व सर्वे अ०,.) ग्रवादा एतेन; विधिग्रतिषेधा-उनृष्ठान-पदाथाविरोधेन च वत्तते | 


(६०-) सिद्धत्वेने!ति, सिद्ध्वेन फलाव्यमिचार-प्रतिष्ठितत्व-त्रिकोटिपरिशुद्धिमेदेन | इृदमेव 'न 
हतो विधिग्रदृत्त! इत्यादिना वाक्यत्रयेण यथाक्रम॑ भावयति; सुगम चेतत्‌ ; नवरं “विधिप्रतिषेधान ह्वानपदा- 
थाविरोधेन च' इति, विधिग्रतिषेधयों), कषरूपयोः, अनष्ठानस्थ छेदरूपस्थ, पदाथेस्थ च तापविषयस्य 

“अविरोधेन-पूर्वापराबाधया, वत्तेते, 'चंकार उक्तसमुच्चयार्थ: । 


उ०- अनेकश: द्रव्यश्र त की प्राप्त हुई थी, इसमें आगम का उपदेश प्रमाण है | आगम में सूचित 
किया है कि प्रथ्वीकायादि व्यवहारराशि में रहे हुए प्रायः सबे जीबों को ग्रेवेयक नाम के स्वर्ग में अनन्त 
बार जन्म प्राप्त हुआ है | भरे वेदक यह वेमान्िक १० देवलोक के ऊपर का स्वर्ग है । अब देखिए कि ग्रैवेयक 
में उत्पत्ति जैन चारित्र के बिना हो ही नहीं सकती; तब यह फलित होता है कि अनन्तशः ग्रेवेयकगसन के 
पूर्व अनन्तश: जनचारित्र एबं ऋत ग्राप्त हुआ ही था| व्ह भी, मोक्ष न होने के कारण मोक्षदायी भाव 
चारित्र एवं भावश्रत स्वरूप नहीं था, अर्थात्‌ द्रव्यचारित्र और द्रव्यश्र॒त ही अनन्तशः प्राप्त हुआ था,--यह्‌ 
सिद्ध होता हे 
बिना विवेक के श्रत का कोई उपयोग नहीं, महामिथ्यादृष्टि के निष्फल द्रव्यक्षत की अनन्तश 

प्राप्ति, मिश्यादृष्टि को भावश् तयोग्य द्रव्य५ त की प्राप्ति, £ तवृद्धि की प्राथना का महत्त्व, यह सब आगमज्ञ 
पुरुषों से आगम बचन के अनुसार गम्भीर रूप से विचारणीय है। इस प्रकार अन्य सूत्रों के वाक्याये 

रहस्यार्थ समझ लेने योग्य है | यहां जो विचारणा बतलाई गई है बह तो मात्र दिग्दशेन है। 


सुयस्स भगवओ' की व्याख्या:--- 


धम्मो वडढउ....धम्मुत्तरं बडढ3उ”-इस बचन से श्रववृद्धि का प्रशिधान करने के बाद अब श्रत 
के कायोत्सगें के संपादनाथे 





मुयस्स भगवओ करेमि काउस्सरगं! 


से लेकर “बंदणवत्तियाए....इत्यादि 'बोसिशामि! तक एक या अनेक साधक पढते हैं। “धम्मुत्तरं बडढडा 
के बाद यह पढने का रहस्य यह है कि क्रिया अगर प्रशिधान पूर्वक हो तो सफल होती है, इसलिए यहां 
श्र तवृद्धि का प्रणिधान करके श्रत-कायोत्सर्ग किया जाता है । 'करेमि काउस्सग्गं....बोसिरामि' की व्याख्या 
पूर्व के मुताबिक है; किन्तु 'सुयरस भगदओ? की व्याख्या इस प्रकार हैः--:सुयस्स' अर्थात्‌ श्र॒त का, 
अवचन का | प्रवचन यानी अहत्प्रवचन, वह प्राथमिक आवश्यकसूत्र के श्रथमाध्ययन 'करेमि भंते सामा- 
इय...” इस सामायिक-सुत्र से ले कर 'चोद॒ह पूर्व! नामक आगम प्ेन्त स्वरूप है। 'भगवओ' का अर्थ 


है समग्र ऐश्वर्यादियुक्त । 






सिद्ध प्रबचन ] ललितविस्तरा [ ३८६ 
श्रुत-अहेत्यवचन तीन रूप से सिद्ध है।- 


अहंत्पवचन समग्र ऐश्वर्यादियुक्त होने का कारण यह है कि वह इन तीन अकारों से प्रमाणित 
है,--१. फलावश्यंभाविता अथांत्‌ फल का अवश्य होना, २. प्रतिष्ठितता और ३. त्रिकोटि-परिशुद्धता | 
ललितविस्तराकार महर्षि इन तीन प्रकार की प्रमाणितताओं को क्रमशः इन तीन वाक्यों से प्रदर्शित 
करते हें, हक 





8 (१) न हातो विधिप्रवृत्त: फलेन वज्च्यते--अर्थान्‌ अहेत्प्बचन के आदेशानुसार विधिपूर्वक 
अवृत्ति करने वाला पुरुष ग्रवचनोक्त फल से वद्ित नहीं होता है, फल अवश्य पाता है। प्रवचनोक्त 
अवृत्तियों से तद॒क्त फल का अचूक होना, यह “सिद्ध प्रवचन! का सूचक है । 





के (२) व्याप्ताश्व सर्वे प्रवादा एतेन',--अथ।त्‌ विश्व के समस्त युक्तियुक्त मत अहेत्प्रवचन से ही 
व्याप्त हैं | कारण, अन्य सभी मत एकान्तवादी हैं; इनमें से किसी भी मत से और मत व्याप्त नहीं हैं, 
क्यों कि एकपक्तीय मान्यता करने से दूसरे विरुद्धपक्तीय मान्यता वाले 'मत को वह व्याप' नहीं सकता; 
उदाहरणाथ, एकान्त-क्षरिकवादी बोद्ठमत, एकान्त नित्य आत्मादिवादी न्‍्यायमत पर कैसे व्याप्त हो सके ? 
लेकिन अहंत्प्रवचन अनेकांतवादी होने से कथंचित्‌ क्षशिकता एवं कर्थंचित्‌ नित्यता आदि घर्मों का 
स्वीकार करने वाला होने से समस्त एकान्तवादी दशनों के युक्तियुक्त नयसंमत मतों को व्याप सकता है । 
तात्पये सब मत जेन सत के अंशभूत हे ऐसा वह अतिप्ठित है। यह व्यापकता-प्रतिष्ठितता भी “पिद्ध 
प्रवचन” की ज्ञापक हे । 


8 (३) “'विधिप्रतिषेधा-धनुट्ठान-पदार्थाविरोधेन च वर्तते--अथात्‌ अहं्रवचन यह योग्य विधि- 

निषेध, तदनुकल आचार-अनुष्ठान, एवं तत्संगत पदाथ-व्यवस्था से युक्त होने का कारण विधिनिषेघादि 
तीनों में परस्पर अबाधितता रखता है। झुबण के कष-छेदइ-ताप*परीक्षा की तरह ये विधिनिषेध शाख्रों 
की परीक्षाविधि हैं। इन तीनों में पूर्वापर बाधा न हो तो शाख्त त्रिकोटिपरिशुद्ध कह्ा जाता है । इसका 
विवेचन पहले किया गया है। जगत में एकमात्र अहे्ववचन ही प्रिकोटिपरिशुद्ध है 


त्रिविध परीक्षा शाख्रवचनयुगल के दृष्टान्त/--- 


अहत्प्रवचन में प्रतिपादित विधि-निषेध, अनुष्ठान-चर्या एवं पदार्थ-तत्त्व, इन तीनों में पूर्वापर 
बाघ यानी विरोध नहीं है । अथात्‌ विधि-निषेध पहेले कुछ किया, अर बाद में अनुष्ठान, चर्या, आचार 
इससे विरुद्ध कुछ के कुछ फरमाए गए, अथवा पदाथतत्त्व का स्वरूप तथा व्यवस्था ही ऐसी स्थापित 
की गई जिससे विधि-निषेध या अनुष्ठान सज्गत न हो सके;-ऐसी कोई भी पूर्वापरबाधा अहंत्मवचन- 
विहित विधि-निषेध, अनुष्ठान, एवं पदाथे, इन तीनों में लेश भी नहीं है। यहां इनके दृष्टान्त रूप से 
अहंत्प्रवचन का एक विधिवाक्य, एक निषेधवाक्य, इन दोनों से अविरुद्ध अनुप्ठान-वाक्य, एवं अविरुद्ध 
पदार्थवाक्य,-- इस प्रकार विधिनिषेघ, अनुष्ठान और पदाथे, तीनों के प्रत्येक के दो दो उदाहरणभूत 
बाक्य बतलाए जाते हैं । 





विधिवाक्य:--स्वस्गेकेवलाथिना तपोध्यानादि कतेव्यम[--अथांत, स्वर्ग याती सदूगति के अर्थी 


द्वारा तप, परमात्मपूजन आदि ओरेर मोक्ष के अभिलाषी द्वारा ध्यान-शास्त्राध्ययन इत्यादि “किये जानें 
योग्य है, क्तेव्य है । 


३६० ] ललितविस्तरा [ पुक्खरबर० 


(ल०-ब्रिकोटिवाक्यानि--) (१) 'सवग्गकेवलार्थिना तपोध्यानादि कर्तंव्यम्‌ , सर्वे जीवा न 
हन्तव्या' इतिवचनात्‌ ; (२) 'समितिगुप्निशुद्धा क्रिया असपत्नो योग इतिवचनात्‌ ; (३) उल्पादविं- 
गमध्रोव्ययुक्तं सत्‌ , एकद्रव्यमनन्तपयोयमर्थ ' इतिवचनादिति । 

कायोत्सग्गंप्रपश्चः प्राखत्‌ , तथेव च स्तुति), यदि पर श्रुतस्य, समानजातीयबु हकलातू । 
अनुभवसिद्धमेतत्‌ तज्जञानां;चलति समाधिरन्यथेति प्रकटम्‌ | ऐतियं चेतदेवमतों न बाधनीयम्‌। इति 
व्याख्यातं 'पृष्करवरद्ीपार्डें इत्यादिश्नत्नम्‌ ॥ ह 

(पं०-) अमुमेवाविरोध॑ त्रिकोटिपरिशुद्धिलक्षणं द्वाम्यां वचनाम्थां दशयति 'स्वग्गें त्यादिना; 
सुगम चैतत्‌ , किन्तु स्वर्गार्थिना तपोदेवतापूजनादि, केवलरर्थिना ठु ध्यानाध्ययनादि कत्तेव्यम । अप्रपलों 
योगः'इति, अपपत्न:-परस्पराविरोधी, स्वस्वकालानुष्ठानादू, योगः-स्वाध्यायादिसमाचारः । ऐविश॑- 
चेतदि ति-संप्रदायश्चायं यदुत तृतीया स्तुतिः श्रतस्थेति । 


॥ इति श्रीमुनिचन्द्रसूरिविरचितायां लल्तिविस्तरापज्जिकायां श्रृतस्तवः समो्तः ॥ 


निषेधवाक्य:---सर्ब्वे जीवा न हन्तव्या::--अर्थात्‌ किसी भी जीब की हिंसा मत करना | (तप, 

देवभक्ति आदि से पुर्यबन्ध होता है तो इसपे रत्रने मिलता है | ध्यान-अध्ययनादि के द्वारा कम्मेक्षय होने 
से मोक्ष प्राप्त होत! है । और जीवहिंसा से दुर्गेति मिलती है | इसलिए ऐसे विधि-निषेध फरमाये । ) 

विधि से अविरुद्ध अनुश्नवाक्य ,-'असपत्नो योग:--अथात्‌ स्व्राध्यायादि चयएँ असपत्न याने 
परस्पर को बाध न पहुँचाये इस ढंग से अयने आने कातज़ में की जानी चाहिए । बेसा नहीं कि, दृशन्त 
से, आवश्यक क्रिया ऐसे अकाल में करे या इतना ज्यादा समय इसमें लगावे कि बह स्वाध्यायक्राछ को दबा 
दे। ठीक काल में आवश्यक, एवं ठोक कोल में स्राध्याय करे, जिसये परस्पर बाबा न हो; तमभा ध्यान- 
अध्ययनादि की विधि का पालन अवाधित रहेगा;अन्यथा स्वाध्याय में स्खछता करने से अव्ययत की विधि 
पालित नहीं हांगी। जिस धर्म में ऐसे असपतन (परस्पर अवाधक) अनुष्ठान न बनल्ाते हुए किप्ती एक 


(५ (५ 


पर यदि जोर दिया है वहां विधि-पाल्न अशक्य-दुःशक्य होगा | अहंत्मत्नचन में ऐसा नहीं है । 

ह इस प्रकार जोबहिसा के'निषेववाक्य से अविरद्द अपुष्लात वाक्य कहा-- समितिएुत्तिशुद्वाक्रिया 
अथ।त्‌ सभी क्रिया पांच समिति एबं तीन गुप्ति के पाछन द्वारा शुद्ध होनी चाहिए | पांच समिति में, 
(१) ईर्पासमिति - गमनागमन-उठना बैठना सोना, इत्यादि में सातवानी रखनी ता कि जोवहिंसा न हो । 
(२) भाषास्सिति-बोलने में मुखब्ल्धिकरा, सत्यतवा, पापरहित्रता, मधुरतादि का उपयोग रखना। 
(३) एबणासमिति 5 आहार-पानी-उपकरण में ४२ दोष रहित गवेषणा करनी । 

(४) आदानभण्डमत्त निश्लेषणा समिति -पात्र-मात्रकादि उपकरण लेते रखते वर्त चत्षु से निरीक्षण एवं 


मृदु ८ “अं से प्रमाजेत का उपयोग रखता, ता कि सूक्म जीत की भी हिंसा न हो। वैसे द्वी 
अहिसाथे, 


(५) पारिष्ठापनिकासमिति-मल-मृत्रादि के परित्याग करते बरुत पहले जीवरक्षादि के लिए स्थानादि देख लेना। 
(१-३)भनोगुप्ति-वचनगुप्ति-कायगुप्ति  लेशमात्र भी पाप ओर दोष वाली अवृत्ति से मन-बचन-काया को इठा 


घर्मपरीक्षा्थे शाल्रवचन ] लल्लितविस्तरा [ ३६१ 


देना अर्थात्‌ ऐसे विचार वाणी ओर वतेन करने से रुक जाना और निष्पाप, निर्दोष शुभ विचारादि में 
मग्न रहना । सभी क्रियाएं समिति-गुप्ति के संपूर्ण पान का ध्यान रख कर की जाएं। ऐसा हो तभी 
मूल हिंसानिषेध के साथ आचार-अनुष्ठान का कुछ विरोध उपस्थित नहीं हुआ ऐसा कह सकते हैं। 
इ्सं प्रकार, 

& विधिनिषेध एवं अनुष्ठानवचन से अविरुद्ध पदार्थवचन,-उत्पाद-व्यय-प्रीग्ययुक्तं सत्‌', एक 
'द्रव्यम्‌ अनन्तपर्यायम्‌ अर्थ:'-अर्थांत्‌ सत्‌ बही है जो उत्पति, नाश और स्थैये से युक्त है । पदार्थ द्रव्यरूप है 
जो कि त्रिकाल-स्थिर आश्रयव्यक्ति रूपसे एक है ओर अनन्त पर्याय-युक्त है, अनन्तपर्यायात्मक है | पर्याय 
रूप से अनन्त है | 


द्रव्य ओर पर्योय/--- 





वस्तु वस्तु में कई धर्म होते हैं, उन धर्मों की आधारभूत उस वस्तु को द्रव्य कहते -हैं,' 
ओर उन धर्मों को पर्याय कहते हैं । विश्व में सत्‌ पदार्थ मात्र उत्पत्ति-नाश-स्थैये, इन तीनों स्वभाव से युक्त 
होते हैं; क्‍यों कि सत्‌ पदार्थ एकानेक रूप होता है, अपने में रहे हुए धर्मों के आश्रय रूप से एक, ओर 
आश्रित अनंत धर्म रूप से अनेक | घम, पर्याय, अबस्था, स्वतंत्र तो रह सकते नहीं, कहीं न कहीं आश्रित 
ही रहते हैं | धर्म जिसमें आश्रित है वह द्रव्य कहा जाता है, और धर्म स्वयं पयाय कहे जाते हैं | ये धर्म 
भी द्रव्य में भेदाभेद संबन्ध से हैं, क्‍यों कि आश्रय द्रव्य से वे एकान्ततः भिन्न नहीं है, ओर एकान्ततः 
अभिन्न भी नहीं है, किन्तु भिन्नाभिन्न हे-कथंचित्‌ भिन्न, कथंचित्‌ अभिन्न | उदाहरणाथे शकर में मधुरता 
जो है वह आश्रयद्रव्य शक्कर से एकान्ततः भिन्न नहीं क्‍यों कि शक्तरादि को छोड़कर मधघुरता स्वतंत्र कहीं 
भी दिखाई नहीं पड़ती हे, जो शक्कर है वही मधुरता है इसलिए वह अभिन्न माननी होगी एवं एकान्ततः 
अभिन्न भी नहों क्‍यों कि (१) 'शकर' 'मधुरता' इस गअकार नाम भिन्न भिन्न हे, (२) ऐसे ही उनके काये 
मिन्न भिन्न होते हैं जेसे कि शक्कर का कारये पानी में पिघल जाना; मधुरता का काये मधुर बनाना। 
(३) द्रव्य ठह्दरते हुए भी घमम आते जाते है; एवं (४) दोनों की संख्या भिन्न भिन्न है, द्रव्य एक है, उसमें 
धर्म अनेक है। इसलिए वे भिन्न भी है | अब, एकेक द्रव्य में अनन्त धर्म होते हैं और वे जब कथंचित्‌ 
अभेद रूप से द्रव्य में रहे हें तब अभेद का अर्थ द्रव्य ही खुद अनन्त धर्म स्वरूप हुआ | इन आश्रित 
घर्मे पयायों की दृष्टि से वस्तु अनेक रूप है, ओर खुद आधार द्रव्य की दृष्टि से एक रूप हे । 


उत्पत्ति-विनाश-स्थेय--- 


अब देखिए कि सत्‌ पदार्थ के दो अंश हुए, एक द्रव्य अंश, दूसरा पयोय अंश ।|। द्रव्यांश स्थिर 
होता है , पर्यायांश अस्थिर यानी उत्पत्ति विनाश वाला होता है | जीव में जीवत्व स्थिर अंश है, शाश्वत 
सनातन है ; वह द्रव्यांश है। और जीब में मनुष्यल्य आदि पयाय उत्पन्न एवं नष्ट होने वाले होते हैं। 
स्थैये, उत्पत्ति, एवं विनाश,-तीनों ही जीव में हैँ। वही जीव जीवरूप से कायम होता हुआ, पर्याय 
मनुष्यत्वादि रूप से उत्पन्न होता है, नष्ट होता है | कहते हैं 'जीव खुद ही मनुष्य हुआ, अब देव नहीं 
रद्दा' | अतः सार यह निकला कि सत्‌ पदार्थ उत्पति-नाश-स्थैय से युक्त होता है । 
अगर पदार्थ-यवस्था ऐसी हो, तभी विधि-निषेध एवं अनुष्ठान संगत हों सकते हैं। कारण, 
विधिपालन ओर निषेधत्याग के शव अनुष्ठान के फल जीव यदि नित्यानित्य हो तभी संगत हो सकते हे। 
'जीव नित्य होने से, पालन और त्याग जिसने किया वही जीव फल पा सकता हे; ओर अनित्य होने से 
फलभोग के लिए बही जीव अवस्था भेद्‌ पा सकता है । यदि जीव एकान्त रूप से नित्य द्वी हो तब तो कोई 





३६२ '] ललितविस्तरा  पुक्खरवर० 


परिवर्तन नहीं हो सकेगा, तब उसमें नयी फल-अबस्था केसे आ सके ? एवं पुरानी अज्रस्था केपते नष्ट हो ? 
एवं एकान्त अनित्य हो यानी पूर्वेका समूल नष्ट ओर बिलकुज्ञ नया द्वी उत्पन्न यदि हो तब इसका अर्थ 
यह हुआ कि पालन कसी ने किया और फल्न कोई दूसरा ही भोगता है | अहेत्मवचन में ही अनेकान्त 
पदाथ-व्यवस्था है, इसलिए विधिनिषेध-अनुष्ठान पदार्थ इन तीनों में परस्पर कोइ विरोध का प्रसह्ृ 
नहीं होता है | एवं सकल नयमतों से व्याप्त एबं आराधक को फलदाता होने से प्रवचन-श्रत ऐश्वयैयुक्त एवं 
स्समृद्धिमान याने भगवान कहलाता है । 


इस श्रुव भगवान के बन्दनादि के लाभाथ कायोत्सग करना है, इसऊे बारे सें सब विस्तार पू्वबत्‌. 
सममभना; एवं पूर्वेबत्‌ स्तुति भी; लेकिन बह स्तुति श्रुत की स्तुति पढ़ी जाती है, क्यों कि अपने समान- 
जातीय श्रुतस्तव की वह समर्थक होती है , सजातीय का समर्थन सजातीय से होता है यह उसके ज्ञाता 
पुरुषों को अनुभवसिद्ध है । ऐसी सजातीय स्तुति से समर्थेन न करे ओर विजातीय स्तुति पढ़े तब 
समाधि “ चित्त-स्थेय नष्ट होगा, यह स्पष्ट है | तृत्रीय स्तुति श्रत की ही होती है यह पूत्राचार्यों का 
संप्रदाय है | 


पुक्खरबरदीवडढे सूत्र यानी श्रुतस्तव की व्याख्या समाव । 





| $ ० आकर द्धेड ५ बुद्धे+ 
सिद्धाणं बुद्धाणं० (सिड्धेभ्यों बुद्धेम्य० ) 
पुनरनुष्ठानपरम्पराफलभूतेम्यस्तथामावेन वल्कियाग्रयोजकरेम्यश्व पिद्धेम्यों नमस्‍्करणायेद॑ 
परत पठन्ति वा,-पिद्धाणं' इत्यादि सत्नम- 
[ 'पिद्धाणं बुद्धांणं, पारगयाणं परंपरगयाणं। लोयग्गमुवगयाणं नमी सया सब्वसिद्धाणं ।।१। ] 


अस्य व्याख्या,--सिर्त ध्मातमेषामिति सिद्धाः, निरग्धानेकमवकर्मेन्धना हत्य्थः। 
लेभ्यो नम इति योगः। ते च सामान्यतः कमोदिपिद्धा अपि भवन्ति, यथोक्तम-कम्मे सिप्पे 
य विज्ञा य, मंते, जोगे य आगमे । अत्थ-जत्ता-अभिष्पाए, तवे कम्मक्ख॒र इय ॥ १ ॥।' इत्यादि 
अतः कम्मादिसिद्धव्यपोहायाह बुद्ेभ्यः । अज्ञाननिद्राग्रसुप्ते जगत्यपरोपदेशेन जीवादिरूप तच् 
बुद्धवन्तो बुद्धाः सवज्ञसबेदशिस्वभाववोधरूपा इत्यथः, एतेम्यः । 


[का ४ $ सिद्धों $ बुच्ों 
सिद्धाणं बुदाण० (सिद्धों को, बुद्धों को० ) 

.. श्रतस्तव के बाद अब्र मोक्षमागं के अजुष्ठानों की परंपरा के स्त्रय॑ फल्नभूत मोक्ष को प्राप्त किये हुए, 
ओर दूसरों को, इन 'अनुष्ठानों का ऐसा फल होता है? इस प्रकार दृड्डान्तरूप बन कर अनुष्ठान एवं फल- 
प्राप्ति में प्रयोजन होने वाले सिद्ध भगवान के प्रति नमस्कार करने के लिए एक या अनेक साधक यह सूत्र 
पढ़ते हें, 


सिद्धाणं बुद्भाण, पारगयाणं परंपरगयाणं | छोयग्गमुत्गयाणं नमो सया सब्वसिद्धां ॥। १ ॥ 


अर्थ: --सिद्ध, बुद्ध, पारगत, परंपरागत, और लोकाम्रप्राप्त, ऐसे समस्त सिद्धों को मैं सदा नमस्कार 
करता हूँ। 
इसकी व्याख्या।--- 

“सिद्ध! अर्थात्‌ सित > बंघे हुए ध्मात -जल गर हैं जिनके, तात्यये, अनेक भरत्रों के बंवे हुए कमे- 
इन्धन जला दिए हैं जिन्होंने, वे सिद्ध' हैं। आगे 'नमो' पद आता है इसको यहां जोड़ देने से 'सिद्धार॑ं 
नमों'-सिद्धों को मैं नमस्कार करता हूँ, यह अर्थ हुआ | अब सामान्यतः सिद्ध तो कमेसिद्ध आदि कई होते 
हैं; जे से किः-- 

कम्मसिप्पे य विज्ञा य मंते जोगे य आगमे । अत्य-जत्ता-अभिष्याएं तवे कम्मक्खए इय ॥' 
अनेकविध सिद्धू- 

बार बार अति अभ्यास से किसी ऊृषि आदि कर्म में निष्णात सिद्धहस्त हुआ पुरुष 'कमेसि्दध 
कहलावा है, शिल्प में निष्णात 'शिल्पसिद्ध' प्रज्ञप्ति आदि विद्या वाला “विद्यासिद्धं गारुडीमंत्रादि वाला 
'मंत्रसिद्ध चूर्णादि-मिकण प्रयोग से पाइल्ेप या नेत्राज्ननादि द्वारा जल के उपर चलना, अदृश्य होना, इत्यादि 
में निष्णात ये 'योगसिद्ध; स्वनामबत्‌ आगमशा््र के परिचित ये 'आगमसिद्ध; तत्त्व के पदार्थों में सिद्ध 
विद्वान ये “'अर्थसिद्ध; दीघे एवं शीघ्र प्रतास में पारंगत ये यात्रासिद्ध; दूसरों के अभिप्रायथ यथाथ समर 
लेने में निष्णात ये'अभिप्रायसिद्ध;कड़ी तपस्या में कर्मठ ये “तपर्टसद्धं;ओर सर्वेकर्मों का क्षय कर मुक्त छुछ * 





३६४ ] ललितबिस्तरा [ सिद्धाणं०-१.गाथा 


(ल०-पारगयाणं परंपरगयाणं-) एते च संसारनिवांणोभयपरित्यागेन स्थितवन्तः कैंथि- 
दिष्यन्ते, 'न संसारे न निवाणे स्थितों शुवनभूतये । अखिन्त्यः सवंलोकानां चिन्तारत्नाधिकों महान्‌ 
॥१॥' इति बचनात्‌ । एतन्निशसायाह पारगते*थः', पारं-पयन्त संसारस्य प्रयोजनत्रातस्थ वा 
गताः पारगताः, तथाभव्यत्वाशिप्रसिकलग्रयोजनसमाप्त्या निरबशेषकतंव्यशक्तिविग्रमुक्ता इति 
युक्त भवति, एतेम्यः 


एते च यचच्छावादिभिः केश्रिदक्रम सिद्धत्वेनापि गीयन्ते, यथोक्तम--निकादिसडुख्या- 
क्रमतो वित्तप्राप्तिनियोगतः । दरिद्रराज्याप्रिसमा, तहन्युक्तिः पवचित्न किम ॥! इत्येतद्व्यपोहायाह 
परम्परगतेभ्य:' | परम्परया ज्ञानद्शनचारि्ररूपया, मिथ्यादष्टिसास्वादनसम्यम्मिथ्यादृष्ट्य- 
विरतसम्यग्दश्विरताविर्तप्रमत्ताग्रमत्तनिवृत््यनिवृत्तिबाद रखसच्मोपशान्तक्षी णमोहसयोग्ययो गिगु णस्थान- 
भेदभिन्रया, गताः परम्परगताः, एतेम्यः 





ये 'कर्मक्षयसिद्ध; इत्यादि कई प्रकार के सिद्ध होते हैं; इसलिए उनमें से कम्मसिद्धादि यहां श्राह्म नहीं हैं 
किन्तु कर्म क्षयसिद्ध ही ग्राह्म हैं, इन कमेसिद्ध आदि का निषेध करने के लिए कहा 'बुद्धाणं 

बुद्ध! अर्थात्‌ अज्ञान ओर मोहनिद्रा में जब जगत सोया हुआ था, तब अन्य के उपदेश के बिता 
ही मोहनिद्रा का त्याग ब.र जीव-अजीव आदि तवरतव का प्रकाश प्राप्त करने वाले, सर्वज्ञ-सबेदर्शी स्वरूप 
ज्ञानी; उन्‍हें में नमस्कार करता हूँ । बेसे सिद्ध कम सिद्धादि नहीं होते हैं । 


प्रगयाण ।--- 


अब कई एक लोगों का कहना है कि 'ऐसे सिद्ध-बुद्ध जीब संसार ओर मोक्ष दोनों का त्याग कर 
रहे हुए हैं! । उनका शाख हे,-- 


न संसारे न नि्वणि स्थितो श्ुवनभूतये । अचिन्त्यः सवेलोकानां चिन्तारत्नाधिको महान्‌ ॥| १ ॥ 


अथीत्‌ वह परमात्मा न संसार में हे, न मोक्ष में, किन्तु हे सही, ओर वह जगत के कल्याण के 
लिए रहा हुआ हे, उसका स्वरूप समस्त लोगों के लिए अचिन्त्य है, कल्पनातीत हे, एवं वह चिन्तामशि 
रत्न से भी अधिक प्रभावशाली है! | लेकिन यह कथन युक्तियुक्त नहीं है 


, इस कथन की अयुक्तता सूचित करने के लिए कहते है 'पारगयाणं' पारप्राप्त अथात्‌ संसार या 
प्रयोजन-समूह के प्यन्त को प्राप्त; तापय, जो कहा जाता है कि तथाभव्यत्व के संपूर्ण परिपाकबश समस्त 
अयोजनों की समाप्ति होने से खकल कतंव्य-शक्ति से रहित हुए हैं, अब उन्हें कुछ कतंव्य ही नहीं रहा, 
ऐसे हैं सिद्ध पारगत । जब कि उपयु क्त संसार-निबाण उसय से रहित, यानी मध्य में अवस्थित को तो न 
कोई कतंव्य है, या न कतेव्यसमाप्ति; लेकिन यह विरुद्ध है, जीव की ऐसी कोई अवस्था ही नहीं हो सकती । 
अगर कर्तव्य समाप्त नहीं हुआ है तो संसार अवस्था ही है, पिर वह अगर मोक्ष में नहीं तब संसार में 

नहीं यह केसे हो सकता है ! 
ट 288 





१४, गुणस्थानक ] ललित विस्तरा [ ३६४ 


रणार्थ, उनसे कहां गया है कि-- 
4 'नैेकादिसडुख्याक्रमतो वित्तप्राप्तिनियोगतः | दर्र्रिराज्याप्रिसमा, तहन्मुक्तिः क्वचितन्न क्क्मि ९” 


अर्थात्‌ “ऐसा कोई नियम नहीं है कि घनप्राप्ति एकेक आदि संख्या के क्रम से ही होती हे, 
क्योंकि क्‍या किसी दरिद्र को कदाचित्‌ एक ही साथ राज्यप्राप्ति नहीं होती है ? बस, इसी प्रकार क्त्रचित्‌ 
क्रमशः उन्नति प्राप्त किये बिना मुक्ति क्यों न हो ? अवश्य हो सकती है ।” इस मत के निषेधार्थ यहां 
कहां गया है 'परंपरगयाणं अर्थात्‌ परम्परा से मुक्ति प्राप्त किये हुए को । 'परम्परा' का अये है ज्ञान-द्शन- 
चारित्र का क्रम | यह क्रम मिथ्यादृष्टि आदि चोदह गुणस्थानक में विभक्त है; 


१४, गुणस्थानक!--(१) मिथ्यादृष्टि गुणस्थानक में जीव सर्रेज्ोक्त तत्त्व की श्रद्धा से रहित उलद 
अरुचि वाला ओर मिथ्या तत्त्व की रुचि वाला, तथा अनंवानुबन्धि कयाय के उदय से ग्रस्त होता हे। 
यहां मनन्‍्द मिथ्यात्व-दशा में संसारबैराग्य एवं मोक्षरुचि होतो है। (२) सास्राइन गुणध्थानक में जीब 
वान्ति किये गए सम्यरदर्शन का कुछ आस्वाद रूप मिथ्यात्वाभाव एवं ओर अनंतानुबन्धी कषायोदय से 
संपन्न होता है. (३)सम्यग्मिथ्यादृष्टि जीव उन अनंतातुबन्धी कवायों के उदय से युक्त एत्वं तत्त,अतत्त्व दोनों 
के प्रति रुचि-अरुचि से रहित होता है। (४) अविरत सम्कदड्टि जीब केत्रल स्ेज्ञोक्त तत्त्व की संपूरयें 
श्रद्धा वाला होता है किन्तु अतत्त्व की लेश श्रद्धा वाला नहीं; झिर भी वह श्रद्धातुसार हिंसादि पापा से 
बिरत नहीं । (५) विरताबिरत याने देशतिरति बाला जीव हिंसादि से अंशवः विरत एबं अविरत अयात्‌ 
स्थूल अहिंसादित्रत वाला होता है । (६) प्रमत्त जीव आगे बढकर स ब्रेथा विरत याने अहिसादि महाब्रद 
वाला किन्तु प्रमादयुक्त होता है । (७) अप्रमत्त जीव संशय अम, राग-हे घादि अमाद से भी रहित होता ह्े। 
(८) निवृत्ति याने अपूर्वकरण बाछा जीव मोहनीय कर्म में अपूर्वे स्थितिघ।त-रसवान-गु णश्रे णि-गुणसंकम 
एवं अपूर्व स्थितिबन्ध करता है, और अंत में हाध्य-शोक-रति-अरति भव ओर जुणुप्सा करें का उद्य रोक 
देता है । (६) अनिश्वत्ति वाला जोब वेरोइय ओर सू क्म भो क्राध-मान-माया के उदय का नित्रह करता है। 
(१०) सूक्षम-संपराय में जीव सूह्म लोम के उदय को भी अंतर में रोक देता है। (११) उपशान्तमोह में 
मोहनीय का सर्वथा उपशम रहने से बीतराग अयस्था होती है । (१२) क्षोणमोह में सत्ता में से भी मोह- 
नीय सर्वथा क्षीण ऐसी बीतरागना होती है । (१३) सम्ोगि गुशध्थानक प्राप्त होने के पूरे ज्ञानातरणोय 
आदि घाती कर्म नष्ट हो जाने से यहां सर्वेज्ञ-सबेदर्शी एवं अनत बोय/दिसंयन्न अवृध्या होती है, किन्तु योग 
यानी मन-बचन-काया की प्रय्नति रहती है। (१४) अग्रोगी शुणध्थानक में जोब उन योगों से स्था रहित 
शैलेशी अवस्था वाला होता है, शैडेशी याने पत्रतराज मेरुत्रत्‌ निष्प्रकम्प आत्मप्रदेश वाला के होता है । वहां 
पांच हस्ताक्षर के उच्चारण के काल जितने काज्न तक रह कर अवरिष्ठ समध्त अवाती के माँ का नाश करके 
मोक्ष प्राप्त करता है। सिद्ध परमात्मा इस क्रम की परंपरा से मुक्ति को प्राप्त हुए हैं अतः वे 'परम्परागत' त् 


'लोअग्गम्ुवगयाणं': मुक्त का गमन केसे !:- 


ऐसे भी सिद्ध भगवान किसी नियत देश में नहीं रहते हे,-ऐसा कई एक लोग मानते हैं। 
इनका वचन हे। 
“यत्र क्लेशबयस्तत्र विज्ञानमवतिठते। बाधा च सत्यास्पेह तदमवान्न जातुचित्‌ ॥ 


9 
अर्थात्‌ जहां रागाद़ि क्लेशों का क्षय होता है वहां अब शुद्ध विज्ञान बचता है; ओर बाधा का 
कारण क्लेश न होने से उप्ते अक यहां सर्वथा किसी प्रकार की बाधवा नहों हो सकती है। तात्पर्य, संघार के 
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(ल०-लोअग्गम्ुवगयाणं'-) एते5पि कैश्िदनियतदेशा अभ्युपगम्यन्ते,- 
'यत्र बलेशक्षयरतत्र, विज्ञानमबतिष्ठते | बाधा च स्वथास्येह, तदभावान्न जातुचित्‌ ॥! 
-इति वचनात्‌ । एतन्निराचिकीर्षया55ह--लोकाग्रमुपगतेभ्यः” । छोकाग्रम ईपत्माग्भाराख्यम , 
तद॒प-सामीप्येन, निरवशेषकम्मविच्युत््या तदपराभिन्न्रदेशतया, गताः उपगताः । उक्त च.-- 
जत्थ य एगो सिद्धों तत्थ अगंतवा मवक्‍्खयविम्नका । 
अन्नोन्नमणाबाह चिट्व॑ति सुही सुहं पत्ता(अ० ....अन्नोन्नसमोगाढा पट्टा सब्बे य लोगंते)' तेम्य:। 
आह,-'कर्थ पुनरिह सकलकम्मंबिप्रयक्तानां लोकान्तं यावद्गतिभवति ? भावे वा स्देव 
कस्मान्न मवतीति १! अत्रोच्यते, पूवविश( ग्र०. ..वेध )वशाद्‌ दण्डादिचक्रश्रमणवत्‌ समयमेबैकम- 
विरुद्ेति न दोष इति; एतेम्यः । 
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मुताबिक अब किसी रथान विशेष में निरुद्ध नहीं होना पड़ता।? 


इस मत के बिरुद्ध में यहां कहते है 'लोअग्गमुबगयाणं” “'लोअग्ग 5 लोकाग्र - 'इषतप्राग्भार' 
नाम की चोद॒ह राजलोक के ऊपरवर्ती सिद्धशिल्ा, 'उवगय' ८ समस्त कर्मा का क्षय होने पूर्वक उस सिद्ध- 
शिला के ऊपर उपगत, अर्थात्‌ अन्य सिद्धों के साथ उनसे अबगाहित आकाशप्रदेश में ही अपने आत्मप्रदेश 
स्थापित कर मिले जुले प्राप्त हुए; जेसे एक ज्योति में ज्योति मिलती है | कहा गया है कि जिस आकाश 
खरड में एक सिद्ध भगवान रहे हैं उसी में संसार क्षीण होने से मुक्त हुए अनंत सिद्ध भगवान रहे हुए हैं। 
वे भी अन्योन्य को कोई भी बाधा न करते हुए,अव्याबाध सुखसंपन्न होकर आसानी से परस्पर को प्राप्त हैं। 


प्र:--यहां जब समस्त कर्मो से मुक्ति हो गई, तब अब लोकान्त तक जाने की गति केसे 
रूकती है ? ओर अगर होती हे तब फिर सदा ही गति क्‍यों नहीं होती रहती है !? 


उ०--जिस प्रकार दण्ड से चक्र को घुमाया, अब दण्ड हटा लेने पर भी चक्र पूर्ज आवेश वश 
अल्प काल अ्रमण करता हे इस प्रकार मुक्त जीव पूषे आवेश वश एक समयमात्र ऊध्बे गति करता है, 
इसमें कोई अनुपपत्ति नहीं है। इसलिए मुक्त जीव का लोकान्त तक गमन कहने में कोई दोष नहीं । फिर 
भी अब लोकाग्न से आगे भी जाने सें सहायक धर्मास्तिकाय द्रव्य आगे नहीं है इसलिए आगे गति 
नहीं है | उन लोकामप्रप्राप्त के ग्रति,--यह“लोअग्गमुवगयाणं' का अथे हुआ | 


नमो सया सव्वसिद्धाणं: १५ सिद्धौ-- 

पूर्वोक्त सिद्ध, बुद्ध, पारगत, परंपरगत एवं लछोकाग्रमुपगत को क्‍या तब कहते है 'नमों सया 
सव्वसिद्धाणं । यहां 'नमो? यह क्रियापद है, अथे है 'में नमस्कार करता हूँ” । 'सया? अर्थात्‌ सदा,सर्वकाल । 
“नमो सया' प्रणिधान से शुभभावपूरण;-- 

प्र०--सवव काल तो नमस्कार होता रहता नहीं, फिर “नमो सया' कहना निरथक होगा * 


. *छ०--निरथक नहीं है, सार्थक है; यह इस प्रकार,--जैसे किसीने नियम भ्रहण किया कि 'मैं 
ज्लान मुनि की सदा सेवाशुअदा करू गा। अब नियम का विषय रलान मुनि सदा तो मिलता नहीं,न मिलने 


तीर्थंसिद्धादि १५ सिद्ध | लक्षितत्रिस्तरा [ ३६७ 
(ल० --पंचदशविधपिद्वा:-)एवंभूतेभ्य : किमित्याह,-'नमः सदा सुवंसिद्धेभ्य”/ । “नमः 
इति क्रियापदं, 'सदा'-सर्वकालं, प्रशस्तमावप्रणमेतद्यथार्थभपि फठवत्‌, चित्रामिग्रहमाववदित्या- 
चार्याः | 'सवंसिद्धेभ्यः-तीथेसिद्धादिभेदभिन्नेम्य १३ यथोक्तम्‌ +-१. तित्थसिद्धा, २, अतित्थ- 
सिद्धा. ३. तित्थगरसिद्धा, ४. अतित्थगरसिद्धा, ५. सयंबुद्धसिद्धा, ६. पत्तेयबुद्धण्िद्धा, ७. 
बुद्धबोहियसिद्धा, ८. थीलिंगसिद्धा, ९. पुरिसलिंगसिद्धा, १०, नपुसकलिंगसिद्धा, ११, सलिंग- 
सिद्धा, १२, अण्णलिंगसिद्धा, १३. गिहिलिंगसिद्धा, १४, एगसिद्धा, १५, अणेगपिद्धा, इति। 


(पं०-) “चित्राभिग्रहभाववदि'ति,-यथा हि ग्लानप्रतिजागरणादिविषयश्ित्रो 5मिग्रहभावों नित्यमसंप- 
धमानविषयो एपि शुभभावापूरकस्तथा नमः सदा सवसिद्धेभ्य इत्येतह्मणिधानम्‌ । 


(छ०-) तत्र (१) तीथ' प्राग्व्यावर्णितखवरूपं तथ्॒तुर्विधं: श्रमणसंघः, तस्मिन्लुत्पन्ने ये 
० एक 35 6 (९ ८. र्थां 6०" 0 
सिद्धास्ते तीथंसिद्धा:। (२) अतीर्थे सिद्धा अतीयसिद्धाः तीथान्तरसिद्धा इत्यथंः। श्रयते च 
“निणंतरे साहुबोच्छेओ'ति तत्रापि जातिस्मरणादिनाअवाप्तापवग्गेमाग्गोंः सिध्यन्त्येव मरुदेवीग्रभतयो 
अतीथथसिद्धा हर शैरथ॑स्या 6 कक, न्‍ीथंकरा अतीथकरसिद्धा #"< 
वा्‌ :, तदा तीथस्यानुपन्नवात्‌ । (३) तीथेकरसिद्धाः तीथेकरा एवं. (४) अतीथव 
अन्ये सामान्यकेवलिनः । (५) स्वयंबुद्धसिद्धाः स्वयंबुद्धाः सन्‍्तो ये सिद्धाः। (६) प्रत्येकबुद्धसिद्धाः 
प्रत्येकबुद्धा: सन्‍्तो ये सिद्धाः । 





से वह ग्लानमुनिसेवा हमेशा नहीं कर पाता है, तब प्रतिज्ञावचन यथास्थित नहीं रहा | फिर भी वह नियम 
प्रशस्त प्रशिधान स्वरूप होने से हृदय में शुभ भाव पेदा करने ओर बनाया रखने द्वारा सफल है; ठीके 
इसी प्रकार यहां सिद्ध-नमरकार सब काल न होता रहने से 'नमी सया' वचन अयथास्थित-सा दिखाई 
पंंडने पर भी इसको बोलने में एक प्रशस्त अ्रणिधान पैदा होता हैं, सिद्ध-नमस्कार में चित्त का तन्मयंभाव 
होता है औरे वह हृदय में शुभ भावोल्लास का पूरक हैं इसलिए “नमो सया....'यंह प्रशिधान निरथक नहीं 
सार्थक है; ऐसा आचार्यों का कथन है। केवल “नमः? की अपेक्षा 'सदा नमः कहने में अधिक शुभ भाव 
द्वोता है यह अनुभव सिद्ध हे । 


'सब्वसिद्धाणं अर्थात्‌ तीर्थ|सिद्धादि पंद्रह प्रकार के सिद्धों के प्रति | शासत्र में सिद्धों के १४ प्रकार 
इस रीति से कट्टे गए हैं, (१) वीर्थसिद्ध, (२) अतीर्थेसिद्ध, (३) तीथेकरसिद्ध, (४) अतीथंकरसिद्ध, 
(४) स्वयंबुद्धसिद्ध, (8) प्रत्येकबुद्धसिद्ध, (७) बुद्बोधितसिद्ध, (८) ख्ीलिज्नसिद्ध, (६) पुलिज्ञसिद्ध, (१०) 
नपुसुकलिंगसिद्ध, (११) स्वलिंगसिद्ध, (१२) अन्यलिंगसिद्ध, (१३) गृहिलिंगसिद्ध, (१४) एकसिद्ध, और 
(१५) अनेकसिद्ध, । 

तीथसिद्ध ०. 
तीर्थसिद्धू आदि का स्वुपः 

& (१) यहां /तोयंसिद्ध' वे कहे जाते हैं जो तीर्थ उत्न्न होने के बाद सिद्ध हुए-केवलज्ञान पा 
कर मुक्त हुए । तीर्थ अर्थात्‌ परमात्मा के द्वारा स्थापित किया गया पूर्वोक्त स्वरूपबाला श्रमणसह्व;-साधु, 
साध्वी, श्रावक और श्राविकात्मक अमणप्रधान सह्द; अथवा, “आस्यति इति भ्रमण” इस व्युसत्ति के 
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(ल०-) अथस्वयंबुद्ध-प्रत्येकबुद्ध सिद्धयो: के प्रतिविशेष। इति ? उच्यते, १.बोध्यु-२.पपि- 
३,भ्रत-9.लिड्रकृतो विशेष! तथाहि,-स्वयंबुद्धा बाह्मप्रत्ययमन्तरेण बुध्यन्ते, प्रत्येकबुद्धास्तु न तद्विए- 
हेण श्रुयते च बाह्यवृषभादिग्रत्ययसपेक्षा करकण्डवादीनां प्रत्येकबुद्धानां बोधिः ने स्वयंबुद्धानां 
जातिस्मरणादीनामिति । उपधिस्तु सयं बुद्धानां द्वादशविधः पात्रादिः, प्रत्येकबुद्धानां तु नवविधः 
प्रावरणवर्ज: । स्वयंबुद्धानां पूर्वाधीतश्रुतेडनियमः, ग्रत्येकबुद्धानां तु नियमतो भवत्येव । लिझ्डग्रति- 

पत्ति; खवयंबुद्धानामाचायसब्निधावपि भव॑ति, प्त्येकबुद्धानां तु देवता प्रयच्छतीत्यल विस्तरेण । 
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अनुसार मोक्षार्थ तपस्या करने बाला चतुर्विध अमणसंघ | & (२) 'अतोर्थसिद्ध” वे हैं जो अन्य तीर्थ में 
सिद्ध हुए । सुना जाता है कि “जिशणंतरे साहुबोच्छेओ-दो जिन के अंतरकाल में जहां पूषें जिन का शासन 
लुप्त हो जाता है, वहां पूर्वेकी साधुपरंपरा का विच्छेद होता है | उस अन्तरकाल में भी जातिस्मरण (पूवे- 
जन्म के स्मरण) आदि द्वारा जो मोक्षमार्ग प्राप्त कर सिद्ध होते हैं वे अती् सिद्ध हैं। अथवा ऋषमदेव प्रमुख 
तीथंकर भगवान के तीथस्थापना के पूर्व मरुदेबी आदि सिद्ध हुए वे अतीर्थ सिद्ध हे, क्‍यों कि तब तीर्थ 
उत्पन्न ही नहीं हुआ था। ( (३) 'तीर्थकरसिद्ध' तीथ कर भगवान ही हैं। (&) (४) अतीर्थंकरसिद्ध' 
तीर्थ कर प्रभु से भिन्न सामान्य केबली हैं | &छ) (५) स्वयंबुद्ध सिद्ध वे हैं जो स्व्रयं बुद्ध हो सिद्ध हुए। 
७) (४) प्रत्येक बुद्ध सिद्ध' प्रत्येकबुद्ध हो जो सिद्ध होते हैं । 


प्र० - स्वयंबुद्धसिद्ध ओर ग्रत्येकबुद्धसिद्ध में क्या अन्तर हे ! 


४०-दोनों के बोधि, उपधि, श्रत एवं लिझ्ड इन चार में मिन्नता होने से दोनों में अन्तर है। 
यह इस प्रकार &) (क) रवयंबुद्ध जो होते हैं वे किसी बाह्य निमित्त के बिना ही बोध प्राप्त करते हैं, बुद्ध- 
जाग्रत्‌ होते हैं, जबकि प्रत्येकबुद्ध उसके बिना नहीं । शास्त्र में सुना जाता है| कि करकएडु आदि प्रत्येकबुद्धों 
को बाह्य निमित्तमूत बेल,--पहले पुष्ट युवान ओर बाद में अतिकृश जराजीण हुआ,--इत्यादि का अनुभव 
मिलने पर वैराग्य बढ़ गया, प्रतिबुद्ध हुए । स्वयंबुद्धों को ऐसा नहीं, क्‍यों कि उन्हें जातिस्मरण-पूवेजन्म 
का स्मरण, अवधिज्ञान, अथवा उत्कट वैराग्य संस्कार आदि होते हैं इसकी वजह से वे प्रतिबुद्ध होते हैं, 
कोई बाह्य निमित्त पा कर नहीं। क (ख) दोनों में दूसरा फरके यह है कि स्वयंत्रुद्ध के पास उपधि याने पात्र 
आदि धर्मोपकरण बारह प्रकार के होते हैं;पात्र, पात्रबन्ध, रजस्त्राण, पात्रकेस रिका,पात्रस्थापत,गोच्छक,और 
पटलक,-इन सात प्रकार का पात्रनियोग,८.रजोहरण,६,मुखबखिका, १०.कल्प(पांगरण वल्झ),११. कम्बल ओर 
१२.कम्बल-अन्तरपट ,जबकि प्रत्येकबुद्धों को अन्तिम तीन के सिवाय नो प्रकार की उपधि होती है। छ(ग) 
स्वयंबुद्धों को पूर्वजन्म में पठित श्रुत का नियम नहीं है, जब कि प्रत्येकबुद्धों को बह अवश्य हो कर यहां 
उपस्थित होता हैं। कछ (घ) स्वयंबुद्धों को साधुवेश का स्वीकार स्वतः या गुरु के समक्ष भी होता है, जब 
कि प्रत्येकबुद्धों को साधुलिज्ञ का प्रदान देव करता है । दोनों के बीच के अन्तर का विवेचन इतना यहां 
काफी है, विस्तार से क्या ! | अब आगे बुद्धबोधितसिद्ध आदि का विचार प्रस्तुत किया जाता है । 

& (७) बुद्ध बोधितसिद्ध वे होते हैं जो बुद्ध याने आचाये के द्वारा बोध प्राप्त कराने पर सिद्ध 
ट्वोते हैं, वे यहां ग्राह्मय हैं। &) (८-१०) इन सभी में से कोई तो खीलिड्भातिद्ध--याने स्रो द्वोकर सिद्ध 
हुए, कोई पु ज्लिद्भासिद्ध-पुरुष होकर सिद्ध हुए, ओर कोई नपु सकलिड्धभ सिद्ध द्वोवे हैं । 


प्र०-तब क्या तीथकर भी कोई ख्लीलिड़ सिद्ध होते हैं ! 
उ०- हां, होते हैं, क्यों कि 'सिद्धप्राभृत' शास्त्र में कहा गया दे कि सब से अल्प स्त्रीतीयऋरसिद्ध 








गाथा-२. ] ललितविस्तरा [ ३६६ 


(ल०)-&(७) बुद्धबोधितसिद्धा बुद्धा आचार्य स्तैबोंधिताः सन्‍्तो ये सिद्धास्ते इह गृह्न्ते। 
क(-) एते च सर्वे5पि स्लीलिड्रसिद्धाः केचित्‌ू, (९) केचित्पु लिड्?सिद्धाा, छै(१०) केचिच्- 
पुसकलिड्गसिद्धा:। आह,-तीथंकरा अपि ख्रीलिड्असिद्धा भवन्ति १!। भवन्तीत्याह, यत उत्ता 
सिद्धप्राभते,-- सब्बत्थोवा तित्थयरिसिद्धा, तित्थयरितित्थे णोतित्थयरसिद्धा असंखेजगुणा, तित्थ- 
यरितित्थे गोतित्थयरिसिद्धा असंखेज़युणाओ'इति । (तीथंकरा:)न नपु सकलिद्गसिद्धाः । प्रत्येकबुद्धा- 
स्तु पुल्निज्ञा एय। (११) स्वलिड्डसिद्धा द्रव्यलिड्र' प्रति रजोहरणगोच्छगधारिणः,(१ २) अन्यलिड्र- 
सिद्धाः परिवराजकादिलिड्गसिद्धाः, (१३) गृहिलिज्ञसिद्धा मरुदेबीग्रभतयः | (१४) एगसिद्धा' इति 
एकस्मिन्‌ समये एक एवं सिद्ध), (१५) अणेगसिद्धा' इति एकस्मिन्‌ समयें यावद्टशतं सिद्ध 
यत उक्तम्‌-बत्तीसा अडयाला सटठी बावत्तरी य बोधव्वा। चुलसीई छण्णउई दुरहिय अट्डू त्तरसयं च ॥! 
अत्राह चोदकः “ननु सब णवेते भेदास्तीथंसिद्ध-अतीथंसिद्ध-भेदद्॒यान्तर्भाविनः, तथाहि-- 
वीर्थसिद्धा एव तीर्थकरसिद्धाः, अतीर्थकरसिद्धा अपि तीथेसिद्धा वा स्युरतीथंसिद्धा वा, इंस्येप॑ 
शेषेष्पपि भावनीयमित्यतः किमेभिरिति ?” । अत्रोच्यते,-अन्तभ वे सत्यपि पूवभेदद्यादेवोत्तरोत्तर- 
मेदाप्रतिपत्तेरज्ञातज्ञापनाथ' भेदामिधानमित्यदोषः । 
(पं०-) “न नपु'सकलिज्ञ'इति, नपुसकलिंगे तीथंकरसिद्धा न भवन्तीति बोध्यम्‌ । 





होते हैं, इनसे असंख्यातगुण पुरुष-अतीथकरसिद्ध खीतीर्थेकर के तीथ में होते हैं, इनसे असंख्यात- 
गुण ख्री-अतीर्थ करसिद्ध ख्रीतीथ कर के तीर्थ में होते हैं। कोई तीथकर नपुसकलिब्लसिद्ध नहीं होते हैं 
ओर प्रत्येकबुद्धसिद्ध तो मात्र पुरुष ही होते हैं, न श्री, या न नपु सक | 


& (११) स्वलिड्भरसिद्ध वे हैं जो द्रव्यलिज्ञ रूप में रजोहरण-पात्रगोच्छक को धारण कर सिद्ध 
होते हैं। &) (१२) अन्यलिड्धसिद्ध वे हैं जो परिव्राजकादि जेनेतर लिज्ञ में सिद्ध होते हैं। & (१३) 
गृहलिड्भसिद्ध मरुदेवी-पमुख गृहस्थलिज्ञ में सिद्ध हुए कहे जाते हैं। & (१४) एकसिद्ध अथांत्‌ एक 
पसमय' नाम के अति सूक्ष्म काल में जो एक ही जीव सिद्ध हुआ। & (१५) अनेकसिद्ध अर्थात्‌ जो एक 
“समय में अनेक जीव सिद्ध हुए, यावत्‌ अधिक से अधिक १८८ सिद्ध हुए; क्योंकि कहा हे,-- 


बत्तीसा, अडयाला, सट्टी, बावत्तरी य बोधव्वा | चुलसीई, छण्णवई, दुरहिय अड्ठ त्रसयं च॥१॥ 


--लगातार आठ समय तक सिद्ध होते रहे तो प्रत्येक समय में उत्क्ृष्टतः ३२-३२ सिद्ध हो सकते 
हैं । उस प्रकार सात समय तक उत्कृष्टतठ: ४८-४८, छु: समय तक ६०-६०, पांच समय तक ७४२--७२, 
चार समय तक ८४-८०, तीन समय तक ६६--६६, दो समय तक १०२-१०२ ओर एक समय में उत्कृष्टत: 
१०८ सिद्ध हो सकते हैं। बाद में अन्तर पढ़ता है अर्थात्‌ अनन्तर समय में कोई जीव सिद्ध नहीं होता हे 


प्र०-ये पंद्रह प़कार के सिद्धों का समावेश तीर्थसिद्ध एवं अतीर्थसिद्ध इन दो भेदों में हो जाता है । 
यह इस प्रकार,-तीर्थकरसिद्ध तीथंसिद्ध ही हैं, क्‍योंकि तीथ स्थापित होने के बाद ही सिद्ध होते हैं, 
और अतीर्थकरसिद्ध तीथेसिद्ध यान्अतीर्थंसिद्ध होते हैं। इस रीति से अन्य प्रकार भी इन दोनों में समाविष्ठ 
ही है। तब दो द्वी प्रकार कहिए, पंद्रह क्यों कद्दे गए ? यह क्या निरथ्थक कथन नहीं ! | 


हा 
ही 


४०० ललितविस्तरा [ सिद्धोणँ० 
(ल०-जो देवाण वि०...)हत्थ॑ सामान्येन सर्वसिद्धनमस्कारं कृत्या पुनरासन्नोपकारिलाइ 

#. क ॒ पे तिँ ६२७ 8] श्त्य 
वतमानतीथा धिपते! श्रीमन्महावीरवधेमानखामिनः स्तुति कुव्बेन्ति,-'जो देवाण वि देवो' इत्यादि । 


( जो देवाण वि देवो, ज॑ देवा पंजली नमंसंति । त॑ देवदेवमहियं सिरसा वंदे महावीर ॥! ) 


अस्य व्याख्याः--'थो' भगवान्‌ वद्धपान), दिवानामपि' भवनवास्यादीनां, दिवः 
पूज्यलात्‌ ,-यं देवा: प्राज्जलयों नमस्थन्ति ८ विनयरवितकरपुटा। सन्‍्तः प्रणमन्ति, . 
'त॑देवदेवमहिय देवदेवाः शक्रादयः, तैमंहितः-पूजितः, 'सिरसा-उत्तमाकगेनेत्यादरप्रदर्शना्- 
माह, बन्दे, क॑ ! महावीर ईर गतिप्रेरणयोरित्यस्य विपूर्वेस्थ विशेषेण ईर्यति कम्मे गमयति, 
याति चेह शिवमिति वीरः, महांश्रासो वीरथ महावीरः | उक्त च,-“'विदारयति यत्कम्म॑ तपसा च 
विराजते । तपोवीरयेंग युक्तथ, तस्माद वीर इति स्त्ृतः ॥| १ ॥, तम । 





उ०-सच है कि तीर्थ सिद्ध-अतीथसिद्ध दो में अन्य प्रकार समाविष्ट हो जाते हैं, फिर भी मात्र इन 
दोनों से उत्तरोत्तर प्रकार का बोध नहीं हो सकता, इसलिए भज्ञात के ज्ञापनाथ्थ अन्य तेरह प्रकार बतताए 
गए । अतः निरथंक कथन जेसा कोई दोष नहीं है | 


इस शरकार 'सिद्धाणं बुद्धाएं>' गाथा से सामान्य रूप से समस्त सिद्धों को नमस्कार कर फिर भी 
निक के उपकारी होने से वर्तेमान शासन के अधिपति श्री महावीर स्वामी की स्तुति पढ़ते हैं,-- 


जो देवाण वि देवो, ज॑ं देवा पंजली नमंसंति | त॑ देवदेवमहिय सिरसा वंदे महावीर | 


अथ:-जो देवों के भी (पूज्य) देव हैं, जिन्हें देबगण अंजलि लगा कर नमस्कार करते हैँ, उन 
इन्द्रपूज्य महावीर स्वामि को में मस्तक से बंदना करता हूँ । 


इसकी व्याख्या:--'जो' “ जो, 'देवाण वि! > भवनपति आदि चारों निकाय के देवों के भी, 
'देवो” - देव हैं, क्यों कि पूज्य हैं। और 'जं' ८ जिन्हें, 'देवा'लदेवगण, 'पंजली नमंसंति! विनय से 
अज्जलि-करसंपुट लगा कर प्रयाम करते हैं | 'त॑' > उन, 'देवदेवमहियं - शक्रेन्द्रादि से पूजित, 'महाबीर' 
को 'सिरसा' 5 मस्तक से, 'वंदे' > बन्द्ना करता हूँ | बन्दन मस्तक से ही होता है, फिर भी यहां 'मस्तक- 
से! यह जो कहा बह भगवान के प्रति आदर प्रदर्शित करने के लिए कहा गया है । 'महाबीर' शब्द का अर्थ 
इस अकार दे,-महान्‌ ऐसे जो बीर यह महावीर; 'बीर शब्द “वि? पूर्वक 'ईर” धातु से बना है; वि+ ईर- 
बीर; 'ईर” का अथथे गति एवं प्रेरणा होता है, तब 'बीरः अर्थात्‌ विशेष रूप से जो कम को निकाल 
देते हैं और मोक्ष में जाते हैं। कहा गया है कि,---- 


विदारयति यत्कम्म, तपसा च बिराजते | तपोवीयेंण युक्त तस्माद वीर इृति स्मृतः ॥१॥ 
कं अर्थात्‌ ४ जिस मु के कर शि के 
“रथ जिस कारण से के का विदारण करते हैं, तप से विराजमान है, और , तपोबीर्यू से 


क्र , इसलिए बह 'बीर' इस संज्ञा से स्मरण में आते हैं । महान ऐसे वीर, मद्दावीर को में नेमंस्कर 
!। 





गा«-३. खीमुक्ति ] ललितविस्तरा.. [ ४०१ 


(ल०इकी वि नप्ुुकारो ०'-) इत्थं स्तुति कृत पुनः परोपकाराया5त्ममावइद्धथ फलप्रदशेन 
परमिद पठति पंठन्ति वा,--'एक्को वि ण॑मोक्‍्कारो' इत्यादि । 
(एक्की वि णमोक्क्ारों जिणवरवसहस्स वद्धमाणस्स । संसारसागराओ तारेइ नर॑ व नारिं वा ३।।”) 


अस्य व्याख्या,-एको5पि नमस्कार” तिष्ठन्तु बहव, 'जिनवरवृप्माय वद्धेमानाय यत्नात्‌ 

क्रियमाणः सन्‌ , किम ? संसरण संसार: तियग्नरनारकॉमेरमवानुभवछज्षण४/ स एवं अवेस्थिति- 
. कायस्थितिम्पामनेकधावस्थानेनालब्धपारत्वात्‌ 'सागर' इव संपारसागरः, तस्मात्‌ 'तारय॑ति/'>-अपन- 
यतीत्यथ:, 'नरं व नारिं वा! पुरुष वो ख्रियं वा। पुरुपग्रहणं पुरुपोत्तमधम्मेप्रतिपादनाथ, ख्रीअह॒ण 
तासामपि तद्भव एवं संसारक्षयों भवतीति ज्ञापनाथंम ) 


(को वि०” गाथा की व्याख्या)- 


इस प्रकार एक या अनेक साधक श्रीमहावीर प्रभु की स्तुति नमस्कार करके नमस्कार का फल 
दिखलाने वाली इस 'एको वि०' गाथा पढते हैं। गाथा से फल का प्रद्शेन परोपकार के लिए किया जाता है 
 परोपकार यह कि यह पढ कर नमस्कार में नमस्कर्ता जीव के भाव की वृद्धि हो।एक भी नमस्कार का 
इतना उत्कृष्ट फल हे यह याद करने से भावी नमस्कार में भावोल्लास की वृद्धि और किये गए नमस्कार की 
अलनुमोदना के भाव में वृद्धि होना अनुभव सिद्ध है। गाथा यह है,-- 


इको वि नम्म॒ुकारों जिगवर वसहस्स वद्धमाणस्स । संसारसागराओ तारेइ नर व नारिं वा ॥१॥४ 


.  अथे--जिनवर में वृषभ (उत्तम) ऐसे बद्धेमान स्वामी को (किया गया) एक भी नमस्कार मनुष्य 
या स्त्री को संसारसागर से पार करता है। 


अथात्‌ , 'इक्को विः>एक भी, बहुत की तो क्‍या बात ? '“नमुक्कारो' 5 नमस्कार, 'जिणवर- 
वसहस्स' - जिनवर याने अवधिजिन आदि में उत्तम ऐसे केवली जिन, उनमें वृषभ्ष, ओष्ठ यह जिनवरवृषभ, 
ऐसे 'वद्धभाणसामिस्स' > वद्धमानस्वामी के प्रति विशिष्ट प्रयत्न पूर्वक किया जाता (एक भी नमस्कार) 
पुरुष या ख्री को संसार सागर से पार करता है । 


_भवस्थिति-कायस्थितिः--- 


संसार श्र्थात्‌ संसरण; नारक-तिये'च-मनुष्य-देव भव में परिभ्रमण यह संसरण है, उसे संसार 
कहते हैं। वही समुद्र जेसा है, क्यों कि वह “अनेक रूप” से अवस्थित होने से उसका पार नहीं पाया 
जाता है | यह 'अनेक रूप' भवस्थिति और कायस्थिति की अपेक्षा कहा जाता है । संसार में भव्रस्थिति 
याने आयुष्य के बंधन अंतमु हू से लेकर तेत्तीस सागरोपम॒ तक के अनेक प्रकार भोगने पड़ते हैं; एवं 
कायस्थिति याने बेसी-न बसी प्रथ्वीकायादि काया में लगातार जघन्यतः एक वार से लेकर उत्कृष्टत: अनंत 
काय (निगोद, साधारण वनस्पतिकाय जहां एक शरीर में अनन्त जीव उत्पन्न होते हैं उस) में अनन्त उत्स- 
पिंणी-अवसरपिणी कार तक अनन्त वार जन्म-मरण करने पड़ते हैं 


श्री वर्धेभान स्वामी के प्रति किया गया एक भी सोमथ्येयोग का नमस्कार इन अनेकविछ 


३०२ ] ललितविश्तरा [ सिद्धाणं० 


(ल०-खीमुक्तो यापनीयतन्त्रप्रमाणम्‌ः-) यथोक्त यापनीयतन्त्रे णो खल इत्थी अजीबो 
(प्र०. ..अजीवे), ण यावि अभव्वा, ण यावि दंसणविरोहिणी(प्र० . ..विराहिणी), णो अमाणुसा, णो 
अणारिउप्पत्ती, णो असंखेज्जाउया, णो अह्कूरमई, णो ण उवसन्तमोहा, णो ण सुद्भाचारा, णो' 
असुद्धबोंदी, णो ववसायवज्जिया, णो अपुव्वकरणविरोहिणी(प्र ०... .विराहिणी), णो णबगुणठाणर- 
हिया, णो अजोग्गा लद्बीए, णो अकन्लाणभायणं ति कह न उत्तमधम्मसाहिग त्ति/ | 


तत्र न खल' इति नव ख्री अजीवो वतते किन्तु जीव एवं, जीवस्य चोत्तमधम्मंसाधकल्वा- ' 
विरोधस्तथादशनाव्‌ । न जीवो5पि सब्बे उत्तमधम्मंसाधकी भवति, अभव्येन व्यभिचारात्‌ , तदृव्यो- 
पाहायाह 'न चाप्यमव्या' जातिप्रतिषेधोज्यम्‌ । यद्यपि काचिदभव्या तथापि स्बंवाभव्या न भवति, 
संसारनिवेंद निर्वाणधम्मदिषशुभ्रषादिदशनात्‌ । मव्यो5पि कब्रिदर्शनविरोधी यो न सेल्स्पति तत्नि- 
रासायाह 'नो दर्शनविरोधिनी', दशनमिह सम्यग्दशनं परियृद्यते तत्वाथश्रद्धानरूपं, न तद्िरोधि- 
न्येव, आस्तिक्यादिदशनात | 


अवस्थिति-कायस्थितिमय दुस्तर भी-संसारसागर से नर-नारो को जद्धरने वाला होता है| 'नर” का प्रथम 
अ्रहण इसलिए किया कि धर्म पुरुषप्रधान अर्थात्‌ पुरुषों के मुख्य स्थान वाला है. यह सूचित करना है। 
नारी' ग्रहण से यह बतलाना है कि स्त्रियों के भी उस संसार का अन्त हो सकता है | 





ख्लीमुक्ति में यापनीयतन्त्र का प्रमाण:-- 


जैसे कि यापनीयशाश््र में कहा गया है कि “स्त्री कोई अजीब तो है ही नहीं, फिर वह उत्तम धम्म- 
झोक्षकारक चारित्रधर्म की साधक क्यों न हो सके ? बैसे ही वह अभव्य भी नहीं है, दशन-विरोधी नहीं 
है, अमनुष्य नहीं है, अनाये देशोतन्न नहीं है, असंख्यवर्ष की आयु वाली नहीं है, अति क्रर मति वाली 
नहीं हे, मोह उपशान्त हो ही न सके ऐसी नहीं, वह शुद्ध आचार से शून्य नहीं है, अशुद्ध शरीर बाली 
नहीं हे, परलोकहितकर प्रवृत्ति से रहित नहीं है, अपूबेकरण की विरोधी नहीं है, नौ गुणस्थानक 
(छटठवें से चौदहवे तक के गुणस्थानक) से रहित नहीं है, छब्धि के अयोग्य नहीं है, अकल्याण की ही 
पात्र हे ऐसा भी नहीं, फिर उत्तम धर्म की साधक क्यों न हो सके १९ 


इस शाखकथन का विवेचनः--क ली अजीव है ऐसा नहीं किन्तु जीव ही है, और जीव में 
उत्तमधर्म की साधकता होना कोई विरुद्ध नहीं है, क्योंकि ऐसा देखा जाता है. कि जीव उत्तम धर्म का 
साधक होता है | तब, पुरुषजीव जब साधक हो सकता हे तो स्त्रीजीब भी साधक होने में कया विरोध है ? 
(0 हां, जीव भी सभी ही उत्तम धर्म के साधक नहीं होते हैं क्योंकि उत्तमधर्मसाधकता का अभव्य जीव 
में व्यभिचार हे, अर्थात्‌ अभव्य तो जीव होता हुआ भी उत्तमधर्मसाधक नहीं, इसलिए स्त्री में अगर 
अभव्यत्व ही हो तब बह उत्तमधर्मससाधक न बन सके । किन्तु ऐसा नहीं है, अतः स्त्री में एकान्ततः 
अभव्यत्व ही होने का निषेध करने के लिए कहते हैं कि स्त्री अभव्यजाति की ही नहीं । अलबत्ता कोई स्त्री 
अंगरन्य होती है, लेकिन सभी स्त्री अभव्य ही होती हैं. ऐसा नहीं, कोई भव्य भी होती हैं। कारण यह 


त्री में भी भववेराग्य, मोक्षोपयोगी धर्म के प्रति अद्वे ष,उस धर्मको घुनने की इच्छा,धर्मबोध इत्यादि 





स्‍्त्रीमुक्ति ] ललितविस्तरा [ ४०३ 


(ल०-) द्शनाविरोधिन्यपि अमानुषी नेष्यत एवं, तठ्मतिषेधायाह 'नो अमाहुषी', मलुष्य- 
जातो मावाव्‌ विशिष्टकरचरणोरुग्रीवाद्ययवसब्रिवेशदशनात्‌ । मालुष्यप्यनायोंत्यत्तिरनिश, तदपनो- 
दायाह "नो अनार्योत्यत्तिःः आर्येब्वप्युट्पत्तेश, तथादशेनात। आर्योत्पत्तिरप्यसंख्येयायु्नाधिकृतसा- 
धनायेत्येतदधिकृत्याह “नो असंख्येयायु:” सर्चैच, संख्येयायुयु क्ताया अपि भावात्‌ , तथादशनात्‌ | 
संख्येयायुरपि अतिक्ररमतिः प्रतिषिद्धा तब्निराचिक्रीपयाह “नातिक्ररमतिः', सप्तमनरकायुनिवन्धन- 
रैद्रध्यानामावात्‌ । है 


(पं०-) 'सप्तमे'त्यादि, सप्तमनरके5तिक्लिष्टसत्वस्थाने आयुषो निबन्धनस्य रेद्वध्यानस्य तीतसंक्ले- 
शरूपस्याभावात्‌ ख्रीणां, 'षष्ठी च ख्रियः इतिवचनात्‌ । 





मात्र भव्य के सुलभ गुण दिखाई पड़ते हैं। अगर वह अभज्य ही होती तो यह संभवत ही नहीं। 
हू भव्य भी कोई जीव दरशेनविरोधी होता है जिससे वह मोक्ष नहीं पा सकता, लेकिन स्त्री में एकान्ततः 
ऐसी दशेनबिरोधिता ही है। इस बात का निषेध करने के लिए कहा गया कि वह दरशेनविरोधो ही हें 
ऐसा नहीं । 'दशेन” शब्द से यहां सम्यरदशेन याने तत्त्वाथ श्रद्धान ग्राह्म है, उसका खोत्व के साथ कोई 
विरोध नहीं है, क्‍यों कि कई ख्त्रीयों में भी सम्यग्दशेन के लक्षण आस्तिक्य अथोत्‌ जिनवचन पर निः:शह्कु 
श्रद्धा दिखाई देती हैं । 


हक सम्यग्दशन से विरोध न रखती हुई भी वह.अगर मानवीय ख्ली न हो तब उत्तमधर्मसाधक 
नहीं हो सकती है इसलिए अमानवीपन का निषेध करने के लिए कहते हैं कि 'नो अमानुषी'-बह मान- 
वीय ख्री नहीं है ऐसा नहीं, क्योंकि मनुष्यजाति में उत्पन्न हुई है| यह मनुष्ययोग्य विशिष्ट अवयब जेसे 
कि हाथ, पेर, उरु,प्रीवा आदि दिखाई पड़ने से सिद्ध हे। & मानवीय स्री भी आर अनाये देश-कुल में 
उत्पन्न हुई हो तो वह उत्तम धर्म की साधना के लिए योग्य नहीं, इसलिए उसके निषेधार्थ कहते हैं “न 
अनार्योत्यत्ति:', क्‍योंकि आये देश-कुलों में ख्री की उत्पत्ति हे, ऐसा देखने में आता है। कल आये 
में जन्म होते हुए भी असंख्यात वर्ष की आयु वाली ख्री उत्तमधर्मसाधना के लिए सप्रथ नहीं हे, अतः 
उसके सम्बन्ध में कहते हैं कि वह असंख्येय वर्ष की आयुवाली ख्री प्रस्तुत में गृहीत नहीं हैं, क्योंकि उत्तम 
धर्मसाधक आये स्त्री संख्यात वर्ष के उम्र वाली होती है ऐसा देखते हैं। (छ संख्यात वर्ष वाली भो वह 
अगर अतिक्रर अध्यवसाय से युक्त हो तब अयोग्य है। शस्तुत में बैसा नहीं है. यह 'न अतिक्ररमति/ 
शब्द से कहा गया | अति क्रर अध्यवसाय न होने में कारण यह है कि सातवीं नरक,-जो कि अति 
संक्लेश वाले जीवों का स्थान है,-उसके आयुष्यकर्म का बन्ध कराने वाला जो तीत्र रागदे षमय संक्लेश- 
भरा रोद्रध्यान, वह उसे होता नहीं है । यह वस्तु शासत्र से प्रमाणित है, क्योंकि शाख्र बतलाता हे कि “पहष्ठीं 
च ख्लरिय:' अथांत्‌ स्त्रियाँ उत्कृष्ट: छठबी नरक तक जा सकती हैं । इससे सिद्ध होता हे कि उन्हें सप्तमनर- 
कायु के योग्य वीत्र रोद्रध्यान नहीं हो सकता | 


अति तीव्र रोद्रष्यान ओर उत्कृष्ट शुक्लध्यान की व्याप्ति नहींः- 


ड्िः 
प्र०-तब तो ग्रस्तुत रौद्रध्यान की भांति मोक्षदायी उत्कृष्ट शुभध्यान-शुक्लध्यान भी नहीं हो 
सकेगा, फिर उसे सर्वोत्तम धर्मसाधना एवं मुक्ति कैसे ? 
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(ल०- स्रीणामशुभवदुत्कृश्शुभध्यानमपि कथम्‌ १) तहत्मकृश्टशुभध्यानाभाव इति चेत १ न, 
तेन तस्य प्रतिबन्धाभावात्‌ , तत्फलवदितिरफलभावेनानिश्प्सज्ञात्‌ । 

(१०-) तिद्गत्‌-प्रकृतरीद्रध्यानस्येव 'प्रकृष्टस्थ>मोक्षहेतो: शुभध्यानस्य” शुह्ररूपस्य “अभाव, 
हरति>एवं, चेत्‌' अभ्युपगमोी भवतः, अस्य परिहारमाह न --नेवेतपरोक्त, कुत इत्याह 'तेन-प्रकृतरीद्रध्यानेन 
(स्प'-प्रकृतशुभध्यानस्य, 'प्रतिबन्धामावाद्‌'--भविनाभावायोगात्‌ तत्रतिबन्धसिद्धौं हि व्यापककारणयोवू क्ष- 
ज़धूमध्वजयोर्निव्ती शिशपाधूमनिवृत्तिवत्‌ प्रकृतरैद्रध्यानाभावे अक्ृष्शुभध्यानाभाव उपन्यत्तितु' युक्त: । न चा- 
पति प्रतिबन्धः, कुत इत्याह तत्फलव्त्‌' तस्थ ग्रकृषशुभध्यानस्थ फर्छ॑मुक्तिगमनं, तस्थेव, इतरफलमावेन' 
प्रकृतरौद्रध्यानफलस्य सप्मनरकगमनकक्षणस्य भावेनन्युगपत्सत्तया, 'अनिष्टप्रसड्भात'-परमपुरषार्थो पघातरूप्स्या- 
निश्स्य प्रसड़ात्‌ । प्रतिबन्धसिद्धी हि शिंशपात्वे इव वृक्षत्ं, धूम इव वा धूमध्वज:, प्रकृष्टशुभध्यानभावे स्व- 
फलकारिष्यवश्यंभावी प्रकृतरैद्ष्यानमावः स्वकायकारी, स्वकायकारित्वाहरस्तुनः, स्वकार्यमाक्षिपत्‌ कथमिव परम- 
पुरुषाथ नोपहन्यादिति। 





उ०-ऐसा मत कहिए। उत्कृष्ट शुभध्यान नहीं हो सके ऐसा नहीं हे, क्यों कि प्रस्तुत रौद्रध्यान के 

साथ उसकी कोई व्याप्ति नहीं है । व्याप्ति सिद्ध हो तब प्रस्तुत रोद्रध्यान के अभाव में उत्कृष्ट शुभध्यान के 
अभाव का उपन्यास करना योग्य है। उदाहरण वस्तु के साथ व्यापक या कारण की व्याप्ति द्वोती हे, 
पेड़पन यह शीशमपन का व्यापक धर्म है; तो दोनों की व्याप्ति हे,-जहां जहां शीशमपन है वहां वहां पेड़- 
बन अवश्य है; तब व्यापक धर्म पेड़पन के अभाव में शीशमपन के अभाव का उपन्यास किया जा सकता 
हैं, कह सकते है कि अगंर पेड़ ही नहीं है तब शीशम नहीं हो सकता है । बेसे ही, अग्नि धु'आ का कारण 
है, उभय की व्याप्ति हैं, जहां जहां घुआ है वह्दां वहां अग्नि अवश्य है, तब कद सकते हैं कि अग्नि 
अगर न हो तो धुआ नहीं ही होगा | प्रस्तुत में ऐसी कोई व्याप्ति नहीं हे कि जहां जहां उत्कृष्ट शुभध्यान है 
बह्टा वहां ऐसा तीब्र रौद्रध्यान होता ही है । कारण यह है कि,यदि दोनों ही है तब उत्कृष्ठ शुभध्यान के फत्न 
मोक्षणमन की तरह प्रस्तुत रौद्रध्यान का फल सप्तमनरकगमन भी साथ ही साथ प्राप्त होगा ओर वह तो 
अनिष्ट है; क्यों कि नरकंगमन तो परम पुरुषाथ मोक्षणगमन का घातक होने से नरकगमन के साथ मोक्ष 

। किसी को इष्ट नहीं । अगर व्याप्ति सिद्ध हो तब तो जिस प्रकार शीशमपन होने पर पेड़पन, अथवा 
घुआ होने पर आग, इत्यादि अवश्य होते ही हैं इसी प्रकार व्याप्य उत्कृष्ट शुभध्यान होने पर व्यापक 
अस्तुत रौद्रध्यान भी होना ही चाहिए; और वे दोनीं ही अपना अपना काये करेंगे ही; कारण, वस्तु अपना 
कार्य करती ही है; तब तीत्र रौद्रध्यानका का कार्य भी अवश्य द्वोगा | फलत: रौद्रध्यान, अपने कार्य तरक- 
गंमन को आंकर्षित करता हुआ, मोत्त प्राप्ति का विधातक क्यों न द्वो ? इसलिए फल्नित होता है कि जहां 


2 


4 


मोक्ष प्रापक शुक्कध्यान की योग्यतां हैं वहां सप्तमनरक प्रापक रौद्रध्यान की योग्यता होने का कोइ नियम 
नहीं है; अतः स्त्रियां सप्तम नरकगमन के योग्य न होने पर भी शुक्लध्यान के योग्य द्वो सकतीं हैँ । 


& ऋर अध्यवसाय वाली न होती हुई भी अगर वह कामलंपट हो तब सुन्दर याने उत्तम पर्म- 
साधना के लिए योग्य नहीं; किन्तु स्त्रीमात्र में कामलंपटता ही होती है ऐसा नहीं, यह सूचित करने के 
हैं कि वह उपश्ञान्तमोह हो द्वी नहीं सकती बेसा नही, क्‍यों कि किसी २ स्त्री का मोह शान्त 
| भी देखते हैं। & उपशान्त मोह वाली भी अगर अशुद्ध आचार युत्त हो तब निन्‍य है , लेकिन ऐसा 


हे 
छा श्र 


उ्खड 





० 
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(ल०-) अक्ररमतिरपि रतिलालसाअसुन्दरव, तदपोहायाह-नों न उपशान्तमोहा, 
काचिदुपशान्तमोद्यापि संभगति, तथांदशनात्‌ । उपश्यान्तमोहापि अशुद्धाचारा गहिता, तत्तिक्षेपा- 
याह-“नो न शुद्धाचारा' काचित्‌ (प्र०. . .कदाचित) शुद्धाचारापि भवति, औचित्येन परापकरण- 
वजना(प्र०. ..परोपकरणाज्जना)बाचारदशनात्‌ । शुद्धाचारापि अशुद्धवोन्दिरिसाध्वी तदपनोदायाह- 
प्नो अशुदबोन्दिः; काचित शुद्धतनुरपि भव॒वि, प्राकम्मोनुवेधतः (प्र०... ०नुरोधतः) संसब्जनाथ- 
'शुद्धयदर्शनात्‌ कक्षास्तनादिदेशेवु । शुद्धबोन्दिरपि व्यव्सायवजिता निन्दितेब, तन्निरासायाह- 
धो व्यवसायवर्जिता; काचित्‌ परलोकव्यवसायिनी, शाख्तरात्‌ (प्र०...शास्त्रादों) तत्मवृत्ति- 
दशनात | 


(ल०-) सबव्यवसायाप्यपूवंकरणविरोधिनी विरोधिन्येव, तत्मतिषेघमाह नो अपूर्वकरण- 
विरोधिनी', अपूर्षकरणसंमवस्य स्त्रीजातावपि प्रतिपादितत्वात्‌ । अपूवकरणवत्यपि नवगुणस्थान- 
रहिता नेष्टसिद्धये (वि) इष्टसिद्धयथमाह “नों नवशुणस्थानरहिता,, तत्संभवस्य तस्याः प्रति- 
पादितत्वात्‌ | नवगुणस्थानसड्भतापि लब्ध्ययोग्या अकारणमधिकृतविधेः, इत्येतअतिक्षेपायाह-“नायो- 
ग्या लब्घे:', आमंषरोषध्यादिरूपायाः कालोचित्येनेदानीमपि दशेनात्‌। 


नहीं हे यह “नो न शुद्धाचारा” से सूचित किया जाता है; सभी स्त्री शुद्ध आचार वाली हो द्वी नहीं सकती 
ऐसा नहीं, कोई कोई स्त्री शुद्ध आचार वाली भी होती है। ओचित्य-पालन पूर्वक दूसरों को अपकार न 
“ करना, द्वानि न पहुँचाना, ऐसे शुद्ध आचार किसी किसी स्त्री में दिखाई पडते हैं। के शुद्धाचार वाली भी 
अगर अशुद्ध देह वाली हो तब ठीक नहीं, अत: उसके निषेधार्थ कहते हैँ कि सभी स्त्री अशुद्र ही शरीर 
वाली होती है ऐसा नहीं है, क्यों कि कोई स्त्री.पवित्र शरीर वाली भी होती हे । देखते हैं कि पूर्व कर्म के 
अनुरोध से कांख, स्तन आदि प्रदेश में दुर्गन्धयुक्त पसीना वगेरह अशुद्धि से रहित भी स्त्री जगत में होती 
है | & शुद्ध शरीर वाली भी स्त्री अगर परलोकहितकारी शवृत्ति से रहित हो तब निनन्‍्य हे, उत्तमधमें- 
साधक नहीं; किन्तु सभी में ऐसा नहीं यह “नो व्यवसायवर्जिता? शब्द से कहते हैं; कारण, कोई कोई स्त्री 
बरलोक-व्यवसाय वाली भी दिखाई देती है , शास्त्र में सित्रयों की परलोकद्ठिताथे प्रवृत्ति देखने में आती हे । 


&) परलोकठ्यबसाय वाली होने पर भी ख्रीभाव के साथ अगर सम्यक्त्वसाधक अपूर्वकरण का 
विरोध हो तब चारित्र स्वरूप उत्तम धर्म की साधना, केवलज्ञान एवं मोक्ष का भी विरोध ही है, लेकिन 
इस विरोध का प्रतिषेध करते हैं,-'न अपूर्वकरणविरोधिनी,” अर्थात्‌ अपूवकरण का स्री-माव के साथ कोई 
विरोध नहीं, क्यों कि ख्री-जाति में भी अपूर्वकरण का सद्भाव शाख्र में प्रतिपादित है। छ यदि शड्ढा हो 
कि अंपूर्वंकरण वाल्गी भी ख्री सम्यक्त्व याने चतुथे गुणस्थानक तो पा जाए किन्तु यदि बह ऊपर के नौ 
गुणस्थानक ग्राप्त करने के लिए अयोग्य हो तब तेरहवा 'सयोगि केबली' मामक केवलज्ञान का गुणस्थानक 
भी नहीं ग्राप्त कर सकती ! तब तो इष्ट मोक्ष सिद्धि के लिए भी कहां से समर्थ हो सके ? इसलिए इश्टसिद्धि 
हेतु कहते हैं कि बह नौ गुणस्थानकों से रहित ही होती है ऐसा नहीं, क्‍यों कि किसी किसी ख्लरी में उनका 
सद्भाव शास्त्र में प्रतिश्दित है | छ) नो गुणस्थानकों के योग्य होने पर भी स्त्री अगर रब्धियों के योग्य 
नहीं तब अस्तुत केवल्यप्रापक उत्तमधर्म विधि की उत्पादक नहीं बन सकेगी, ऐसी श्ढा हो सकती है, अतः 

' बैसी अयोग्यता का निषेध करने के लिए कहते हैं कि वह लब्धि के अयोग्य नहीं है; क्‍यों कि 'आसमध्ष- 
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(ल०-द्वादशाडवत्कैवल्यस्थ कथ न बावः १) कथ॑ द्वादशाड्रअतिपेधः ? तथाविधविग्रहे ततो 
दोषातू ; श्रेणिपरिणतों तु कालगर्भवद्‌ भावतो मावरोउचिरुद्ध एवं। लब्धियोग्यापि अकल्याणमरा- 
जनोपधघाता ( ग्र०. .. ०नोपघातात्‌ ) नामिलषिताथसाधनायालमित्यत आह “नाकल्याणमाजन, 
तीथंकरजननात्‌ ; नातः पर॑ कल्याणमस्ति | यत एवम्तः कथं नोत्तमधम्मंसाधिका ? इति उत्तम- 
धम्मंसाधिकेत | 


अनेन तत्तत्कालापेज्ञयेतावद्‌गुणसंपत्समन्विवेतोत्तमधम्मसाधिकेति विद्वांस । केवलसाधक-, 
4 आप ५ पे का. 
थायं, सति च केवले नियमान्मोक्षप्राप्तिरित्युक्तमानुपसड्ञिकम । तस्मान्नम्रस्कारः कार्य इति | 


(पं०-) श्रेणी 'त्यादि; 'श्रेणिपरिणतों तु! - क्षपकश्रेणिपरिणामे पुनः वेदमोहनीयक्षयोत्तरकाडं, 
'कालगर्भवत' ,काले-्प्रौंढे ऋतुप्रृत्युचिते उदरसत्त इव, 'भावतो>द्वादशाज्ञार्थेषयोगरूपात्‌ , न तु शब्द- 
तोएपि'भावः>्सत्ता द्वादशाज्ञस्थ, 'अविरुद्धो-न दोषवान्‌ । इृदमत्र हृदयम्‌ ,-अस्ति हि स्त्रीणामपि प्रकृत- 
युक्तया केवल्प्रापिः, शुक्लध्यानसाध्यं च तत्‌ , 'ध्यानान्तरिकाषां शुक्लध्यानाथमेदढुयावसान उत्तरमेदद्याना- 
रम्भहूपायां वतमानत्य केवलूमुलयते' इति वचनप्रामाण्यात्‌ | न च पूर्वगतमन्तरेण शुकरुध्याना55च्यमेदौ स्तः 
आधे पूव॑विदः' (तत््वाथ० ९-३९) इतिबचनात्‌ , 'दृष्टिवादश्व न स्त्रोणामितितचनात्‌ , अतस्तदर्थोषयोग- 
रूपः क्षपकश्रेणिपरिणती ख्रीणां द्वादशाज्ञभाव: क्षयोपशमविरेषाददुष्ट इति । 


. ओऔषधि' (स्पश मात्र से रोग हटाने वाली ) लब्धि आदि उसमें होती है; वर्तमान काल में भी कालानुसार ओपषधि' (स्पशे मात्र से रोग हटाने वाली ) लब्धि आदि उसमें होती है; वर्तमान काल में भी कालानुसार , 
विशिष्ट शक्ति किसी किसी स्त्री में दिखाई पड़ती है । 


ल्वियों को शुक्लष्यानसाधक पूर्वों का ज्ञान कहां से १:- 


प्र०-स्त्रियों को समस्त द्वादशाह्ञ का निषेध क्यों ? अगर निषेध है तप्र पूर्वों का ज्ञान न होने से 
केवलज्ञान-साधक शुक्रध्यान केसे होगा ! 


उ०-स्त्रियों का शरीर ह्टी ऐसा है. इसलिए उसके द्वाइशांग आगमों का अध्ययन निषिद्ध किया गया 
है ता कि कोई दोषापत्ति न द्वो । फिर भी यह तो शब्द रूप से ज्ञान करने का निषेध हुआ, किन्तु अथे रूप 
से नहीं; और वस्तुस्थिति ऐसी है कि स्त्रीवेदादि मोहनीय कर्म का क्षय हो जाने से क्षपक श्रेणि का 
विशिष्ट परिणाम होने पर संजात श्रुतावरण के विशिष्ट क्षयोपशमबश 'भावत्तो भावः अविरुद्ध:-अर्थात्‌ 
शुक्लध्यान के भाव से ज्ञानावरण-क्षयोप शमभाव याने द्वाइशांय के अर्थ का बोधात्मक उपयोग प्रगठ हो 
जाता है; तब अर्थपयोग रूप से द्वादशांग की सत्ता आ ही जाती है । यह अतिरुद्ध है याने दोषावह नहीं 
है, क्यों कि पूर्वो के ज्ञाता और पुरुषों की तरह उनके मोहनीय का सर्वथा क्षय हो गया है | यहां तातये 
यह है कि स्त्रियों को भी प्रस्तुत युक्ति से केब्लन्नान की प्राप्ति होना भी उचित है, और केचलज्ञान श॒क्ल- 
ध्यान से होता है; क्‍यों कि यह शास्त्र बचन इसमें प्रमाण है कि '“ध्यानान्तरिका में बर्तेमान जीव को 
केवलज्ञान उत्पन्न होता है; शुक्लध्यान के पहले दो प्रकार-'प्रथक्त्व-बितर्क सविचारु, एकत्ववितर्क अविचार' 
, ओर पिछले दो प्रकार-'सूह्ष्म क्रिया-अनिवृति, व्युच्छिन्न क्रियाप्रतिपाति'-के प्रारम्भ होने पूछ, ' 


की शक 
४" 
| 


ली अवस्था को ध्यानान्तरिका कद्ठते हैं। अब देखिए कि बारूवे अड्ग 'दृष्टिवाद' के अन्तर्गत 





इको वि नमुकारो० विधिवादः ] ललितबिस्तरा [ ४०७ 


(ल०-स्तुतिः किमर्थवादों, विधिवादों वा ?-) आह,-““क्िमेष स्तुत्यर्थथादों यथा-'एकया 
पूणणा हुत्या (प्र०...पूणया55हुत्या) सवोन्‌ कामानवाप्नोती!ति ? उत विधिवाद एवं यथा- 
'अग्निहोत्र जुहुयात्‌ स्वगंकाम' इति १ कि चातः १ यद्याद्यः पक्त;, ततो यथोक्तफलशून्यत्वात्‌ फला- 
न्तरभावे च तदन्यस्तुत्यविशेषादलमिहैव यत्नेन | न च यक्षस्तुतिरप्यफलवेति प्रतीतमेबैतत्‌ | अथ 
चरमो विकल्प), ततः सम्यक्त्वाणुव्॒तमहात्रतादिचारित्रपालना(प्र ०. . .पालनादि)वैयर्थ्यम , तत 
एवं मुक्तिसिद्धेः । न च फलान्तरसाधकमिष्यते सम्यक्त्वादि, मोक्षफलत्वेनेष्ट्वात, “सम्यर्दश 
नज्ञानचारित्राणि मोक्षमाग्गं:' इतिवचनादिति (तलाथे० १।१)” 


(पं०-) 'स्तुत्यथवाद' इति, स्तुतये-स्तुत्यथ', अथवादः:-परशंसा, स्तुत्यथवादः । विप्लावनाथर्थ- 
मपि अथवाद: स्यातू , तदृव्यवच्छेदाथ' स्तुतिप्रहणमिति । 


यूबे! नाम के अभ्रत का ज्ञान अगर न हो तो शुक्लूध्यान के पहले दो प्रकार उत्पन्न नहीं हो सकते । तत्त्वार्थ 
महाशास्त्र में कद्दा हे आधे पूर्वविदः' > 'शुक्कध्यान के आद्य दो गकार पूर्व के ज्ञाता को हो सकते हैं। 
आर शास्त्र यह भी कहता हे कि स्त्रियों को दृष्ठिबाद आगम का अध्ययन नहीं | ओर स्त्रियों को केबलज्ञान 
ओर इसका साधनभूत शुक्ल ध्यान तो होता हे; इसलिए मानना दुवर है कि शब्द रूप से उन्हें अध्ययन 
न होने पर भी धर्मध्यान के आधार पर क्षपक श्रेणि के विशिष्ट परिणाम तक वह पहुँचती है, और वहां 
अतज्ञानावरण कर्मा का एक ऐसा ज्ञयोपशम हो जाता है कि जिससे, शब्दत: नहीं सही, पदार्थवोघ रूप से 
द्वादशाड़ श्रत-प्राप्ति हो जाती है। ऐसा मानने में कोई दोष नहीं है। 


&9 न अकल्याण भाजनम्‌---शायद अश्न होगा कि स्ली लब्धि-योग्य होने से का केवलज्ञान की 
लब्धि के योग्य भी हो, किन्तु वह अगर कल्याण का पात्र ही न हो ता इष्ट केवल्लज्ञान और मोक्ष सिद्ध 
करने के लिए कैसे समर्थ हो सकती है ? इसलिए यहां कहते हैं कि वह कल्याण पात्र भी नहीं है ऐसा 
नहीं; क्योंकि बह तीथेकर को जन्म देती है, ओर इससे बढ़कर कोन दूसरा कल्याण है 

इस ग्रकार ख्री जब अजीव से लेकर अ-कल्याणभाजन तर्क नहीं हैं, तब वह केवल्ज्ञान और 
मोक्ष के उपयोगी उत्तम धर्म की साधक क्यों न हो ? अथांत्‌ स्लरी भी उत्तम धर्म साधक हे ही । 

इससे बिद्वज्जन कहते हैं कि वैसे बैसे काल की अपेक्षा अथांत्‌ भरत-ऐरवत ज्षेत्र में अब सर्पिणी 
काल के ततीय आरे के अन्त एवं चतुर्थ आरे में ओर उत्सपिंणी काल के तीसरे आरे में एवं चोथे के 
आरम्भ में, तथा मद्दाविदेह ज्षेत्रे सबे काल्न में, पूर्वोक्त इतनी गुणसंपत्ति से युक्त द्वी ख्री उत्तमधम की साधक 
हो सकती है । यह उत्तमधर्म केक्लज्ञान को प्रगट करता है, और केवलज्ञान होने पर अवश्य मोक्ष प्राप्ति 
होती है | इतना प्रसड्रबश कहा गया। 

जब महावीर प्रभु के प्रति किया गया एक भी नमस्कार नर-मारी को संसार समुद्र से 
देता है, तब यह एक कतेव्य बन जाता है कि यह नमस्कार करना चाहिए | 















भव्य ] ललितबिस्तरा [_ सिद्धाणं ०-१३गाथा 


प्र 


(ल०-स्तुतिः विधिवादः) अत्रोच्यते -विधिवाद एवायं; न च सम्यक्ल्वादियैयर्य' तखत्‌- 
स्तद्भाव एवास्य भावात्‌ | दीनारादिभ्यों भूतिन्याय एप), तदवन्ध्यहेतुत्वेत तथा तड्भाबोपपत्ते: | 
अवन्ध्यहेतुश्ाधिक्रतफलसिद्धों मावनमस्कार इति । 

(पं०-) 'व्खत' इत्यादि | तत्वतो-निश्चयवृत्त्या, 'तड्भाव एव -सम्यरुर्शनादिमाव एवं, अस्य- 
नमस्कारत्य, 'भावात्‌! | द्रव्यतः पुनरन्यथाप्ययं स्थादिति तत्त्वग्रहणम्‌ | इदमेव सदृष्टान्तमाह 'दीनारा- 
दिभ्यो'-दीनास्पमृतिग्रशस्तवस्तुभ्यो, 'भूतिन्यायो!-विभूतिहृशन्तः, तत्सदशल्वाद्‌ सूतिन्यायः, 'एप:- 
सम्यक्तवादिभ्यो नमस्कार: । एतदपि कुत इत्याह 'तदबन्ध्यहेतुत्वेन', तस्य-नमस्कारस्य साध्यस्य, अवसय- 
हेतुत्वेन-नियतफलकारिहेतुभावेन सम्यक्तवादीनां, तथा/-भावनमस्कार(प्र० ....नमस्कारमाव) रूपतया, तद्भा- 
वोपपत्ते:/-सम्यक्तवादीनां परिणलुपष्तः; भूतिपक्षे तु तस्या:-मूतेः, अवन्ध्यहेतुत्वेन दीनारादीनां, तथा- 
भूतितया, तेषां-दीनारादीनां, परिणतेः-घटनादिति योज्यमिति | भवतु नामेव॑ तथापि कथ्थ॑ प्रकृतसंसारोत्तार- 
सिद्धिरिय्याशडक्याह 'अवन्ध्यहेतुथ्र'-अस्खलितिकारणं च, अधिकृतफलतपिद्धो' मोक्षरक्षणायां, 'भावन- 
मस्कारो' मगवत्मतिपत्तिरप:, इति कर्थ॑ न मोक्षफल् सम्यग्दशनादि ? परम्परया मोक्षस्य तत्फल्ल्वादिति । 


स्तुति की गई यह क्या (१) स्वुति-अ्रथेबराद हे या (२) विधिवाद ? (१) &) अथंवाद दो प्रकार का होता है 
(१) प्रशंसावाक्‍्य, ओर निन्‍्दाबाक्य । इनमें दूसरा अशुभ प्रसज्ञ आदि सूचित करने के लिए भी निन्दात्मक 
अथवाद वाक्य का प्रयोग किया जाता है; लेकिन यहां शुभपूचऊ प्रशंसात्मक अथंबाद का प्रश्न है इसलिए 
पूछा जाता है कि यह्द क्‍या स्पुति-अयेब्राद हे ? इसका उदाइरण यह,-एकया पूर्णाहुत्या सब्रौन्‌ कामान्‌ अबा- 
प्नोति-अथ/त्‌ एक संपूर्ण आहुति से सभी वांदछित प्राप्त होते हैं। ध्यान में रहे यह कोई विधिवाक्य नहीं कि 
मात्र एक पूर्ण आहुति ह्वी की जाए ओर दूसरा कुठ न करे फिर भी सर्व इच्छित सिद्ध होंगे;किस्तु पूर्ण आहुति 
प्रभावशाली हे ऐसी प्रशंसा का योतक हे यह तविधिव्राक्य । छ (४) विधिवाद? का दृष्ठान्त यह कि “अग्नि- 
होत्र जुहुयात्‌ स्वगेकामः,-- अर्थात्‌ रत्रगे की कामना वाला पुरुष अग्निहोत्र यज्ञ करे'। इससे स्वर्गेच्छु के 
लिए अग्निद्दोत्र का विधान किया गया | प्रस्तुत में प्रश्न है कि 'इक्को वि नमुकारो' यह अथंबाद है या 
विधिवाद ? कहिए इससे क्‍या मतऊूब है ? मतलब यह है कि, 


अगर पहला पक्ष स्वीकृत हे तब तो देखिए अथंवाद में यथोक्त फल नहीं होता है; प्रशंसात्मक 
अथवाद वस्तुस्थिति का प्रतिपादक नहीं है इसलिए गाथा से यह विजक्षित होता नहीं कि एक ही नम- 
स्कार से संसार पारगमन स्वरूप फल हो जाएगा | शायद आप कहेंगे 'मत हो, दूसरा कोई फल होगा” तब 
तो यह आया कि ताहश फलजनक किसी दूसरी स्तुति करने की अपेक्षा इस स्तुति करने में कोई विशे- 
पता नहीं हुईं, फिर इसी में प्रयत्त क्यों करे ! प्रयत्न उसी अन्य स्तुति में ही किया जाए; जैसे कि यक्ष की 
स्तुति में । यक्षस्तुति भी निष्फत्न ही होती हैं ऐसा नहीं है । 


अब अगर दूसरा पक्त विधिवाद स्वीकृत है तब तो सम्यक्त्व एवं देशविरति-सर्वत्विरति आदि 

चारित्र का पालन करना व्यथे है, क्‍यों कि एक महावीर-नमस्कार से ही मोक्ष सिद्ध हो जाएगा ! सम्यक- 

स्वाढि के द्वारा भी मोक्ष के सित्रा दूसरा कोई फल्न तो इछ् नहों है, क्‍यों कि मोक्षसाधक रूप से ही वे 

का अमिलषित हे। तत्त्वार्थ अध्याय प्रथम का आद्य सूत्र यह है कि 'सम्यग्दशन-ज्ञान-धारित्राणि मोक्षमागें:'-- 

दर्शन सम्यग्ज्ञान एवं सम्यग्चारित्र (तीनों मिल कर) मोक्ष के उपाय हैं | लेकिन इनका प्रयत्न करना 
व्यैध है, मोक्ष तो एक ही वीरनमस्कार से सिद्ध हो जाएगा। है 





अथवाद भी युक्तियुक्त | लंलितरबिस्तरा [ ४०६ 


(ल०-अथ॑वादे5प्युपपत्ति)) अथवादपक्षे5पि न सर्वा स्तुतिः समानकलेत्यतो विशिष्टझल- 
हेतुत्वेनात्रेव यत्नः काये!; तुल्ययत्नादेव विषयभेदेन फलमेद्ोपपत्ते:; बब्बूल कन्पपादपादो प्रतीत- 
मेतत्‌ । मगवन्नमस्कारथ परमात्मविषयतयोपमातीतो बचते; यथोक्तम्‌ ,-- 

'कल्पद्रुमः परो मन्त्र: पुण्यं विन्तामणिश्व यः | गीयते से नम्ृस्कारलबैतराहुरपण्डिता) ॥१॥ 
'क्पदुमो महाभागः, कल्पनागोचरं फलम्‌। ददाति न च मन्‍्त्रोडपि, स्वेदुःखविवापहः ॥[२॥ 
न पुण्यमपवग्गाय, न च चिन्तामगियेतः । तत्कथं ते नमस्कार एभिस्तुल्यो5भिधीयते ! ॥३॥ 

इत्यादि । णवास्तिस्त्रः स्तुतयों नियमेनोच्यन्ते | केचिच अन्या अपि पठन्ति, न च तत्र 
नियम इति न तद्व्याख्यानक्रिया । 


(पं०-) कल्पद्रमे त्यादिक्ोकः, कल्पद्रुम:-कल्पवृक्ष:, परो मन्त्र:/-हरिणैगमेषादिः, 'पुण्य- 
तीथकरनामकर्म्मादि, 'विन्तामणि:” मणिविशेष:, 'यो गीयते'>्यः श्रूयते जगतीष्टफलदायितया, 'तथेव/- 
गीयमानकल्पद्ुमादिप्रकार एवं 'स', भगवंस्‍्तव “नमस्कार, आहुः, अपण्डिता/-अकुशलः, 'एतदिति 
शेष: । 


स्तुतिवाक्य विधिवाद होने का समर्थनः--- 


उ०- श्री बधेमानस्वामी को किया गया एक भी नमस्कार संसारतारक है यह स्तुति-वचन विधि- 
वाद ही है, अर्थवाद नहीं कि जिससे वह निष्फल या प्रयत्नायोग्य हो | हां, विधिवाद होने से एक बीर- 
नमस्कार में ही मोक्षसाधकता का विधान प्रतिपादित हुआ, फलतः फिर सम्यग्दशेनादि व्यय हो जाने की 
आपत्ति खड़ी होगी ! लेकिन ऐसा नहीं हे,-सम्यरद्शेनादि व्यर्थ नहीं हैं ; क्‍यों कि निम्वयदृष्टि से यह 
संसारतारक एक नमस्कार, बस्तुतः देखा जाए तो सम्यर्दशनादि होने पर ही हो सकता है। यहां निश्चयदष्टि 
से ऐसा इसलिए कहा कि द्रउ्यनमस्कार अर्थात्‌ मोत्ष का असाधक भावशून्य नमस्कार तो बिना सम्यरदशें- 
नादि के भी हो सकता है | तात्त्विक नमस्कार में अति उच्च भात्र को आवश्यक हे, ओर वह सम्यरदरशों- 
नादि से संपन्न आत्मा को ही हो सकता है । 


सुवणप॒द्रादि से विभूति का दृष्टान्त)- 


सम्यग्द््शनादि में से ऐसा तास्यिक नमस्कार उपपन्न होता है, यह समझने के लिए सुवंणुमुद्रादि से 
उत्पन्न विभूति का दृशन्त है । दोनों में समानता है, कारण यह है कि जिस प्रकार खुवर्णेमुद्रादि ये बेमव 
के अबन्ध्य हेतु हैं, याने नियत कारण हैं, इसलिए वे ही वैभव रूप में परिणत होते हैं, वेभव स्वरूप बन 
जाते हैं, ठीक इसी प्रकार सम्यर्दर्शनादि भी साध्य तात्त्विक नमस्कार के अवश्य फलोत्पादक कारण हैँ 
इसलिए वे बढ़ते बढ़ते तात्तयिक नमस्कार रूप से परिणत हो जाते हैं, तात्त्विक नमस्कार स्वरूप बन जाते 
हैं। ऐसा मत कहिए कि “ठीक है ऐसा हो फिर भी प्रस्तुत संसारतरण केसे सिद्ध द्वोगा ?ै।' क्‍यों कि 
संसारपारगमन एवं मोक्षप्राप्ति स्वरूप फल के प्रति भावनमस्कार याने तात्त्विक नमस्कार, जो कि भगवत्‌- 
प्रतिपत्ति याने उत्क्रषणजिनाज्ञागालन रूप है, बद अध्वलित कारण है, अउः इससे संसारोत्तार एवं मोक्त 
अवश्य सिद्ध होता है | जब भावनमस्कार को पैदा करने द्वारा सम्यग्इशतादि सोक्षजनक हैं, तब वे विरथेक 

4 शक रे 

कहां हुए ? क्‍यों कि परंपरा से उनका भी 'फल मोक्ष है ही । 


४१० ] ललितविस्तरा 
अर्थवाद में भी उपपादनः-- 


विधिवादपक्ष का समर्थन किया गया। अब अथंबाद-पक्ष में भी उपपादन इस प्रकार किया जाता 
है,--यह जो आज्षेप किया था कि 'अर्थवाद तो मात्र प्रशंसावचन होने से वह वास्तविकता का प्रतिपादक 
नहीं, अथत्‌ स्तुति उक्त फल की वस्तुतः जनक नह्दीं; ओर दूसरे किसी फल की जनक हो तब प्रयत्न 
ताहशफलजनक अन्य किसी यक्षस्तुति आदि में ही किया जाए. इस स्तुति में ही क्यो ?'--यह आत्तिप 
उचित नहीं, क्‍यों कि सभी स्तुति समान ही फल की उत्पादक होती हे एसा नियम नहों है; ओर देवों की 
अपेक्षा देवाधिदेव त्रिलोकबन्धु बीतराग सर्वेज्ञ भी महाबीरादि तीथकर भगत्रान की स्तुति विशिष्ट फल : 
पेदा करती है इसलिए इसी में प्रयत्न करना चाहिए। चाहे सराग देव की स्तुति की जाए या बीतराग देव 
की, लेकिन श्रयत्न, श्रम आयास तो दोनों स्तुतिओ्ों में समान ही है ' तब फिर इतने ही प्रयत्न को बीतराग 
स्तुति से बिशिष्टफलदायी क्‍यों न बनाया जाए 


, प्र८--जब प्रयत्न तुल्य हे तब फल में तारतम्य केसे 


उ०--विषय के भेद से फल में तारतम्य होता है। देखते हैं कि बबूल का वृत्त और कल्पवृक्ष- 
इन दोनों के श्रति प्रयत्न समान ही किया जाए लेकिन प्रयत्न के फल में बड़ा अन्तर पड़ता है। बबूल 
के आगे प्राथना की जाए किन्तु फल कुछ नहीं जब कि कल्पवृतक्त के आगे प्रार्थना करें तो इच्छित फल 
प्राप्त होता है। महावीर भगवान के प्रति नमस्कार करने में नमस्कार का विषय परमात्मा है जो कि 


04०: 


उपमातीत है; जगत में किसी विषय की उपमा परमात्मा को नहीं लगाई जा सकती। जैसे कि कहा 
गया हे,-- 


(१) “जगत में इष्टफल के दाता रूप से जो कल्पवृक्ष, हरिणेगमेषी देव आदि का उच्च मन्त्र, 
तीथंकर-नामकमोदि पुण्य, एवं चिन्तामणि रत्नविशेष सुने जाते हैं वे अहंदू-नमस्कार ही हैं, अर्थात्‌ 


यहेन्नमस्कार ही कल्पवृत्ष है, महामन्त्र है;” इत्यादि अपरिडत लोग कहते हैं, अर्थात्‌ नमस्कार को सुने 
जाते कल्पवृक्षादि स्वरूप कहने वाले अज्ञान हैं; क्‍यों कि 


(२) महाप्रभावी भी कल्पवृक्ष तो आरर्थी की मात्र कल्पनानुसार फल देता है; ओर मन्त्र भी 
विषनिवारणादि करता तो हे लेकिन समस्त दु:ख स्वरूप विष को नहीं हटा सकता है; 


(३) अब पुण्य भी स्वर्गांदि समृद्धि दे सकता है लेकिन मोक्षसंपत्ति देने के लिए समर्थ नहीं है, 
बैसे ही चिन्तामणि भी मोज्ञप्रदान में समर्थ नहीं। जब ऐसा है तत्र, हे भरिहंत नाथ ! आप के प्रति 
किये गये नमस्कार जो कि कल्पनातीत स्वरूप वाला अनन्त शाश्रतत सुख देता है, सर्बदुःखबिष का 
निवारक है, एवं मोक्ष्रदान में समर्थ है, बेसे नमस्कार को कल्पवृक्षादि के समान कैसे कहा जाए इत्यादि । 

पसिद्धाणं बुद्धायं,' 'जो देवाण वि,' 'इक्ो वि नमुक्कारो,'-- तीन स्तुतियां अवश्य पढ़ी जाती हैं, 


ज़ब कि कई एक लोग 'उल्नित०' इत्यादि ओर भी स्तुतियां पढ़ते हैं, किन्तु उनको पढ़ने की नियतता 
नहीं है, इसलिए यहां उनकी व्याख्या करने का प्रयत्न कहीं किया जाता । 


[ सिद्धाण० 


श्र 


वेयावच्चगराएं ७ 


(ल०-) ण्वमेतत्पठित्वो(प्र०. ..तो)पचितपुण्यसंमारा उचितेषृपयोगफलमेतदिति ज्ञाप- 
५ ३५ & ०७ तिगराणं &#५ 2. *॑ 2 
नाथ पठन्ति-वेयावच्चगराणं सं सम्मादेड्डिसमाहिगराणं करेमि काउस्स- 
उगमि त्यादि यावद्रेसिरामि । 


व्याख्या पूववत्‌ ; नवर॑ वेयाइत्यकराणां-प्रवचनाथ्थ व्याप्रतभावानां यथाम्ब्राकृष्माण्डया- 
' दीनाँ, शान्तिकराणां कुद्रोपद्वेष, सम्यग्दष्टीनां सामान्येनानयेषां, समाधिकराणां सखपर- 
योस्तेषामेव स्वरूपप्रेतदेवेषामिति इद्धसंप्रदायः । एतेवां संबन्धिनं, सप्तम्यर्थे वा पष्ठी, एसट्रिपयम: 

शतान्‌(प्र०. . .एवान्वा)आश्रित्य | करोमि कायोत्सग्गमिति | कायोत्सग्ग विश्तएः पूरेवर स्तुतिथ । 


(पं०-) उचितेषृषयोगफलमेतदिति', 'उचितेषु-छोकोत्तरकुझलपरिणामनिवन्धनतया योग्येष्वह- 
दादिषु, 'उपयोगफर्ल'>प्रणिधानप्रयोजनम्‌ , 'एसत्‌'>चैत्यवन्दनम्‌ , 'इंति'-अस्याथंस्य, ज्ञापनाथेमि'ति। 


कि णएएएए,७9?."एए"णएशअ्ओआ४०४छडडएए"शडःए""ए"४"अणकइण"""४४"४४"४४"४४४""क्‍४""क्‍"”४ंऑ४”"४क्‍, ""४/ऑॉेक्‍ ४ “४: */थ/४४:/प/::्पा आज च्डडसससस न इअइइल:सस सोस:सस-गआसललल नल ली तल न लनननन-म न ननन-नन-म_ील की दुधननिननननमनन+++ ता 


वयावच्चगराण ५ 


इस प्रकार 'सिद्धाणं बुद्धाणं०” सूत्र पढ़ कर, संग्रहीत हुए पुएयसमूह वाले साधक अब 'वेयावच्चग- 
राणं० सूत्र पढ़ते हैं; वह यह सूचित करने के लिए कि यह चेत्यवन्दन सम्रयोजन हे । चेत्यवन्द्तन का 
प्रयोजन है कि अरिहंत परमात्मा आदि जो कि छोकोत्तर कुशल परिणाम यानी अ-लोकिक शभ 
आत्मपरिणति के असाधारण हेतु होने से योग्य हैं, उनमें श्रशिधान लगाना अर्थात्‌ एकाग्र मनः्थापन 
करना । यह विशिष्ट एवं उत्तम प्रयोजन है, क्योंकि चेत्यत्रन्दन से फल रूप में योग्य परमात्मा आदि में 
मन का जो उपयोग याने प्रणिधान होता है, यह प्रशिधान विध्नोपशम, विशिष्ट पुण्यबन्ध एवं कमेक्षयो- 
पशम का कारण है | चेत्यवन्दन में अब वैयात्रन्चकारी सम्यग्टष्टि की भातवृद्धि हेतु जो अन्विम कांयोत्सग 
किया जाता है. इसमें भी लोकोत्तर शुभ भाव में कारणभूत योग्य आत्माओं का प्रणिधान ही किया जाता 
है। इससे यह सूचित होता है कि चेत्यवन्दन करने का अयोजन, अरिहंत आदि योग्य महाजुभावों में 
मनः प्रशिधान करना, यह है |-इसलिए इस क्रिया में उद्देश यही रखना कि 'मेरा मन केसे अरिहंतादि 
में ठीक लग जाय ! ” अब सूत्र, 


वेयावच्गराणं संतिगराणं सम्महिष्टि-समाहिगराणं करेमि काउस्सग्गम्‌ , (अन्नत्थ०... 

अथे:--वैयावज्न(सेवा) कारी, शांतिकर,एवं समाधिकारक सम्यग्टृष्टि संबन्धी कायोत्सगे में करता हूँ 

इसकी व्याख्या--वेयावच्चुगराणं? -- जिनप्रवचन की सेवा रक्ता अ्रभावना के लिए प्रवृत्तिशील 
जसे कि शासनदेवी अम्बिका, कुष्माण्डी आदि; 'संतिगराणं' > क्षुद्र उपद्र्वों में शान्ति करने वाह 
सम्महिद्वि' सामान्यतः अन्य सम्यर्टष्टि जो कि 'समाहिगराणं -स्व पर को समाधि करने व 
वृद्ध पुरुषों का संप्रदाय है कि उन सम्यर्टष्टियों का बहो समाधिकरत्व स्वरूप है। वेयातदगराण' आदि 
पदों को षष्ठी विभक्ति लगी है; अ्रतः अथ यह द्वोता है कि उत वेयावच्चकारी आदि सम्बन्धी 'करेमि काउ- 
स्सरगं'--मैं कायोत्सगु, करता हूँ । अथवा षष्ठी विभक्ति सप्तमी के अर्थ में समझना; अब अर्थ के होगा 
उनको विषय करने वाला अर्थात्‌ उनका निमित्त करके कायोत्सम करता हूँ। कायोत्सर्ग के विश्ृद् 
विचारणा पूरब के मुताबिक जानना, और उपर पंढने की स्तुति की भी विचारणा बेंसी ही समखूना 






















का 
की 





४७१२ ] ललित वविस्तरा [ वेयाबच्च० 


(ल०-बैयाइच्यकर्ता दिभिरज्ञाते5पि पुण्यबन्धः) नवरमेषां वेयाइत््यकराणां तथा तद्भावबड्धि- 
रिट्युक्तप्रायम्‌ । तदपरिज्ञानेउप्यस्मात्‌ तच्छुमसिद्धाविदमेव वचन ज्ञापकम्‌ | न चासिद्धमेतद्‌ , 
अभिचारुकादौ तथेज्षणाव । सदोचित्त्यप्रवृत््या सत्र ग्रवर्तितव्यमित्येदम्पयमस्य । तदेतत्‌ सकल- 
योगबीजम्‌ । बन्दनादिश्रत्ययम्‌ ( वंदणवत्तियाए )” इत्यादि न पठ्यते, अपि लवन्यत्रोच्छवसितेन 
(अनत्थ ऊससिएणं) इत्यादि, तेषामविरतत्वात्‌ , सामान्यप्रइत्तेरित्थमेबोपकारदशनात्‌ , बचनप्रा- 
माण्यादिति व्याख्यात॑ 'सिद्धेभ्यः (सिद्धाणं०)' इंत्यादि खत्रम । 


(पं०-) “तदपरिज्ञाने त्यादि-तेः वेयावृत्त्यकरांदिभिरपरिज्ञाने 5पि स्वविषयकायोत्सग्गस्य, 'अस्मात| ८ 
कायोत्स्गात्‌ , (“तच्छुमसिद्धौं) तस्य-कायोत्सग्गकत्त :,शुभसिद्धौ-विध्नोषशमपुण्यबन्धादिसिद्धी, इदमेव'- 
कायोत्सगग्रवर्तक, वचन, ज्ञापक!- गमकम्‌ , आप्तोषदिष्टत्वेनाव्यभिचारित्वात्‌ । “न च-नैव, असिद्ध॑/- 
अप्रतिष्ठितं, प्रमाणान्तरेण 'एतद्‌-अस्माच्छुमसिद्धिलक्षणं वस्तु, कुत इत्याह आभिचारुकादो' छुष्टन्त- 
धरम्मिप्याभिचारुके स्तोमन-स्तम्भन-मोहनादि फले कर्म्मणि, आदि शब्दाच्छान्तिकपौष्टिकादिशुभफलकम्मंणि 
च, तिथेक्षणात्‌/-स्तोमनीयस्तम्मनीयादिभिरविज्ञानेपि आप्तोषदेशेन स्तोभनादिकम्मकत्तु रिप्टफरस्य स्तम्भनादेः 
प्रत्यक्षानुमानाभ्यां दशनात्‌ । प्रयोग:,-यदाप्तोषदेशपूर्वक॑ कर्म तद्विषयेणाज्ञातमपि कत्त रिष्टफलकारि भर्वति, 

यथा स्तोमनरतम्मनादि कर्म्म, तथाचेद॑ वैयाबत्त्यकरादिविषय कायोत्सम्गंकर्म्म( प्र०....करणम्‌ ) इति । 


किन्तु विशेष विवेचन इतना है कि वैयाबच्चकारी आदि को प्रस्तुत कायोत्सगें द्वारा वेयावृत्त्य- 
श्ञान्ति-समाधिकरण का भाव ब्रढ़ता है, यह कथितप्राय हे । 


. प्र०-उनको 'मुझे उद्दे श्य कर कायोत्सगें हो रहा है” ऐसा ज्ञानोपयोग बना ही रहता हे ऐसा 
कोई नियम नहीं हे; तब फिर संभव है इस कायोत्सग का उन्हें ज्ञान न भी हो, तो ऐसो परिस्थिति में 
उन्हें भाववृद्धि केसे हो सकती है ? 

उ०---उन्‍्हें स्वसंबन्धी कायोत्सग का ज्ञान न होने पर भी उस कायोत्सर्ग से कायोत्सगकर्ता को 
विध्नोपशम, शुभ कर्म बन्ध, इत्यादि प्राप्त होता है, जिस शुभ कम के बल पर उनमें वेयावच्चकारी आदि 
में वेयाबच्चादि के भाव की वृद्धि होना युक्तियुक्त है। जीव के पुण्य बल से दूसरों को उनकी सेवा करने 
का भाव जागृत होता हे यह सिद्ध हे | 

प्र८--ठीक है, लेकिन कायोत्सगेकर्ता को कायोत्सग से विध्नोपशम-पुण्योपाजेनादि स्वरूप शुभ 
सिद्ध द्ोता है इसका ज्ञापक कौन है ! 


उ०--ज्ञापक ग्रही कायोत्सगंप्रवतक सूत्रवचन हे। वह आंप्त पुरुष के द्वारा उपदिष्ट 
होने से व्यमिचारी अर्थात्‌ निष्फ्ल बचन नहीं हो सकता। इसलिए चाहे वेयाउ्कर्ता से 
अज्ञात रहे तब भी कायोत्समंव्श शुभ प्राप्ति होना बचन से ही सिद्ध है। इतना ही नहीं, 
अमाणान्तर से भी वह असिद्ध नहीं है; जेसे कि जहां अभिचार कर्म अर्थात्‌ स्तोभन, स्तम्भन, मोहन 
आदि कम अथवा शान्ति-पौष्टिकादि शुभफलदायी कर्म किया जाता है वहां प्रत्यक्ष छा अनुमान से अवगत 
“होता है कि उस स्तोभनादि क्रिया के रहे श्य व्यक्ति को उस क्रिया का ज्ञान न रहने पर भी स्तोभनादि 
किया के.कर्ता को इष्ट फल्ल स्तोभन-स्तम्भनादि ग्राप्त होता है क्यों कि बंद क्रिया तद्दिषयक आप्त पुरुष के 
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द्वारा उपदिष्ट है । इस दृष्ठान्त पर अनुमान प्रयोग इस प्रकार हो सकता हे,--जो जो कम अन्य को उद्देश्य 
रखकर किया जाता हुआ आप पुरुष के उपदेश पर निर्भर है वह वह कमे अपने उद्द श्यभूत व्यक्ति से 
अज्ञात रहने पर भी अपने कर्ता को इड्फलकारी होता है, उदाहरणार्थ स्तोभन-स्तम्भन आदि कम । 
बेयावृत्त्यकारी आदि को उद् श्य रख कर किया जाता कायोत्सगंकर्म भी ऐसा ही है अथात्‌ आप्तोपदिष्ट 
है, अतः कायोत्सर्ग के विषयीभूत व्यक्ति से अज्ञात रहने पर भी कर्ता को इष्टफल-संपादक द्वोता हे । 


इस प्रकार वेयावचचगराणं० सूत्र'डचितेषु उपयोगफलम!--5चितों में प्रशिधानजनक हे श्रर्थात्‌ 
सूत्र के द्वारा जिनप्रवचनार्थ प्रवृत्तिशीलता, शान्तिकरता, सम्यग्ट्ष्टित्व और समाधिकतृ त्व ग्णों से योग्य 
बने जीवों के स्मरण का लाभ मिलता है ओर बह करना चाहिए | तालये यह हे कि हमेशा सबेत्र ओचित्य 
से प्रवृति करनी आवश्यक है । प्रस्तुत में योग्य आत्माओं का स्मरण एवं उनके भाववृद्धि हेतु कायोत्स्गे 
करना यह उचित प्रवृत्ति है, ओचित्य है। यह सावेदिक ओर साबेत्रिक ओवचित्यपालन समस्त योगों का 
बीज है। अध्यात्म-भावना ध्यान-समता-वृत्तिसंय,-ये पांचों योग या ज्ञानाचारादि पंचाचार रूप योग, 
अथवा दर्शन-ज्ञान-चारित्रात्मक रत्नत्रयी योग, या यमनियमादि एवं अद्व ष-जिज्ञासादि युक्त मित्रादि योग- 
हृष्टिट स्वरूप योग, उन सत्र योगवत्त का बीज है ओचित्यपालन । दि 
यहां 'वियावश्वगराणं०' सूत्र पढ़ कर 'पुक्खरवर०' सूत्र की तरह बाद में “बंदणवत्तियाए० सूत्र 
नहीं पढ! जाता है, क्‍यों कि वे वैयावृत्यादिकर सम्यग्दष्टि जीव अविरति बाले होते हैं, ओर अविरिति 
बालों को बिरतिधर के द्वारा बन्दन पूजन कराना उचित नहीं | अतः बंदणवत्तियाए०' सूत्र छोड़कर 
“अन्नत्थ ऊससिएयुं०! सूत्र पढा जाता है और तदनन्तर इष्ट कायोत्सगें किया जाता है 
प्र०--“वंदशवत्तियाए' इत्यादि अगर न पढें तब स्वात्मा को शुभसिद्धि एवं सदधीन वेयावश्चकारी 
आदि को भाववृद्धि का उपकार केसे द्वोगा 










40% न कक है। उदाइरणाथथ, खुना जाता हे कि बिता वंदणबत्तियाए के ॥%4 कली 
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जय वीयराय«? ( प्रणिधानसूत्रम ) | 
(छ०-योगझुद्रादिवयस्वरूपम-) पुन स ते वा संवेगभावितमतयों विधिनोपविश्य पू्देत 
प्रणिषतदण्डकादि पठित्या स्तोज्पाठपूबेक ततः सकलयोगाश्षेपाय प्रंणिधानं करोति छुबन्ति वा मुक्ता- 
शुक्त्या; उक्त च,-- हम 
पंचंगी परणिवाओं, थयपाही हो? जोगमुद्दाए | वंद्ण जिणमुद्दाएं, पणिहाणं रु मुत्तसुत्तीए ॥१॥ . 
दो जाणू दोण्णि करा, पंचमंग होह उत्तमंगं तु | संमं संपणिवाओं, णेओ पंचंगएणिवाओं ॥२॥ 
अग्णोग्णंतरियंगुलि-कोसागारेहिं द्वोहिं हत्थेहिं । पिट्टीवरिकोप्पर-संठिएहिं तहजोगझुद्त्ति ॥३॥ 
चचारि अंगुलाईं,पुरओ ऊगाहिं जत्थ पच्छिमओ । पायाणं उस्सरगो, एसा पुण होड जिभम्ुद्दा ॥8॥ 
मुत्तासुत्ती मृद्दा,समा जहि दोबि गत्मिया हत्था । ते पृण निडालदेसे, छग्गा अन्ने अछग्गत्ति ॥५॥' 


जय वोयराय ०? ( प्रणिधानसूत्र ) 
: ३ झुद्रा: योगढदरा-जिनयद्रासुक्ताशुक्तियुदरा 


. पृन्ः संवेग से भावित मति बाले एक या अनेक साधक कायोस्सग एवं स्तुति के अन्तर विधि- 
... पूर्जक बैठ कर पूर्ण कद्दे अनुसार प्रशिषातद्एडक (नमुस्थुणं०) सूत्र पढ़ते हैं। बाद में स्तोन्न पढ़ कर समस्त 

. समाधि का आकर्षण करने के छिए प्रिधान करते हैं;-प्रभु के आगे अनेक शुभ आशंसाओं को प्रगद 
करनी है तब इनमें एकाम् मनः्थापन करते हैं, और इलका सूत्र-'जयबीयराय' इत्यादि पढ़ते हैं। इसी- 
लिए यह अणिधानसूच् कहा जाता है। यह सूत्र पहना 'सुक्ताशक्ति-मुद्रा! से किया जाता है। मुद्रा तीन 
प्रकार की होती हैं। इसके संबन्ध में चैत्यवन्दन-महाभाष्य में कहा गया है कि- 


(१) पंचांग-पशिपात एवं स्तवपाठ 'योगसुद्रा रख कर किये जाते हैं। 'बन्दणवत्तियाएं० 
इत्यादि पढ़ कर दायोत्सर्ग 'जिमबुद्दा! से किया जाता है। और प्रणिधान सूत्र 'मुक्ताशुक्तिसुद्दा' से पढ़ी 
जाता है ( पंचाज्प्रशिपात एवं सुद्राओं का यह स्वरूप हैः-) द 
की (२) दो जानू , दो हाथ, और एक मस्तक,-इन पांचो अज्ढगं को भूमि पर लगा कर सम्यक्‌ रीति 
से किया जाता नमस्कार यह पंचांग-पणिपत्त है | 





(३) दोनों हाथों की अश्शुल्ियों को परस्पर अन्तर में रख कर दोनों हाथों को कमछ-कोशाकार 
बताया जाए और कलर (कोहनी) को पेट के इपर स्थापित किया जाए (और कोशाकार हाथों को मुख के. 
सामने रखा जाए) यह योगसुद्रा है । क्‍ 

(४) खड़े रहकर पैरों को, आगे चार झंगुल के अन्तर से और पिछे चार से कुछ न्यून अ्तर 
से, बहां रखा जाता है. भौर कायोत्सग किया जाता है, यह जिनसुद्रा होती है। ह 
..._. ५) जहां दोनों हाथों को मौसिक की छीप की तरह अंशुि-अ्रों ह को सामने सामने लाकर समान 
रूप से योजित किया जाता है, ओर वे हाथ ललाटप्रदेश पर छगाये जाते है, यह 'घुक्ताशुक्तियुड़ा' है; 
. अन्य कहते हे ललाद से स्पर्श न कराते हुए उसके आगे रखे जाते हैं। क्‍ 


[ ३ मुद्राएं : प्रणिधान-समाधि ललितविस्तरा [ ४१४ 


(ल०-प्रणिधानेन समाधिलाभ;-)प्रणिधानं यथाशय, यद्‌ यस्य तीम्रसंवेगहेतुः। ततोउत्र 
सद्योगलाभः । यथाहुरन्ये,-'तीवसंवेगानामासन्न:ः समाधि: मदुमध्याधिमात्रत्थात्‌ , ततो5पि विशेष 
इत्यादि! | प्रथमगुणस्थानस्थानां तावदेव॑बिधम्मचितमिति सरयः । 

(पं०-) 'तत्रोउच्ने व्यादि, तत.-तीवसंवेगादुक्तकपाद , अत्र/्य्रणिधाने, 'सद्योगलाभः'>शुद्धसमा- 
धिप्रातिः । परसमयेनापि समथयत्नाह 'यथाहुः', 'अन्ये'>पतझ्नल्म्रिमृतयः । यदाहुस्तदेव द्शयति,-तीत्रसं- 
देगानां >पकृष्टमोक्षवाब्छानामू , आसन्न; ८आशुभावी, 'समाधि:>मनःप्रसाद:ः, 'यतः इति गम्यते । 
अत्रापि तारतम्याभिधानायाह,- मदुमध्याधिमात्रत्यात्‌*, मृदुत्वात्‌ सुकुमारतया, मध्यतवादू अजपन्यानुत्कृष्टतया 
अधिमात्रवात्‌ प्रकृष्टतया, तीजसंवेगस्यथ । 'ततो5पि!-तीजसंवेगादपि,कि पुनर्मन्दान्मध्याद्वा संवेगादू , “विशेष 
त्रिविष: समाधिरासब्रासत्रतरासत्रतमरूप:, “आदि शब्दान्मदुना मध्येनाधिमात्रेण चोपायेन यमनियमादिना 
(० ....नियमादि)समवाय(प० ....समय)वशाव्‌ प्रत्येक सृदुमध्याधिमात्रभेदमिन्नतया त्रिविधस्यथ समाधेर्भावात्‌ 
नवधासो वाच्य इति | 





आशय-प्रणिधान-ती वसंवेग-समाधि क्रमश :- 


यहां जो प्रशिधान किया जाता है, वह जैसा अपना शुमाशय होगा बैसा बनेगा। इसलिए उच्च 
तम प्रशिधान के लिए उच्चनम शुभाशय बनाना आवश्यक दे | शुभाशय कहिए, शुभ परिशति, झुभ 
अध्यवसाय, या शुभ भाव कहिए, एक ही चीज है; जितना वह ज्यज्ञम्त होगा उतना ही इस सूत्र में वर्णित 
भवनिर्वेदादि की आशंसा में प्रशिधान ज्यत्वस्त दोगा । लेकिन एक बात है कि वह अशिघान जिस प्रकार 
तीत्र संवेग याने मो ज्ञामिलाषा का जनक बने वेसा करना चाहिए | सामान्य मोक्षेच्छा होने पर भी भक्‍- 
निर्वेदादि की आशंसा हो सकती है, लेकिन अब प्रशिधान व्यर्थात्‌ उसमें एकाग्र सनःस्थापन करने से 
मोक्षाभिलाषा बढती है । तीज संवेगार्थ तीजण प्रशिधान करना चाहिए । तभी वैसे प्रशिधान से तीख्॒ 
संवेग द्वारा सम्यग योग अर्थात्‌ शुद्ध समाधि ग्राप्त होती है । 
इतर शाखों में भी इसका समर्थन मिलता हैं; जैसे कि योगदर्शनकार पतञ्त्षि आदि कहते 
'झंवेग याने अत्युत्कट मोत्तामिलांधा वालों को समाधि शीघ्रमात्री होती है । समाधि यह निर्मल 
है। संवेग एवं समाधि की कई कक्षाएं होती है; इसलिए इनमें तारतस्य रहता है। तीत्र संवेग भी अगर 
सुकुमार हो तो मन्‍्द, अगर जघन्य भी नहीं ओर उत्कृष्ट भी नहीं तब मध्यम, ओर यदि तेजस्वी हो तो 
उत्कृष्ट होना है । अब देखिए कि मन्‍्द ओर मध्य से तो क्या, किन्तु वीत्र संवेग से भी यह विशेष होता हैं 
कि समाधि शीघ्रभावी, अधिक शीघ्रसात्री ओर अति शीघ्रभावी होती है| यहां इत्यादि! पद दिया 
“इसमें 'आदि' पद से यह समझने का है कि संत्रेण की तरह यम-नियमादि कारणों से भी जो 
“भनःपसाद प्राप्त होता है, वहां भी प्रत्येक सदु, मध्य ओर उत्कृष्ट यमनियमादि से शीघ्र, शीघ्रदर और 
शीघ्रतम समाधि ग्राप्त द्ोती है| इस प्रकार संवेगात्रीन जिविध समाधि प्रत्येक के भी यमनियमादि-पालत- 
बश त्रिविध जिविध भेद लेने से समाधि नी प्रकार की मी कदनी चाहिए | 
आचार्यों कद्दते & कि इस प्रकार का प्रशिधान पहले मिथ्यात्व-गुणस्थानक में रहे हुए मन्द मिध्यादष्टि 
जीवों को होना अदक्य नहीं, युक्तियुक्त है। सर्वेज़्कथित तत्त्वों की बोधि न पाने से मिध्यात्व उनका 
हटा नहीं है लेकिन ऐसा अखिधान करने से-आगे बढने पर बोधि पा सकते हैं । 




















४१६ ] ललितविस्व॒रा [ जय वीयराय० 


(ल०-) “जय वीयराय ! जगगुरु ! होठ मम तुहप्पमावओ भय ! । 
मवनिव्वेओ मग्गाणुसारिआ इंट्डफलसिद्धी ॥ १ ॥ 
लोयबिरुद्वन्चाओं,  गुरुजणपूया परत्थकरणं वर । 
सुहगुरुतोगी तव्बयणसेवणा आमृवमखण्डा ॥ २ | 


अस्य व्याख्या,-जय वीतराग ! जगद्गुरों ।-भगवतखिलोकनाथस्यामन्त्रणमेत्‌ 
भावस न्रिधानार्थप्‌ | “मवतु मम त्वत्प्मावतो-जायतां में लत्सामर्थ्येन; “सगवन्‌ !', कि 
तदित्याह “सवनिर्वेद:-संसारनिर्षेदः, न हतो5निर्विण्णों मोक्ञाय यतते, अनिविण्णस्य तत्मति- 
बन्धात्‌ , तत्प्रतिबद्धयत्नस्य च त्वतो5्यत्नवात्‌ ; निर्जीवद्न ०. ..निर्वीज)क्रियातुल्य एप । तथा 
भार्गानुसारिता -असद्प्रहविजयेन तक्वानुसारितेत्यथे! ! तथा 'इष्टफलसिडधिः-अविरों धिफल- 
निष्पत्तिः, अतो हीच्छाविधाताभावेन सोमनस्यं, तत उपादेयादरः, न ल्वयमन्यत्रानिवत्तोत्सुक्यस्य, 
इत्ययमपि विदज्नवादः | 


(प०-) 'अतोही त्यादि, अतः-उष्टफलसिद्वेः, हिःन्यस्माद्‌, इच्छाविधाताभावेन-अमिलाप- 
भ्ननिवृत्या, किमित्याह 'सोमनस्थे'-चितप्रसाद:, 'ततः>सौमनस्याद्‌ , 'उपादेयादर:”, उपादेखे-देव- 
पूजनादी,आदरः>अयलः । अन्यथापि कस्यचिदय॑ स्थादित्याशडक्याह न तु/"न पुनः, “अयम्>उपदेया- 
दरः, अन्यत्र/-जीवनोपायादी, “अनिश्वत्तोत्सुक्यस्थ-अव्याइत्ताकाइक्षातिरेकस्पेति, तदौत्सुक्येन चेतसो 
विहलीकतत्वात्‌ । 





अं 


अब श्रणिधान-सूत्र ओर इसका भाव बतलाया जाता है,-- 


जय वीयराय | जगगुरु | होठ मम तुहप्पमावओ भयवं | । 
भवनिव्वेशओो मग्गाणुसारिआ हृ्डफलसिद्धी ॥ १ ॥* 


हे वीतराग ! हे जगदगुरु ! आप विजयबंत रहें। आप की सामथ्य से हे भगवंत ! मुझे यह हो,- 
भवनिरवेद, मागौनुसारिता, इष्टफलसिद्धि | 


यहां हे बीतराग' कह कर बीतराग प्रभु से संबोधन इसलिए किया है. कि द्रव्य से तो वे मोक्ष या 
महाविदेह में ६ लेकिन थे भाव से संनिद्दित रहें अपने हृदय में रहें, अपने दिल के रागादि आभ्यन्तर 
शत्रुगण पर विजय प्रसाधित करे | अथवा भावसंनिधानारथ अथांत्‌ भवनिर्वेदादि भावों के सहज-सरल 
नेकट्थ के लिए बीतराग प्रभु से संबोधन किया गया है | बीतराग अह््परमात्मा की ऐसी अचिंत्य सामथ्य 
है, महिमा है, बकप-8 कि जिससे जीबों को भवनिवदादि प्राप्त होते हैं, इसलिए 'होउ मम' इत्यादि प्रार्थना की। 
के 'भवनियंद का अथ संसार से उठ ग होता है | जो संसार से उद्विग्न नहीं है बह मोक्ष के लिए प्रयत्न 
नहीं करता ; क्यों कि अनुद्धिग्न को संसार पर ममत्व रहता है; तब संसार से .मुस्> होने के लिए क्यों' 
प्रयत्न करे ? ओर कदाचित्‌ प्रयत्न दिखाई पड़े तो संसारासक्त का वह प्रयत्न वास्तव में मोक्षार्थ प्रयत्न 


दी नहीं है; बह तो निर्जीब की क्रियातुल्य है। &) तथा 'मार्गानुसारिता' यह असदूप्रह पर विजय प्राप्त 










गाथा-१. २.-इष्टफल ] ललितविस्तरा [ ४१७ 


(ल०-) तथा 'लोकविरुडत्यागः' लोकसंक्लेशकरणेन तदनथेयोजनया महतेतदपायस्था- 
नम्र्‌ | तथा 'शुरुजनपूजा' मातापित्रादिपूजेतिभाव: | तथा “परार्थकरणं च सचार्थकरणं च, 
जीवलोकमारं पोरुषविह्ममेतत्‌ । सत्येतावति लोकिके सोन्दर्ये लोकोत्तरधर्म्माधिकारीत्यत आह शुल- 
गुरुयोगो -विशिष्टचारित्रियुक्ताचायसम्बन्ध:, अन्यथा5पान्तराले सदोषपथ्यलाभतुल्योड्यमित्ययोग 
एवं | तथा 'तद._॥चनसेवना >पथोदितगुरूव चनसेवना, न जातुचिदयमहितमाहेति । न सकृत नाप्य- 
- ल्पकाठमित्याह आमवमखण्डा' आजन्म आसंसार वा संपूर्णो मवतु ममेति । एवावत्कल्याणा- 
वाप्तों द्रागेथ नियमादपत्रस्गं), फलति चेतदचिन्त्यचिन्तामणेमंगवतः प्रभावेनेति गाथाद्ययार्थः । 


कर अथ।त्‌ अतत्त्व के पक्तपात को हटा कर प्राप्त की जाती तत्त्वानुसारिता स्वरूप है । यथाथे तत्त्व एवं 
मोक्षमा्ग का अनुसरण यह मार्गोनुसारिता यहां आशसनीय है । & 'इछरुलसिद्धि यह अविरोधी फल 
की निष्पत्ति स्वरूप है। 'अविरोधी फल्न से उदेय देवपूजनादि-सावना के लिए अप्रतिकूल आजी विकादि 
उपाय वित्रक्षित है | इसकी सिद्धि इस लिए प्रार्थित हे कि वह सिद्ध होते रहते से उसकी इच्छा का सक्ल न 
हो ओर सोमनस्य, चित्तप्रसाद बना रहे | जीवन है इसलिए उसके निर्बाह के उपायों की आवश्यकता 
एवं अभिलाबा बनी ही रहेगी । अभित्ाषा की पूर्ति होने से अर्थात्‌ जीबनोपाय स्वरूप इष्ठ फल सिद्ध 
होने से चित्त प्रसन्न रहेगा, स्वस्थ रहेगा; इससे इस मानबजन्म में उपादेय देवपूजन, गुरुसबा 
इत्यादि में ठीक प्रयत्न हो सकेगा | शायद यह श्ढा दोनी संभवित है कि 'क्या यों भी उपादेय में प्रयत्न 
नहीं हो सकता है ?' लेकिन यह सोचना जरूरी है कि जीवनोपाय की उत्सुकता न मिटने पर चित्त 
स्वस्थ केसे बने ? चित्त विदल ह्वी रहेगा, विहझ चित्तवतश उपादेय आत्मसाथना में स्वस्थ प्रयत्न नहीं 
हो सकता है। इसलिए ऐसे प्रयत्न के लिए इष्टफलसिद्धि आवश्यक है | 





यहां इष्फल कर के अप्रतिकूल जीवनोपायादि लिया, इसका तांत्पयं यह है कि शुद्ध जीवनो 
पायादि के अछात्रा अपेक्ष्यमाण अन्यान्य वस्तु यह इष्ट फल नहीं है, क्‍यों कि बह तो रागादिविधेक होने से 
उपादेय की साधना में प्रतिकल है; उसकी सिद्धि होने पर भी निर्मल चित्तप्रसाद नहीं, वरन्‌ चित्तोन्मांदू 
होता है | 


अब दूसरी गाथा और इसकी व्याख्या:-- 
लोगबिरुड्धच्चाओ गुरुजणपूया परत्थकरणं च्‌ । 
सुदगुरुनोगो तव्वयणसेदगा आमवमखंडा | २ ॥ 


--क'लोकविरद्धत्याग' अथात्‌ लोकविरुद्ध प्रवृति का त्याग; क्यों कि ऐसी प्रवृत्ति क 
लोगों के चित्त में संक्रेश होता है, इंष होता है, ओर इससे डनको अनर्थ में गिराता डोज हे 
द्वारा लोकविरुद्ध प्रवृत्ति एक बडा अनर्थस्थान द्वो जाती है। के 'पुरुजनपुजा' अर्थात्‌ माता! 
शुरु आदि की पूजा-भक्ति। (इसमें कृतझ्ञता एवं बिनय का पालन है जो कि लोकोत्तर धंम के 
“ज्यावश्यक गुण हैं |) छ तथा 'पराथंकरण' अथांत परोपकार। स्वार्थ-साधना तो छुद्र जन्तुं 


किन्तु अन्यार्थ प्रवृत्तिकरना, परद्वितकर प्रवृत्ति करना, यह जीवन का सार एवं पुरुषाथ 
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क्‍ (ल०-१, २,-प्रणिधानस्य आवश्यकताफले-) सकलशुभानुष्ठाननिबन्धनमेतद्‌ अपवर्गंफल- . 
मेव | (३, निदान बेलक्षण्यम-) अनिदानप्‌ , तन्नक्षणयोगादिति दर्शितम्‌ । असद्भतासक्तचित्तव्या- 
पार एप महान्‌ | (9. सिद्धयर्थमादसोपानं-) न च प्रणिधानाद ऋते प्रवृत्यादयः । एवं कतंत्य-.. 
मेवेतदिति, अ्रणिधान-प्रवृत्ति-विष्नजय-सिद्धि-विनियोगानामत्तरोत्तरमावात्‌ । आशयानुरूपः कर्म्म- 
बन्ध हति | न खड तद्विपाकतो5स्थासिद्धि। स्थात्‌ । युकत्यागमसिद्धमेतत्‌ , अन्यथा प्रवृत्याधयोग), 

उपयोगामाबादिति |. ््िः द 





प्राप्त होने पर ही लोकोत्तर जीवन का सोन्दर्य प्राप्त होता है,लोकोत्तर धर्म याने श्री जिनोक्त धर्म का अधिकारी 
बना जा सकता है | इसलिए अब कहते हैं,-'शुभगुरुषोग” अथात्‌ विशिष्ट चारित्र से संपन्न धर्माचाये का 
 संबन्ध। अगर लौकिक सोन्दये प्राप्त न हुआ हो ओर शुभ गुरु का योग मिल जाए तब वह ज्वरादि-दोष- 

युक्त को पथ्य पोष्टिक आहार के लाभ की तरह सदोष को लाभ रूप होगा। तब तो बह निरथंक ही क्या, 
अधिक दोषकारी होगा । अधिकारी को भी मात्र शुभ गुरु का योग परयाप्त नहीं है इसलिए कहते हैं 
तद्चनसिवना' अथ!त्‌ चारित्रयुक्त धमाचाये के उपदेश का पालन । यह हितकारी होता है, क्‍यों कि वे 
धघर्माचारय सचमुच अहितकारी नहीं कहते हैं । 


. छपयु क्त आांठ में भवनिर्वेद से लेकर तद्वचनसेवना तक की प्राप्ति भी एक ही बार या मात्र अल्प 
वी काल के लिए काफी नहीं हे इसलिए कहते हैं 'आभवमसण्डा' अर्थात्‌ हे भगवन्‌ ! मुझे ये सब जीवन 
भर या संसारकाल तक के लिए संपूर्ण रूप से प्रात हों। ये भत्निर्वेदादि कल्याण स्वरूप हैं ओर इतने 
कल्याण की प्राप्ति होने पर अवश्य कटिति मोक्ष होता है | बीतराग प्रभु के आगे इनकी आशंसा इसलिए 
की जाती है कि यह आशंसा अचिन्त्य चिन्तामणि सम बीतराग भगवान के प्रभाव से फलवतती हे, और 

उनहदी के प्रभाव से वह कल्याणप्राप्ति मोक्षदायी बनती है। यह दो गाथाओं का अथे हुआ । 


प्रशिधान 


अब यहां ललितविस्तराकार महर्षि प्रशिधान के विषय पर भव्य प्रकाश डालते है | यह इस प्रकार, 
(१)-- 'सकलशुभानुष्ठाननिबन्धनं पद से ग्रणिधान की आवश्यकता; 
(२)-- अपवरग्गंफल' पद से प्रशिधान का अन्तिम फल; 

 (३)-- “असद्भतासक्त-चित्तव्यापार' पद द्वारा प्रणिधान का निदान से वैलक्षण्य; 


(४)-- “न घ॒ प्रणिधानाद ऋते प्रवृत्यादय:' पद से किसी भी गुणसिद्धि या धर्मसिद्धि करने में 
..पग्रणिधान यह आद्य सोपान, 


 (४)-- 'नानधिकारिणामिदं' पद से प्रणिधान के अधिकारी; 
(६)-- 'विशुद्धभावनासार ःोक से प्रणिधान का छक्षण-स्व॒रूप; 
(७)-- 'स्वल्पकालमपि....सकलकल्याण....! इत्यादि पदों से प्रणिधान की अति प्रबछ सामथ्ये; 
(८५)-- “अतो हि प्रह्मस्तभाव ...' इत्यादि पद से प्रणिधान का पारतोकिक फल; 
(६)-- “दीघेकाल....भ्द्धावीय....वृद्धघा' पदों के द्वारा प्रशिधान का प्रत्यक्ष, फल; 
(१०)- 'सेयं भवजलधिनौः.... इत्यादि पदों से प्रशिधान का माहात्म्य और रहस्य; 
४ (११)- “अस्थ....सदुपदेश:'.... पदों से प्रशिधान के उपदेश का प्रभाव प्रकाशित किया जाता है। 


प्रशिधान के ११ मुद्दे ] ललितविस्तरा [ ४१६ 


इसका सार इस प्रकार प्रद्शित किया जा सकता है; 
प्रशिधान की आवश्यकता आदि का दशक यन्त्र 





(१) आवश्यकता , समस्त शुभ अनुष्ठानों में प्रथम आवश्यक कारण प्रशिधान। | 


मोक्ष | क्‍ 
निदान में चित्त आसक्ति-मरन है, प्रणिधान में अनासक्ति | 
सन्मुख । 


हा | पता न न अनकलण न जन 
जयसिद्धि-विनियोग, इस क्रम से होती है । 


प्रशिधान के बहुमान वाला, विधितत्पर ओर डचितवृत्ति । 


(२) अन्तिम फल 


(३) निदान से वेलक्षण्य 


(४) सिद्धि में आई्य सोपान 





(४) अधिकारी बाला, यह प्रशिधान का अधिकारी है । 

(६ इह विशुद्ध भावनाप्रधान हृदय ओर प्रस्तुत विषय में अर्पित 
मन से युक्त यथाशक्ति शुभ क्रिया यह प्रणिधान । 
ह अस्यल्प भी सम्यक्‌ प्रशिधान सकल कल्याणों का आक- 
(७) सामथ्य पक है | हा । 
.... ग्रशस्त भाव से निर्मित पापक्तय-पुर्यवन्ध द्वारा ध्मकाय- 
की लाइक कक _उत्तमकुल-कल्याणमित्रादिकीआप्ति। | 
6 पायशकंल प्रशस्त भाव एवं दीघेकाल सतत सादर सेवन से श्रद्धां- | 





वीर्य-स्मृति-समाधि-प्रज्ञा की वृद्धि विश 


(१० 22 बतेन | | 











(११) उपदेशप्रभाव 





१-२, प्रणिधान की आवश्यकता ओर फलः- 
प्र«--भगवान के प्रभाव से भवनिर्वेदादि का प्रशिधान अगर सफल हो भी, लेकिन बात 


है कि इनका प्रशिधान करना ही क्यों ? इनमें प्रवृत्ति ही की जाए | । 
ड०--प्रार्थना रूप में प्रशिधान यह समस्त शुभ अनुष्ठान का मूलभूत कारण है, भी 


जा कर मोक्ष रूप फल को उत्पन्न किये बिना प्रणिधान कोई प्रवृत्ति सत्‌ द्वी नहीं है; विद्याजल, व्यापार 
आदि में यह प्रतीत हे | 


३, प्रणिधान यह मिदान से विलचण क्‍यों १:-- 
प्र०-प्रार्थला प्रशिधान'तो आशंसा स्वरूप होने से एक प्रकार का निदान (नियाणु ) हे ओह 











४२० ] ललितवित्तरा [ अय वीयराय« 


निदान तो मोक्ष में प्रतिबन्ध करेगा, 


०--ऐसा मत समझना, क्‍यों कि पहले कह आये हैं कि निदान के लक्षण जो पोदूगलिक भाशं 
सादि-रूपता है यह इसमें न होने से यह प्रणिधान मोक्ष का प्रतिकूल नहीं हे। प्राथना-परशिधान की 
प्रवृत्ति तो समरत पोदूगलिक सड्ढ से विनिमु क्त असह्ञभाव में लगे हुए चित्त की एक मद्दान प्रवृत्ति है। 
ऐसा मोत्षासक्त चित्तव्यापार तो मोक्ष के लिए मात्र अप्रतिकल ही नहीं किन्तु अनुकल है; क्‍यों कि यह 
भवनिर्वेदादि की आशंसा-प्रवृत्ति अ्रणिधान रूप है, भौर बिना प्रशिधान प्रवृत्ति, विध्नजय आदि आशय 
सिद्ध नहीं हो सकते हैं' | इसलिए ऐसी प्रार्थना प्रशिधान करने ही चाहिए । 


४. प्रशिधान यह सिद्धि का आदर सोपान!--- 


कहा गया है कि कोई भी अहिसादि धर्म आत्मसांत करने में प्रशिधान से प्रारम्भ कर प्रवृत्ति, 
विध्तजय, सिद्धि एवं विनियोग,--ये पांच आशय जरूरी है; ओर ये पांच क्रमशः उत्तरोत्तर प्राप्त द्ोते हैं; 
क्यों कि वे उत्तरोत्तर अधिकाधिक प्रकषशाली चित्तोषयोग याने मानस परिणाम स्वरूप है । 


प्र०--प्रणिधान तो विशुद्धभावतायुक्त कर्तेव्यनिणंय एवं कर्तेज्य में सन के समपण स्वरूप होने से 
मानसोपयोग रूप हुआ, लेकिन प्रवृत्ति, विध्नजयथ आदि तो बाह्य चेष्टा रूप होने से मानसोपयोग 
स्वरूप केसे 


घ७--प्रवृत्ति, विध्नजय, वगेरह मात्र बाह्य चेडात्मक नहीं किन्तु वथाबिध आशभ्यन्तर मानस- 
परिणतियुक्त बाह्य चेष्टात्मक हैं। आन्तर तथाविध मनोभाव अगर म हो तब तो बाह्य चेष्टा निर्जीव 
क्रियातुल्य हो जाती है | इसलिए तथायिध मनोभाव अति आवश्यक है; इतना ही नहीं बल्कि प्रदृत्ति 
विध्नजय आदि में मुर्यतः वो अंतरात्मा में जो तरनुरूप कुशछ परिणति पैदा होती हे बह हे। इसलिए 
प्रवृत्ति आदि को भी आशय कहते हैं। घोडशक' शाख में इसका स्वरूप इस प्रकार कह्दा गया हैं,-- 


बानादि पांच आशयों का स्वरूप: 


ह'प्रणिधाव' आशय इस प्रकार का मानसिक शुभ परिणाम है जिसमें, (१) स्वीकाये अहिसादि 
धर्मस्थान की भयोदा में अविचलितता हो, (२) उस घर्मस्थान से अध.बर्ती जीयों के प्रति करुणाभांव द्दो, 
किन्तु हब नहीं, (३) सत्पुरुषों के स्वार्थ गौण, पराथ मुख्य' स्वभावानुसार परोपकार-करण प्रधान हो 
(४) भसतुत धर्मेस्थान सावद (सपाप) विषय से रहित निरवण वस्तु संबन्धी दो ओर इसमें मनका लक्ष हो | 


. छप्रवृत्ति नाम के आशय में (१) प्रस्तुत अह्दिसादि धर्मस्थान के प्रतिलेखना (जीबनिरीक्षण) आदि 
उपायों में निपुण प्रबृति, (२) उन्हीं में अप्रमाद भावना से उत्पन्न अतिशय प्रयस्त, ओर (३) अकाल 
फह्षवाब्छा रूप उत्सुकता का अभाव, इत तीतों से संपन्न शुभ चित्तपरिणाम होना चाहिए।. ,_ं 










. कं चिच्नजय' संशज्ञक भारय में जथस्य-मध्यम-उत्कृष, इस प्रिविध विध्तों का विजय करना आवश्यक 
जिसे पंकार प्रवास में कर्टक-श्यर-दिग व्यामोह, इस ब्रिविध खिध्लों के जय के लिए क्रमशः निष्कण्टक 
कॉर, तीरोगी शरीर, एवं मार्ग का यथार्थ-ज्ञान-अन्य जाता पर श्रद्धा और पूर्ण हत्साइ आवश्यक है 
सके द्वारा विध्तेजय हो सकता है. फिर अस्खलित भव्याकुल एवं नियत दिगर्गमन से यथेष्ट नगरादि 
/ जादा है, इसी प्रकार प्रस्तुत धर्मस्थान छी प्रवृत्ति में वाधाकारी'(१) कए्टक स्थानीय शीतोष्णादि 


प्रशिधान के ३ लक्षण ] ललितविस्तरा [ ४२१ 


(ल०-५-६-७,.प्र णिधानाधिकारित्वलक्षण-मह्वानि:-) ५,.नानधिकारिणामिदम्‌ | अधिकारिणथास्य 
ये एवं वन्दनाया उक्ताः, तथथा-एतदबहुमानिनों विधिपरा उचितवत्तयश्चोक्तलिड्रा एवं | प्रणिधान- 
लिड़ तु विशुद्धभावनादि; यथोक्तं,३,-विशुद्धभावनासारं तदथोष्पितमानसम्‌ । यथाशक्तिक्रियालिड् , 
प्रणिधानं मुनिजंगो ॥१॥! इंति । ७, स्वल्पकालमपि शोमनमिदं, सकलकल्याणाक्षेपात्‌ | 


(पं०-) 'स्तरल्पे त्यादि, 'सल्पकालमपि'>परिमितमपि काल, 'शोभनम' उत्तमार्थहेतुतवा, 
प्रणिधानम्‌ | कुत इत्याह 'सकलकल्याणाक्षेपात'-निखिलाभ्युद्यनि:श्रेयसावन्ध्यनिबन्धनलात्‌ 





परीसहों का तितिज्ञा से जय, (२) ज्वरस्थानीय रोगाद्विध्तों का भारोग्यसंपादक शास्त्रोक्त आह्यारादिविधि 
के पालन से जय, एवं (३) दिडमोहस्थानीय मिथ्यात्व रूप विष्न का मनोविश्वमनिवारक सम्यक्त्वभावना 
से जय करना जरूरी है । त्रिविधविध्न जय करने से भ्रस्तुत धर्मस्थानोपाय में अस्खलित, अव्याकुंल एवं 
नियत स्वरूप वाली प्रवृत्ति बनी रहती है । 


&$' सिद्धि! नामक आशय प्रस्तुत अद्दिसादि घमस्थान के आत्मसानकरण रूप याने वात्त्विक प्राप्ति 
स्वरूप है,'ताक्तिवक' इसलिए कि ऐसे सिद्ध अहिसादि वाले के संनिधान में नित्यवैरी जीबों का भी वैरत्याग 
इत्यादि फल सिद्ध होता है | यह सिद्धि (१) सूत्राथनिष्णात व भावनादिसागाभ्यासी ती्थेंसमान गुरु के प्रति 
3»%%२- हे अं से संपन्न, और (२) हीनगुण या निगुशण के प्रति दया-दान-दुःखोड्धारादि से 
युक्त । 


&'विनियोग' आशय में सिद्धि के अनन्तर अन्य जीवों को सिद्ध अ्दिसादि घमस्थान प्राप्त कराने 
की प्रवृत्ति होती हे इससे जन्मान्तरों में अपने को उस घमेस्थान की उत्कृषय परपरा चत ली 8 हे हः 
बैत्‌ उत्कषट घमेस्थान स्वरूप झेलेशी प्राप्त दो अपना मोक्ष हो जाता है । 











द्वारा धमेसिद्धि अवश्य होती है । ऐसा अगर न होता द्वो तब तो प्रवृत्ति आदि शेष बच सद्ध ही : दी होगे; 
क्यों कि अ्रणिधान का तो कुछ उपयोग ही नहीं हुआ, फिर श्रवृत्ति आदि केसे सिद्ध हो श झके : इसलिए 
युक्ति से एवं आगम से यह सिद्ध हे कि आशयानुरूप कर्मबन्ध एवं उसके विष्ाक द्वारा ध्मसिद्धि होती है 
अत: यहां भवनिर्वेदादि का प्रशिधान सफल है यह सिद्ध होता है । 


(४) प्राशिधान का अधिकारी 


कछियद प्रशिधान अनधिकारी जीव यथार्थ नहीं कर सकता है । तब प्रश्न होगा की इसके आए 
कौन ? अधिकारी वे ही है जो चेत्यवन्दन के अधिकारी कद्दे गये हैं । यह इस प्रकार कि श्र 
बहुमान करने वाले, विधितत्पर एवं उचित जीविकाबृत्ति वाले ये अधिकारी है। इन तौन के अवान्तर लक्षण 
पूष् कहे मुताबिक ही हैं । &छ परिधान का स्वरूप विशुद्ध भावना आदि है; जैसे कि कहा गया है,-- 







माल. 
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(६) प्रणिधान का स्वरूप-- 
१, विशुद्धभावनासारं २, तदथापिंतमानसम्‌ । ३, यथाशक्ति क्रियालिड्न' प्रणिधानं मुनिजगो ॥ 


अर्थात्‌ जहां (१) बिशुद्ध भावना प्रधान है, 

(२) मन प्रस्तुत बिषय में समर्पित है, एवं 

(३) उसकी ज्ञापक बाह्य क्रिया यथाशक्ति हो रही है । 
वहां प्राशिधास हुआ ऐसा महर्षि कहते हैं । 


(१) भावना में विशुद्धि क्‍या ? 
इसके लिए 'योगदृष्टि ० शास्‍्त्र में बणत प्रणामादि की इस प्रकार की संशुद्धि यहां दे सकते हैं । 
१, उपादेयबियात्यन्तं २. संज्ञाविष्कम्मणालितश | ३, फलामिसन्धिरहित संशुद्धमेतदीदशम | 


“अर्थात्‌ प्रशिधान में प्रधान रूप से जो शुभ भावना करनी है वहां यह आवश्यक है कि 
& (१) अभिप्रेत शुभानुष्चान अतिशय कर्तव्यबुद्धि से किया जाता द्वो। 'प्रस्तुत शुभानुष्ठान से बिपरीत 
पापानुष्ठान बिलकुल कर्तव्य नही, त्याज्य है, ओर प्रस्तुत शुभानुष्ठान ही कर्तव्य है, यही उपादेय है,” ऐसी 
हृढ प्रतीति होनी चाहिए, ताकि बह रस, ममत्व और अनुपम आनन्द के साथ किया जाए। &) (२) आहार- 
विषय परिग्रह-निद्रा०, एवं क्राध-मान माया-लोभ०, लोक« भोर ओघ०. इन दश सज्ञाओ का निगम्नह किया 
जाए, ता कि थे अनुष्ठान काल में उठ उठ कर अनुष्ठान की एकाग्र तन्मय साधना-घारा को खरिडत न कर 
दे; तथा छे (३) अनुष्ठान के फल रूप में किसी भी घन-माल, सत्ता-सन्मान, यशकीर्ति आदि की आशंसा 
अपेक्ता न हो, ता कि अनुष्ठान अनासक्त भाव से होता रहे और अनादिलग्न मलिन पुद्गलासक्ति का 
पुनः शुभानुष्ठान से ही पोषण न हो किन्तु हास हो | & (४) इन तीनों के साथ साथ परोपकार-भावना 
एबं द्वीन क्रिया वालों के प्रति द व नहीं किन्तु दयाभाव भी रखना जरूरी है; ऐसा 'पोडशक' शास्त्र में 
प्रशिधान के स्वरूप में कद्दा है, इन सब से युक्त शुभभाषोल्लास यह विशुद्ध भावना है । 


(२) भमनसमपंण--सब ग्रशिधान में, पहले तो अनुष्ठान पर परम कर्तव्य बुद्धि, संज्ञानिग्रह और 
निराशंसभाव से संपन्न शुभ भावोल्लास प्रधान बना रहना चाहिए; दूसरा यह कि मात्र हृदय ईहश भावना 
शाली होना पर्याप्त नहीं हे किन्तु साथ में मन की प्रस्तुन अनुष्ठान में एकाग्रता एवं छंपटता भी आवश्यक 
है | इसके लिए मन को अस्तुत-अनुष्ठान विषय में समपिंत कर देना च।ह्िए | अनुष्ठान अगर चेत्यवन्दन 
आदि का हो तो इसके सूत्र से वाच्य पदार्थ में मन एकाग्रता से ठीक लगा हुआ रहना चाहिए | 


मर (३) कक क्रिया:--प्रणिधान में विशुद्ध भावना और अर्थ-समर्पित मन के अलावा सच्ची 
वना की दयोतक यथाशक्ति क्रिया का आचरण भी आवश्यक है; 'यथाशक्ति! मतलब वीर्य का कोई गोपन 
उल्लंघन किये बिना यह यथाशक्ति क्रियापालन प्रणिधान का लिक्नः है। इससे सूचित द्वोता है कि 


तात्तिक प्रसिधात केवल आन्तरिक भावात्मक नहीं है किन्तु बाह्य क्रिया से युक्त होता है | 
) प्रणिधान की प्रवल सामथ्यः-- 


8 /की अरणियान की इतनी प्रबल्ल सामथ्ये हे कि यह प्रणिधान अति अल्प काल के लिए भी किया जाए 
श् । कि (5 ७, र्‌ः हे है 
सुन्दर है , क्यों कि बह उत्तम पदार्थ का साथक है; प्रणिधान स्वर्गादि समर््त अभ्युदय एवं 









न 


प्रशिवान के प्रत्यक्ष-परीक्ष लाभ ] ललितदिस्तरा [ ४२३ 


(ल०-८, ९,-प्रणिधानप्रत्यक्षपरोक्षठामो;-) अतिगम्भीरोदार(प्र०. . .०दाररूपमेतत । 

अतो हि ग्रशस्तमावलाभादिशिष्टक्षयोपशमादिभावतः प्रधानधम्मकायादिलाभः | तत्रास्य सकलो- 
धिशुरि |] एै 4 

पाधिशुद्धिः(प० .. ..विशुद्धि)), दीघकालनेरन्तर्यसत्कारासेबनेन अ्रद्धावीयरमतिसमाधिग्रज्ञाइड्भया | 


(पं ०-)इदमेव भावयति 'अतिगम्भीरोदारमि'ति प्रावत्‌ , 'एतत्‌*-प्रणिधान॑, कुत इत्याह 'अतः'- 
प्रणिधानाद्‌ , (हिः-यस्मात्‌ , 'प्रशस्तभावलाभाव-रागद्वेषमोहैरच्छुप्तपरिण/मग्राप्ते,, किमित्याह विशिष्ट- 
स्य मिथ्यावमोहनीयादे: शुद्धमनुजगतिसुसंस्थानसुसंहननादेश्व कम्म्णो यथायोगं॑ 'क्षुयोपशमसथ'- एकदेश- 
क्षयलक्षणस्य, “आदि'शब्दाद्‌ बन्धस्य, 'भावतः'>सत्तायाः, प्रेत्य प्रधानधम्मकायादिलाभः', ग्रधा- 
नस्य'-हृदसंहननशुभसंस्थानतया सर्वोत्कष्टस्थय, “धम्मकायस्य'-पधर्म्माराधनाहशरीरस्य, आदि शब्दादु- 
ज्ज्वल्कुलजात्यायुदंश(प० ....जात्यायदेश)कल्याणमित्रादे,, 'लाभः'ज्य्राप्ति: । ततः किमित्याह,--तित्र'- 
धर्मकायादिलमे, 'अस्य>प्रणिधानकत्त:, 'सकलोपाधिविशुद्धि.'>अछीननिश्िलकलड्लस्थानतया सबंविशेषण- 
गुद्धि!। कथमित्याह,-दीघेकालं'-पूवेलक्षादिप्रमाणतया, 'नेरन्तर्येगा-निरन्तरायसातत्येन, 'सत्कारस्थ' 
जिनपूजाया:, आसेवनम्‌'>अनुभवः, तेन, “अ्द्धा'>्शुद्धमास्गेस्‍चिः, वीग्रम/-अनुष्ानश्क्तिः, “स्मृति: 
अनुभूताथविषया ज्ञानवृत्ति, 'समाधिः'-चित्तस्वास्थ्य॑, श्रज्ञा'-बहुबहुविधादिगहनविषयावबोधशक्ति:, तासां 
वृद्धया'-प्रकषण । अनासेवितसत्कारस्य हि जन्तोरदृप्टकल्याणतया तदाकादक्षाउसंभवेन चेत्सोउप्रसन्नलात 
श्रद्धादीनां तथाविषवृद्धयभाव इति । 
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(८,६.) ग्रणिधान का ग्रत्यक्ष और परोक्ष उचम लामः- 


हे 





(७ _ अति अल्प काल भी अ्रिधान हो, तब भी वह खझुन्दर हे; क्यों कि वह अति गंभीर और अति 
द्वारा प्रत्यक्ष में राग-ह ष-मोह से नहीं छुआ हुआ शुभ आत्म परिणाम द्ोोता है । 


याने एकदेश क्षय एवं (२) विशिष्ट शुद्ध मनुष्यगति, शुभ शरीर-संस्थान-संघयण (हड्डीसंबन्ध) ज। आदि पुर्य- 
कर्मों का उपाज॑न होता है| इससे परलोक में प्रधान धर्मकायादि की ग्राप्ति होती है । प्रधान' अथांत हेढ॑ 
संघयण एवं कुभ सस्थान से सपन्न होने की वजह से सर्वोत्कृष्ट धधर्मंकाय अर्थात्‌ अंसाधना जला 
योग्य शरीर | आदि' शब्द से उज्ज्वल कुल-जाति-आयुष्य-देश-कल्याणमित्रादि की भी आप्ति होती है 


प्रधान धर्मकायादि के लाभ से उस कायादि में प्रशिधानक्ता जीव को समस्त कल्नडुस्थान नह 
हो जाने से निखिल विशेषणों की विशुद्धता प्राप्त दोती है; अर्थात्‌ अब जो विशेषताएं आप्त होती 
सभी के सभी विशिष्ट धर्मसाधना में उपयुक्त हो वैसी प्राप्त होती हैं। यह इस प्रकार,--ल्ला 
(१ पूर्व - ७८५६५ अब्ज वर्ष ) जैसे दीघे काल तक जिनपूजा का, बिना अन्तराय, सतत रूप से अनुभव 
करने से उसे श्रद्धा-बीये-स्मृति-समाधि-प्ज्ञा की वृद्धि होती है; इसलिए कहा जाता हे कि उसे समः 
विशेषणों की विशुद्धता प्राप्त होती 












४२४ | ललित विश्तरा [ जय बवीयराय० 


यहां श्रद्धा ८ सम्यग्दर्शनादि शुद्ध मोक्षमार्ग की रुचि; 

बी 5 मोक्षमार्ग के अनुष्ठानों को पालने की शक्ति; 

स्मृति! « अनुभूत अनुष्ठानादि पदार्थों का स्मरण; 

समाधि 5८ चित्त की स्वस्थता; 

“प्रज्ञा! » गहन विषयों का बहु, बहुविध, शीघ्र, सहज, असंद्ग्ध एवं स्थिर बोध करने की शक्ति 

इन पांचों की (वृद्धि! > उत्कष | 

वीतराग सर्वज्ञ विश्वोपकारक श्री तीथ कर भगवान की लगातार पूजा एबं सत्कार सत्‌ प्रणिधान 
पूर्वक करते रहने से चित्त में एक ऐसी प्रसन्नता प्रादुभूत होती है कि जिससे श्रद्धादि पांच गुणो की वृद्धि 
हो अर्थात्‌ मोक्षमार्ग की रुचि, मोक्षमांग पालन कर ने की शक्ति, अनुभूत किये गए पवित्र श्रनुष्ठानादि का 
सुखद संस्मरण, चित्त की स्वस्थता, एवं गद्दन विषयों का बहु बहुविध इत्यादि बोध करने की शक्ति बृद्धिगत 
होती है। जो जिनपूजासत्कार से पराड्मुख हे ऐसा जीव बेचारा अद्ृष्टकल्याण होता है, कल्याण के प्रति 
उसकी दृष्टि ही नहीं होती है; फिर उसकी आकांक्षा होने की तो बात द्वी क्या ? फलत: कल्याणदष्टि 
एवं जिनपूजासत्कार के अभाव से चित्त में निर्दोष प्रसन्नता असंभवित हो जाती है; अतः उसे तदधीन 
श्रद्धाद गुणों की वृद्धि होनी भी असंभवित ही है। (यहां इतना समझना जरूरी है कि जिन पूजासत्कार 
न करने वाला पुरुष उसे द्रव्यव्यय के लोभ से नहीं करता है या मिथ्या मान्यता से नहीं करता है। वहां, 
(१) अगर द्रव्यव्यय के भय से जिनपूजासत्कार नहीं करता है तब जिनेन्द्र देव की अपेक्षा धत पर अत्य- 
घिक राग होने से चित्तप्रसन्नता एवं श्रद्धादिवृद्धि होना अशदक्य है; अथवा, (२) अगर मिथ्या मान्यता 
ब्रश नल नहीं करता है तब मिश्यात्र वश उनमें प्रसन्नता तथा श्रद्धादि का आविभाव द्वोना नितान्त 
असंभवित है | ) 


प्रृणिधान के अत्यक्ष-परोक्ष फूठ और दोनों के समन्वय का रहस्यः- 


यहां ललितविस्तराकार महषिने 'अतो हि प्रशस्त भावलाभाद्‌ विशिष्टक्षयोपशमादिभावत:ः प्रधान- 
धम्मकायादिलाभ:, ततन्नास्य सकलोपाधिविशुद्धि:, दीघकाल-न रन्तर्ये-सत्कारा55सेबनेन श्रद्धा-वीये-स्मृति- 
समाधि-प्रज्ञावइद्धघा',--इन पढों से प्रशिधान का प्रत्यक्ष एवं प्ररोक्ष फल दिखलाते हुए दोनों फलों के बीच 
का सुन्दर समस्वयरहस्य और उच्च साधना की कुजी प्रदर्शित की । यह इस प्रकार, शुभानुष्ठान मात्र में किये 
गए प्रणिधान से प्रत्यक्ष फललरूप में शुभ आत्म-परिणति एवं मिथ्यात्वमोहादि-क्षयोपशम सद्दित पुण्या- 
मुबन्धी पुण्य प्राप्त होता हे. ओर परोक्ष फल रूप में ऐसा प्रधान धर्मकायादि का लाभ द्ोता हे कि जहां 
पुनः आराधना प्रारम्भ करने के लिए आवश्यक एक साधक आत्मा के विशेषण सभी उपस्थित रहेते हैं । 
पूर्वोत्तर फल्नों के बीच सुदर अनुरूपता के अलावा उत्तर में अधिकता भी संपादित होती है । इसका 
यद्दी रहस्यमय कारण हे कि साधना साधक के द्वारा प्रशिधानपूर्वक की गई है | 


उच्च साधना की कु जी।--- 


.मन्‍्थकार महृविं द्वारा प्रदर्शित किए गए प्रणिधान-माहात्म्य के साथ दीर्घकाल, नेरन्तये-इत्यादि का 
तिपादन उच्च साधना की कुनी दे जाता है; कहा जाता हे कि अगर उच्च कक्षा की साधना अभिलषित 
दी, तब इसके लिए अनुष्ठान में आवश्यक है,-- 










दीघंकाल आसेवन, निरन्तर आसेवन, और सरकार बहुमान युक्त आसवेन; एवं 


बच्च साधना की कुजी ] ललित विस्तरा 


(४-६) श्रद्धा-बीय-स्मृति-समाधि-प्रज्ञा की वृद्धि । 


कस (१) प्रणिधान:--जिस किसी भी पराथवृत्ति या क्षमादि गुण की अथवा प्रभु-भक्ति, दानशीलादि 
या अहिसादि धर्म की साधना कश्नी हो, इसमें प्रशिध्यान पहछा आवश्यक है; पूर्वाक्तानुसार प्रणिधान 


यह कि परमकर्तव्यबुद्धि-संज्ञानिग्रह-निराशंसभाव एवं परोएकार-दयाभाव से युक्त शुभ भावोल्लास, विषय- 
समर्पित मन तथा यथाशक्ति क्रिया 


(२) दीघंकाल आसेवन:--अलुष्ठान का आसेवन दो चार वक्‍त करने से पर्याप्त नहीं हे, किन्तु 
ढीथे काल पर्यन्त करते रहना चाहिए । त्तमी प्रारम्भ प्रारम्भ में खास तौर पर मन लगा कर की जाती 
साधना आगे जा कर सहज हो जाती है, साधना का ही दिल बन जाता है, साधना आत्मसात्‌ होती है । 


साधना के दीरघेकाल तक बढ़ते हुए संस्कारों में साधना को सहज, निर्दोष और ज्ववत्वन्त बन्सने की 
सामध्ये हे । 


(३) निरन्तर आसेवन:--दीर्घकाल तक करने की साधना भी सतत निरन्तर रूप से करनी चाहिए, 
किन्तु ऐसा नहीं कि बीच बीच में अनियत्र अन्तर पड़ जाए, जैसे कि साधना आज की और चार दिन नहीं 
की, फिर दो दिन साधना पर टूट पड़े और आठ दिन की ही नहीं | ऐसा नहीं,किन्तु प्रतिदिन तो अतिद्न, 
दिनान्तरसे तो दिनान्तर से, सुबह शास तो रोज सुबह शार, ऐसी निरन्तर धाय से साधना होती रहनी 


चाहिए। तभी साधना का अच्छा संस्करण आत्मा सें हो सकता है, जिससे आगे जा कर उच्च कक्षा की 
साधना संपन्न हो सके | 


(४) सत्कारयुक्त आसेवन:--दीघंकाल एव सतत स्तथना भी हृदय के उच्च आदश्सज्भाव वाल। 
एवं कायिक-वाचिक विनय-भक्ति-बहुम्तन से संपन्न होनी अआहिए; क्यों कि इनके बिना तो कितनी 
से रहित साधना की क्‍या कीमत ! झुभ संस्करण में ये शथमवः आवश्यक हैं । 


(५-६) भ्रद्धा-वीये-स्मृत्रि-समाचि-प्रज्ञा का विकास:--शुमानुष्ठान 
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(५) अद्धावृद्धि:--पहले श्रद्धा, शुद्ध मार्य की रुचि बढ़ाते की हे । अनुष्ठान का आसवेन तो कर ने 
हैं लेकिन पहले से ही बह अनुष्ठान निरतिचार निर्दोइ शुद्ध संपूर्ण शास्त्रयोग-वचनानुष्ठाव स्वरूप झा 
साम्थ्येयोग-असंगयोग रूप नहीं होता है; बह यों कई काल, कई जन्म तक इच्छायों ग्रीति-भक्ति 
अनुष्ठान स्तरूप होता रहता हे; लेकिन शुद्ध मार्ग की रुचि-धद्धा-तीऋमिलाषादि 
श्चनानुष्ठान और आगे सामथ्ययोग-असब्नानुष्ठाब के विकट ले जाता है 


(६) वीर्यवृद्धि---शुद्ध मार्म की रुचि के साथ साथ अनुष्ठानशक्ति का भी विकास करने वात 
है । अत: वर्तमान अनुष्ठनासेबन ऐस्स खेदादि दोषयुक्त नहीं अहिए, ताकि अनुष्ठानशर्दित बढ़ती रह 
बह बढती बढ़ती ही अन्तिम सामथ्ययोग-असझ्नुष्ठन तक पहुँचाएयी। 

(७)स्मृतिवद्धि:--अलुष्ठान का असिवन करते चलते हैं, बह यह भी ध्यान रदे कि अनुभूत मा 
श॒य॑ तत्त्व का स्मरण सतेज द्वोता रहना चाहिए | इसके लिए सांसारिक वषयिक विज्वारणा कम करते 
होगा, और इससे कुषासना सन्द झुन्दतम होती हुई सुसंस्कार की वृद्धि होती रद्देयी । 












४२६ ] ललितविस्तरा [ ज़य बीयराय० 


(ल०-(१०-१ १) प्रणिधानमाहात्म्योपदेशो;-) न हि समग्र सुखभाक्‌ तदड्जहीनो भवति 
तरैकल्येडपि तड्ावेष्देतुकलप्रसज्रात्‌ ; न चैतदेवं भवतीति योगाचार्थदशनम्‌ । 'सेय॑ मतरजलधिनो: 
प्रशान्तवाहिते' ति परेरपि गीयते । 'अस्य (प्र०...अयम्‌ ) अज्ञातज्ञापनफलः सहुपदेशो हृदयानन्द- 
करारी परिणमत्येकान्तेन, ज्ञाते त्वखण्डन(प्र०...न खण्डन)मेव भावतः, अनाभोगतो5पि माशा- 
गमनमेत्र सदन्धन्यायेन,' इत्यध्यात्मचिन्तका । 


तदेव॑विधशुभफलप्रणिधानपर्यन्त॑ चेत्यवन्दसस । तदनु आचार्यादीनमिवन्ध यथोचित॑ 
करोति कुबन्ति वा कुग्रहविरहेण । 


(पं०-) इद्मेव व्यतिरेकत: प्रतिवस्तृपन्यासेनाह,-“न रनैव, 'हिः>यस्मात्‌ , 'समग्रसुखभाक- 
संपूर्ण वेषथिकशर्मसेवक :, 'तदड्रहीन:”, तस्य-समग्रसुखस्य,अद्भानि-हेतवो वयोवैचक्षण्य-दाक्षिप्य-विभवौदार्य- 
सौभाग्यादयः, तेः, हीनो-रहितो, भवति । विपक्ष बाधकमाह-तहकल्ये5पि'तदज्ञाभावेषपि, 'तड्भावे'- 
समग्रसुखभावे, 'अहेत॒कलग्रसड्भात्‌'-निहेतुकत्वप्राप्तेरिति । 


'सेयमि'ति प्रणिधानरक्षणा । 'प्रशान्तवाहिता' इति, प्रशान्तो>रागादिक्षयक्षयोपशमोपशमवान्‌ , 
वहति-वत्तते, तच्छीरथ्य यः स तथा तद्जावस्तत्ता । 


(८) समाधिवृद्धि:--उच्च कक्षा की साधना के लिए दीघेकाल निरन्तर सादर आसवेन द्वारा श्रद्धा 
वीये-स्मृति बढाते हुए साथ साथ समाधि याने चित्तसर्वास्थ्य, मानसिक स्वस्थता की वृद्धि करते रहना 
चाहिए | समाधिवृद्धि यह साधना में कोशल्य का प्रतीक है । 


(९) प्रज्ञावद्धिः--अनुष्ठानासेवन द्वारा श्रद्धादि की वृद्धि करते हुए प्रज्ञा बढ़ाते याने अनुष्ठान एवं 
तत्त्व की सूक्ष्मताओं को बहु, बहुबिध, शीघ्र, स्वरत:निश्चित इत्यादि रूप से जानने की शक्ति भी बढाते 
रहना चाहिए | फलत: केबल्यसाधक असंगानुष्ठन की सामथ्ये बढेगी। 

मूल प्रसिधान पर ही यह सब शक्य है । 
सकल विशेषण-शुद्धि की विपरीत रूप से सिद्धिः- 

दीघंकाल निरन्तर जिनपूजासत्कार के आसेवन में प्रणिधान के द्वारा श्रद्धा-बीयांदि की वृद्धि होने 
से सकल विशेषणों की शुद्धि कही गई। अब इसी बात को विपरीत रूप से कहने के लिए किसी प्रति- 
पक्ष वस्तु का उदाहरण लेकर कद्दा जाए तो ऐसा कह सकते है कि जो संपूर्ण ही बेषय्रिक खुख का भोक्ता 
है, बह उस खझुख के कारणभूत योग्य बय, विचक्षणता, दाक्षिय्य, बिपुल वैभवसामग्री, सोभाग्य आदि 
साधनों से रद्दित होता ही नहीं है। इन कारणभूत अज्ञों में से एक भी अज्ज की त्रुढि हो, तब संपूर्ण खुख 
का उपभोग हो ही सकता नहीं। अगर कहें 'एकावा अड्भ कम होने पर भी संपूर्ण खुख का उपभोग होने 
में क्या बाघा है? तब ऐसा कहने का अर्थ तो यह हुआ कि संयर्ण खुख़ उन समग्र कारणों के अधीन न 
रहा !आथांतू बह निरेतुक हो गया! किन्तु ऐसा मानना तो उचित नहीं, क़्यों कि कोई भी कारये निर्देदुक 
ते हो : अगर कारये हुआ तथ वहां पूर्े काल में कारणसामग्री अवश्य' होनी चाहिए ।-ऐसा 
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प्रशिधान का माहात्म्य व उपदेशकल ] ललिनविस्तश [ ४२७ 


॥॒ इसके उपनय में सिद्ध होता हे कि ठीक इसी प्रकार धर्मकाये में प्राप्त सकलोपाधिशुद्धि का सुख भी 
दीघकालीन निरन्तर जिनसत्कारासेबन से जनित श्रद्धा-वीयांद्धि वृद्धि स्वरूप अंगों से हौन नहीं हो सकता 
हे; ४ है तो सुख के अड्गज भी हे । प्रणिधान का यह महत्त्व है कि वह ऐसी शुभ पारलोकिक स्थिवि पैंदा 
करता है | 


े यह प्रणिधान तो “प्रशान्तवाहिता' है, 'प्रशान्त' अथा।त राग-द्व पादि की ज्वालाओं के उपशम वाला, 
रागादि के क्षय-उपशस-क्तयोपशम वाज्ञा। उसकी 'बाहिता' 5 बतेन | क्यों कि पहले कह आये प्रणिधान में 
“विशुद्धभावनासार इत्यादि लक्षण के मुताबिक पवित्र भावनाशील हृदय,शुभ में अपित मन,एवं शुभ क्रिया- 
प्रवृत देह प्रवतेमान रहने से रागढ् षादि का प्रशमन विद्यमान रहता है । यह प्रशान्त॒व्राहिता संसारसागर 
तेरने में नोका का कार्य करती है, कहिए वह भवसमुद्रनावा है, ऐसा दूसरों ने भी कहा है । इस प्रणिधानादि 
का सदुपदेश जो कि अज्ञात तत्त्त-मा्ग का बोध कराता है वह भव्यात्माओं को अपूर्ब द्शन द्वारा हृदय 
को आनन्द प्रदान करता हे ओर वह अन्तरात्मा में एकान्त रूप से परिणत दो जादा है । 


प्र०-जिसे तत्त्वमार्ग ज्ञात है उसे सदुपदेश से क्या लाभ ! 


उ०-ज्ञाता को भी सदुपरेश सुनने से उत्तम शुभ भाव अखरिडत रहता है, द्रव्य से आरावना 
यदा-कदा होने पर भी भाव से वह धाराबद्ध बनी रहती है; यह मद्दान लाभ सदुपरदेशश्रवण का है। ऐसा 
मनुष्य बीच बीच में लौकिक पुरय का फलभोग भी करता हो, फिर भी सदुपदेश का पुनः पुनः श्रवस 
उसके अन्तर को शुभ भाव में इतना मग्त रखता है कि लोकिक पुण्यफल के भोग के प्रति बह दत्त चित्त 
नहीं रहता, अर्थात्‌ फलमोग अज्ञात-सा पसार द्वोता है। ऐसे अनजान फल्रभोग से भी उसका मोजमार्ग- 
गमन स्खलित नहीं होता है; मोक्षमार्ग याने सम्यग्‌ ल्लानादि की परिणति में अ्रस्खल्रित प्रयाख ही चात्यू 
रहता हैं। यह सदन्धन्याय से सुज्ञ य है। सदन्धन्याय इस प्रकार हँ-भाग्यवान सावधान अन्ध पुरुष रास्ते 
को न देखता हुआ भी सद्भाग्यवश सत्य सार्ग पर चला जाता है। इसी दृष्टान्त के अनुसार सदुपरेशलब्ध 
सतत जागृति बाला पुरुष, पुण्यफल का रसशन्य हृदय से भोग करता हुआ भी, मोक्षमाग में दी अविरत 
गमन वाला होता है;-ऐसा अध्यात्म-चिन्तक लोगों का मन्तव्य है। बाह्य भोतिक दृष्टि नहीं किन्तु आध्या- 
त्मिक दृष्टि से विचार करने वाले तो यही देखते हैं कि किसी भी कायिक भ्रवृत्ति,नि्वृत्ति या उदासीनता में 
अन्तरात्मा की परिणति किस प्रकार चल रही है। अगर वह पुरस्यफक्ष-भोग के प्रति उदासीन उद्धिग्न एवं 
शम-संवेगयुक्त जगतृतत्त्व चिन्तन प्रमुख किसी शुभ भाव से वासित है तब वहां मोक्षमागे-गमन ही है । 


: 5, 
. चेत्यवन्दन के अनन्तर:-_ 

* हर ढ़ ) हैरी फ् का यू हल छः ४ अ ' 
प इस प्रकार प्रशस्त फल देने वाले प्रशिधान सूत्र (जयबीयराय'०) पढने तक चेत्यबन्दन को 
.. अनुष्ठान हुआ | उसके बाद एक या अनेक साधक आचाये आदि को वन्दन कर कुपदविरह याने कद्ाग्रदद 
.._ सिथ्यामति, विपर्यास आदि से रहित हो यथोचित कतेव्य करे। यहां कुग्गह-विरह में 'विरह'! शब्द भो 
... हरिभ्द्रसूरिजी महाराज के अपने नाम का गूढ संकेत है । क्‍ के. 


डी 
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श्र्८ ] न ..._ ललितविस्तरा._ _ जय -बीयराय० 


(र०-चैत्यवन्दनायर्थ' ३३ कर्त्तव्यानि)- 


एतत्सिद्वथर्थ (प्र०.. .०सिद्धये) तु,-- 


. १, यतितव्यमादिकम्मणि | १२, मावनीय॑ महायत्नेन (०...बद्ो). 
२, परिहर्तव्यों अकल्याणमि- | १३, अवर्त्तितव्य विधानतः २४, कारयितव्या मगवठ्मतिमा 
... ब्रयोगः १४, अवलम्बनीयं थैये' २५, लेखनीयं सुवनेश्वरवचन 
३, सेवितव्यानि कल्याणमि- | १४, पर्यालोचनीया आयति। | २६, कर्तव्यों मड्ल्‍डलजाप: 
त्राणि १६, अवलोकनीयो मृत्यु: २७, प्रतिपत्तव्यं चतुःशरणं 
४, न लद्वनीयोचितस्थिति: | १७, भवितव्यं परलोक्प्रधानेन | २८, गहितव्यानि दुष्कृतानि 
५, अपेक्षितव्यों लोकमार! | १८, सेवितव्यों गुरुजनः २९, अनुमोदनीयं कुशल... 
. $, माननीया गुरुसंहतिः | १९, कत्तव्यं॑ योगपटदशन | ३०, पूजनीया मन्यदेवताः 
. ७, मवितव्यमेतत्तन्त्रेण (अ०,,योगपड्ठ ०) ३१' श्रोतव्यानि सच्चेश्तानि 


. ८, फ्रवत्तितव्यं दानादों २०, स्थापनीयं तद्र॒पादि चेतसि | ३२, मावनीयमोदार्य्स 
0 ७ 6० हा 
. $, कत्तव्योदारपूजा भगवतां | २१, निरूपयितव्या धारणा | ३३, वर्चितव्यमुत्तमज्ञातेन | 
पा कम. ३४... विश्षेष ु दि ह हा 
१०, निरूपणीयः साधुविशेष! | २२, परिहत्तव्यों विक्षेपमार्गः के. 
११, श्रोतव्यं विधिना धंशात्न॑ २३, यतितव्य॑ योगसिद्धो |: 
-चेल्पवन्दन की सिद्धि के लिए ३३ कर्तव्यः-- 
चेत्यवन्दन सम्यग्‌ रूप से सिद्ध दो इसलिए ३३ कर्तठ्य याने गुणों की आवश्यकता है | चेत्यवन्दन 
महायोग है वह परिणत आत्मा में सिद्ध हो सकता है । आत्मा को ये ३३ कतेव्य यथायोग्य परिणत बना सकते _ 
हैं। अरिहंत परमात्मा को बनन्‍्दना करने का महायोग सिद्ध करने में जरुरी ३३ गुणों की साधना का उपन्यास 
अन्थकार करते हैं। इसमें, &छ (१) आदिकर्म याने आदिधार्मिक के कर्तव्यों के पालन में यत्नशील रहना 
चाहिए छ) (२) अकल्याणमित्र याने आत्मद्दित के शरतर से, आत्मद्दित को हानि पहुँचाने वाले के संसर्ग से . 
दूर रहना चाहिए। “संसर्गजन्या गुण-दोषब्राता:' शुभ सह्ल या अशुभ सहज से गुणसमूह या दोपसमूह 
पेदा होता है; तब अकल्याणमित्र के संसर्ग से तो इस गुणग्राप्तिसुठहभ सानव भव में, 
उलट, दोषों एवं पापों की सुलभता ओर गुणनाश बन जायगा। ७ (३) कल्याण मित्रों का 
समागम-सत्सड़ करना चाहिए । आत्मद्वितकारी पुरुषों का संसगे रख कर उनसे आत्महितकर _ 
प्रेरणा अह्दश करते रहना चाहिए। (अपनी आत्मा को बिना सद्दाय सदा अकर्तेठ्य-पराइ्मुख 
. जय सदा कतेव्यपथबद्ध रहना मुश्किल है, कल्याणमित्र के सहयोग से वह सुलभ द्वो जाता है। ) की (४) 
कभी उचित व्यवद्वार का उल्लंघन नहीं करना; ओवचिस्यभद्ज नहीं करना | (ओवचित्यपालन घर्मेजीवन का _ 
प्राथमिक गुण है। भोचित्य के उल्लंघन से कई अनर्थ उपस्थित द्वो जाते हैं ।) &(५) लोकव्यवह्दार॒सपेक्ष 
रहना चाहिए। (लोकव्यवद्दार से निरपेत्ष बनने पर करुणाह लोगों के हृदय को आधात, उनको धमत्रशंसा 
में दिक्षेप, यावत्‌ उन्हें धर्मनिन्‍्दा का अवकाश मिल जाता है।) & (5) माता-पितादि, विद्यागुरु, एवं . 
धर्साचाये, इन गुरु वर्ग को मान्य रखना उनका सत्कार-सन्मान करना चाहिए। (मान्य रखने से मन पर 














३ करी्य ] हलिनविस्तरा हा 


सुयोग्य भार रहता है, सत्कार सन्‍्मान करने से 'बिनय एवं पूज्यपूजा? रूप महाधर्म का पात्नन होता है।) 
है (७) गुरुजनों के अबोन रहना चाहिए। (अन्यथा उद्धतपन, अविचारित कार्य, इत्यादि त्रटियों के बच्च 
जीवन अनर्थभरपूर हो जाता है।) &) (८) दान आदि शुभ प्रवृत्तियों में प्रवृत्ति रखनी । (दानादि प्रव॒ 
से सहृदयता, उदारता, लोकप्रियता. चित्तस्वस्थता आदि गुण प्राप्त होने से सुख शान्ति का अनुभव होता 
है ।) & (६) परमात्मा का, उदार धन व्यय से, पूजन करना । (इससे शुभभाववृद्धि और पण्यलाम होठ 
है) क& (१०) अच्छे साधु का अन्वेषण करना | (ता कि कुगुरु के फंदे में न फंसा जाए, औः 















मिल जाने से धर्मं-तत्त्तशिज्ञा आदि का छाम हो )) ६9 (११) सुसाधु के पास विनय-एकाग्रता-संभ्रमादि 
विधिपूवेक वर्मशाघ्त्र खुनना जरूरी हे । क्यों कि संसार के अनेकत्रिध जन्मों के भीतर मानवजन्म में ही 
धर्मशास्त्रश्न॒ण सुलभ होता है; ओर इसमे आत्मभान एवं कर्रव्यशिक्षा मिलने से अनंत सुख का मार्ग 
खुल जाता है) क (१२) धर्मशास्त्र की सुनी हुई बातों पर महान प्रयत्न से चिंतन-मनन कर उनसे अन्त:- 
करण को भावित-बासिन करना चाहिए। (भावित किये बिना श्रवण निष्फल हो जाता है, इतना ही नहीं 
प्रत्युत बहुमूल्य शास्त्रवचन सामान्य-सा प्रतीत हो अनादि वासना विवश मन धृष्ट-सा हो जाने से भावी 
भावितता के लिए अयोग्य होता है। भावित करने से पापसंज्ञाओ के बन्धन शिथित्र हो जाते है, अच्छा 
आत्मपरिवतन होता है।) &छ (१३) शाप्त्रोपदेश को मात्र भावित ही नहीं कित्तु सवधि आचरण 

करना चाहिए अर्थात्‌ त्याज्य का त्याग और आदरणीय का आदर करने में प्रयत्नशील रहना चाहि 
(जीवन का ठीक उत्थान आचरण के अधीन हे |) & (१४) किसी भी आपत्ति में घेय॑ रखना, विहुल न 
होना। (आपत्ति में 'हे क़्या ? क्या होने वाला है?' ऐसी हिम्मत रखने से मन पर दुःख का भार कम 
रहता है, योग्य प्रतिकार की विचारणा को अवकाद रहता हे, अधिक अनथथे से बच जाता है। ) & (१५) 
भविष्य का पर्यालोचन करना, कायमात्र में केवल तत्काल का नहीं किन्तु भावी परिणाम को पूर्ण २ 
सोच लेना एवं दी्घ परलोक-काल पर ठीक दृष्टि रखना,-वर्तेमान प्रवृत्ति से भावी व 
अन्धकारमय ?” इसकी आलोचना करना । (भावी की विचारणा करने से अनथकारी अ 
ओर संभवित अनथथ एवं पछतावा से बच जाता है।) क (१६) मृत्यु का ख्याल रखना । (॥ 
में विज्ञम्ब न करने का एवं पापों से यथाशक््य बचने का ध्यान रहता है; क्‍यों कि क्या पता २ 
आं गई तब ? सुकृतकाल का क्षय होने पर पापों का भार ले कर चलना होगा।) कक (१७)! 
विचार-आचरण में प्रधान रूप से परलोक पर दृष्टि रखना | जीवन इस छोकप्रधान ने 

जीने से पवित्रता सुलभ होती है, स्व्राथरसिकरता-तृष्णा-ममत्वादि कम हो पराथता-परमात्मसेतर 
से जीवन सफल होता है ।) & (१८) गुरुजन की सेवा उपासना काली । (माता पिता 

सेवा से कृतज्ञता का पालन एवं धर्मगुरु की सेवा से 'साधूनां दशेने पुणुय॑....” इत्यादि अनुस् 
बंदन-पयु पासना द्वारा पु्य एवं सद्व्ोध-सच्चारित्र का लाभ मिलता है।) क (१६) 
बद्धेक, मन्त्राक्षरादिसहित इष्टदेवादि के चित्रमय योगपट्ट का बार बार इशेन करना चा्दिए 
एकाग्र दर्शन से श्रद्धाअल, एकाग्रता आदि बढता है ।) (२०) उस योगपढ़ में अ 
ठीक अवधारण द्वारा चित्त में सथापन करना चाहिए। & (२१) वह चित्त में हूबहू धारित हुआ 
उसकी जांच करते रहना | & (२२) योगपट् की धारणा करते समय विज्ञेप याने चित्तस्खलन न इू 

लिए चित्तविक्षेप के निमित्त का त्याग करना,विक्षेप का मार्ग छोड देना । (योगपट्ट की विज्ञेप रहि बारण 
चित्त में स्थिर हो जाने से निमृत्ति पाने पर एवं कमी भी चित्तसंक्लेश होने पर इस योगपट् का स्मरस 
एक महान शान्ति-स्फुर्तिप्रद पुस्यवर्धक आलम्बन होता है।) कछ (२३) योग की सिद्धि करने के लिए 
प्रयत्न करना चाहिए । (इससे बह्िभाव का नाश एवं आध्यात्मिक भाव की वृद्धि होती हे ।, आन्तरभात 
बढता बढता परमात्मभाव तक पहुँच सकता है ।) के (२४) परमात्मा की प्रतिमाओं का निर्माण कराना 
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(ल०-अपुनवन्धकम्रवृत्ति: सत्मव्ृत्तिः-) एवंभूतस्य या इह प्रवृत्ति: सा सर्वेव साथ्वी | मार्गा- 
नुसारी दयय॑ नियमादपुनबंन्धकादिः, तदन्यस्थेबंभूतगुणसम्पदोडभावात्‌ । अत आदित आरस्यास्थ 
प्रवृत्ति: सत्पवृत्तिरेव नेगमानुसारेण चित्रापि प्रस्थकप्रवृत्तिकल्पा | तदेतदधिक्ृत्याहुः-कुठारा दि प्रवृत्ति 
रपि हूपनिम्मांणप्रवृत्तिरेव | तद॒दादिधाम्मिकस्य धम्में कार्त्स््येन तहामिनी,न तु तद्बाधिनीति हादा)। 

(पं०-) कुछरेंल्ादि, कुठारादिग्रदृत्तिरपि', कुठारादो-प्रस्थकोचितदारुच्छेदोपयोगिनि शस्त्र 
प्रवृत्ति-घटन-दण्डसंयोग-निशातीकरणादिका, अपि, आस्तां प्रस्थकोत्किरणादिका, रूपनिम्भाणप्रवृत्तिरेव'- 
प्रस्थकाद्याकारनिष्पत्तिव्यापार एवं; उपकरणप्रवृत्तिमन्तरेण उपकत्तव्यप्रवत्तेरयोगात्‌ । 'तडत्‌'-कुठारादिप्रवृत्तिवद्‌ 
रूपनिम्मणि, आदिधाम्मिकस्य'-अपुनबंन्धकस्थ, धरम्में-धम्मविषये, या प्रवृत्ति: देवताप्रणामादिका 
सदोषापि सा, कारत्स्स्थेन-सामस्थेन, 'तहामिनी'-धम्मंगामिनी, 'न तु/-न पुनः, 'तहबाधिनी'-धर्म्मे- 
बाधिका, इति!-एवं, 'हादों/'-रेदम्पर्यान्तगवेषिण:; आहुरिति शेषः । 


चाहिए। (जिनब्रिम्ब भराने से परभत्र में बोधित्ञाभ होता है।) &) (२५) त्रिसुवलगुरु भगवान के शास्त्र 

लिखने या लिखबाने चाहिएं। (लिखीत शास्त्र भावी दीघे काछ तक धम-परंपरा चलाने में प्रतल्ल आधार 
होते हैं। प्रतिमा एवं शास्त्र के निर्माण से भगवत्‌ के परम उपकार प्रति कृतज्ञता का पालन भी होता है ।) 
क (२६) मंगठमय जप करना। (जप करने से त्रिकरणशुद्धि हो आत्मबल बढता है, विध्नों का शमन 
होता है, इष्सिद्धि होती है )) (& (२७-२८-२६) प्रतिदिन त्रिसंध्य चतु:ःशरणगमन, दुष्कृतगर्हा, ओर 
सुकृतानुमोदन करना चाहिए। चार शरण; अरिहंत, सिद्ध, साधु एवं सर्रेज्ञभाषित धर्म,-इन को हृदय से 
अज्ञीकार करना | जन्म-जम्मान्तर के सभी दुष्कृत्यों की निन्‍दा-गहा-जुगुप्सा करती। अरिहंत प्रभु आदि 
समस्त के सद्‌गुण व सत्कृत्यो की अनुमोदना करनी । यों तो त्रिसंध्य, किन्तु विशेष में जब जब चित्त में 
राग-द्व षादि का संक्लेश हो तब तब ये तीन करने चाहिए। (इससे तथाभव्यत्वादि का परिपाक हो, पाप 
प्रतिघात-गुणबीजाधान होता है| ) &$ (३०) मन्त्र देवताओं की पूजा करनी चाहिए। (मन्त्र-देवता के 
अचिन्त्य प्रभाव से समाधिवर्धक अनुकूलता होती है।) ( (३१) सत्‌ पुरुषों के सुन्दर आचरणों का 
बार बार श्रवण करना चाहिए । (इससे सत्कृत्यों की प्रेरणा एवं गुणानुमोदना लब्ध होती है |) &) (३०) 
उदारता से दिल भावित करने योग्य है। (इससे स्वभाव उदार बन जाए, तब वाणी, वतेन, व्यवहार, 
उदार हो स्वतोमुखी लाभ होता है |) छ (३३) जीवनवर्तेन उत्तम पुरुषों के दृष्टान्त अनुसार करना चाहिए। 
(इससे स्वयं उत्तमता एवं जगत में यद् मिलता है |) 


इन तेत्तीस कतव्यों का संग्रह।--- 





१. आदिकर्म ६. उदार भगवत्पूजा | १८. गुरुजन-सेवा २७. चतुः शरण 

२, अकल्याणमित्र- | १०. साधु-अन्वेषण १६. योगपट्ट-द्शेन र८. दुष्क्ृतगहा 
त्याग ११. सविधि घर्मश्रवण | २०.चित्ते योगपट्ट स्थापन | २६. शुभानुमोदन 

३. कल्याणमित्रसंग | १२. धर्मभावितता २१. धारणा-परीक्षण | ३०. मन्त्र-देवता पूजा 

४. ओचित्य १३. सबिधि धर्मभ्रवृत्ति | २२, विश्षेपत्याग ३१. सत्काय-श्रवण 

५. लोकापेक्षा १४. धेये २३. योगसिद्धियत्न ३२. ओदायेभावन 

5. गुरुवगेसन्मान | १५. भावी-आछोचन | २४. प्रभुमूर्ति निमाण | ३३. उत्तम दृष्टान्ता- 

७, गुरु-पारतन्त्र्य १६. मृत्यु-विचार २४. शाखलेखन नुकरण। 


८. दानादि १७, परलोक-दृष्ठि २६. मंगलजप 


अपुनवन्धक की भी सत्पवृत्ति ] छलितविस्तरा [ ४३१ 


अपुनबन्धक की देवादिप्रणाम-प्र्वति सत्प्रवृत्ति कैसे ? '-- 


इन तेत्तीस गुणों से जो संपन्न हे उसकी यहां जो देवादि को प्रणाम आदि प्रवृत्ति हैं वे सभी 
सत्पदृत्ति ह;कारण यह कि दुराप्रहरहवित वह शुद्ध देवादि तत्त्व की उपासनाम्रवृत्ति की ओर प्रयाण कर रहा 
है, आगे जा कर वह शुद्ध देवादि की उपासना प्राप्त करेगा। 


ऐसा गुणसंपन्न जीव मार्गातुसारी कहलाता है; मार्गाठुसारी अर्थात्‌ सम्यग्दशनादि स्वरूप मोक्ष- 
आगे के प्रति अलुसरण करने बाला । बह अवश्य अपुनर्बन्धकादि की कक्षा को प्राप्त हुआ ही होता है | जो 
ऐसी कक्षा को प्राप्त नहीं है उसमें ऐसी गुणसंपत्ति विद्यमान हो ही नहीं सकनी | अपुनर्बन्धकादि-अबस्था 
के उपयोगी मिथ्यात्वादि-मन्द्ता या मिथ्यात्वादि-क्षयोपशम हुआ हो तभी उक्तगुशसंपत्ति का आकर्षण एवं 
प्राप्ति हो सकती है | अत्र वहां शुद्ध तत्त्व की अभिलाषा से हो रही देवादिपूजा बगेरह प्रवृत्ति समग्र रूप से 
देखी जाए तब सत्प्रवृत्ति प्रतीत होती है। 


प्र०-्यह्‌ केसे ! आदिधा्मिक को तो जह तक शुद्व देव गुरुधर्म ग्राप्त नहीं है. वहां तक तो वह 
मिथ्या देवगुरुषम की उपासनादि करता है; तब ऐसी उपरासनाढदि प्रश्वत्ति के पे सत्परवृत्ति कही जा सके ? 


उ०-सत्प्रवृत्ति का कथन नेगमनय के अनुसार किया गया है। नेगमनय की दृष्टि से लोक में कई 
व्यवह्यार रूढ है ओर वे सत्य व्यवहार है। पत्रेत पर का घास जलने पर 'देखो' पर्बत जल रहा है, कुण्डी 
के छिद्र में से पानी गिलते पर 'कुण्डी गिलती है,” कपड़े बनाने हेतु बुनने वाले की यन्त्र-सज्जीकरण,' क्रिया 
पर “यह कपडा बनाता है!........ऐसा एसा सच्चा प्रतिपादन होता है। ये सब नेगमनय की दृष्टि से लोक में 
मान्य रहते हैं, ओर ऐसे वाक्य प्रयोग से किसी को श्रान्ति नहीं होती है| नेगमनय पूर्वतम कारण अथवा 
अतिसंबद्ध को देखता है, इसमें कायं की आद्यमूमिका यानी दीघे निष्पत्तिव्यापार का प्रारम्भ देखने से 
वहां बहु पूरे के कारण में भी कार्य हो रहा है! ऐसा ठीक ही समझ रहा है । अनुयोगद्वार आगम में नैगमः 
नय के तीन दरृष्णन्त-बसति, प्रदेश ओर प्रस्थक के आते हैं । इसमें से प्रस्थक के दृष्टान्त पर यहां भपुन 
बन्धक आत्मा की इतरदेवप्रणामादि प्रवृत्ति को सत्मवृत्ति कही जाती है। 


जिस प्रकार 'प्रस्थक' नामक काष्ठ का एक धान्य नापने वाला नापविशेष बनाने के लिए कोई 
आदमी पहले तो पेड़ से काठ प्राप्त करने के लिए पेड़ पर कुठाराधात करता हैं | वहां अगर कोई पूछे कि 
'क्या कर रहा है ?? तो बह कहेगा "में प्रस्थक बनाता हूँ |? नेगमनयानुसार कुठाराघातकी प्रवृत्ति भी प्रस्थक 
निर्माण की ही प्रवृत्ति हे बेसा लोग मान्य करते हैं; एवं प्रस्थक के भीतरी भाग के उत्कीरणाथे शस्त्र कुठार 
सज्ज करने की प्रवृत्ति करते समय भी ' प्रस्थक बना रहा हूँ? ऐसा कद्दा जाता है, ठीक इसी प्रकार मार्गो- 
नुसारी की प्रारम्भिक प्रवृत्ति भी सत्‌ मार्ग प्रवृत्ति पर ले चलने वाली है इसलिए प्रस्थक प्रवृत्ति से संबोधित 
आय कुठार अवृत्ति के समान आय मार्गानुसारी प्रवृत्ति को भी सत्मवृत्ति से संबोधित करना, यहू नेगम- 
नयानुसार कुछ भी असंगत नहीं है । आदि से लेकर इसकी प्रवृत्ति, भिन्न भिन्न धर्म के अनुयायी की 
अपेक्षा विचित्र होने पर भी नेगम नयमतानुसार प्रस्थकप्रवृत्ति की तरह सत्प्रवृत्ति द्वी है । 


अतः इसके संबन्ध में कहा गया है कि 'कुठारादिप्रवृत्तिरपि रूपनिर्म्माणिप्रवृत्तिरेव/--इत्यादि 
इसका भाव यह है कि प्रस्थक रूप नापविशेष बनाने में काष्ठ के भीतर प्रस्थक का आकार खुदने की तो 
बात क्या, किन्तु योग्य काष्ठ का छेदन करने के ल्लिए उपयुक्त कुठार (कुदाली) रूप शश्न की-निर्माण-अर 
जैसे कि उसे घडना, उसमें दस्डलैगाना, उसकी धार तीरुण बनाना यह भी प्रस्थक के आकार-निर्माण की 
ही प्रवृत्ति है; क्यों कि साधनभूव उपकरण सज्ज करने की अृत्ति किये बिना कत्तेंव्य कार्य के निमाख की 

















9३२ ] ललितविष्वरा | अन्धानते 


(ल०-सत्प्वृत्तिस्तवाविरोधिहृदयमूला-) तच्वाविरोधक हृदयमस्य; ततः समन्तभद्गता; 
तन्मूलखात्‌ सकलचेष्टिवस्प (अस्थ) । 


(पं०-) कुत इद्मित्थमित्याह 'तलाबविरोधक/-देवादितत्त्वा(५० ....देवखा)प्रतिकूलं, यतो हृदयम,' 
अस्य'-अपुनबन्धकस्य, न तु प्रवृत्तिपि; अनामोगस्येब तत्रापराधित्वात्‌ । ततः-तत्त्वाविरोधकात्‌ हृदयात्‌ , 
समन्तभद्गता'-सब्बेतः कस्याणता, ननु प्रवृत्ते: केवलायाः, कुशलहृदयोपकारिवात्‌ तस्या:, तस्य च तामन्त-- 
रेणापि क्वचित्‌ फर्हेतुबात्‌। कुत इत्याह 'तन्मलत्वात्‌'-तत्त्वाविरुद्हृदयपूर्वकवात्‌, 'सकलचेशितस्य, 
शुभाशुभरूपपुरुषाथपवृत्तिरृपस्य, (अस्यापुनबन्धकस्य) | 


का पी ताधकत नाक नं दा ४७५७ + के फनंप+भननआ+सकनत ५5५ आता रन+पनक ५५०७५. ना ५५३५३५०५ कम सनक तक भ५५4५ कक पा ननाअम 3 ५५० ३१५तसनरकम-+ ०५०५४ ५०५3 ाभतात»५+ना+»० भजन ०१ ५३३०--९५+ ० संपआान्‍म३ +. 8 +मकम»++ उमा ३५०६५ ५०-५७ +०३। 


प्रवृत्ति नहीं हो सकती है | तब प्रस्थकाकार बनाने में कुठार-सज्जीकरण की भ्रवृत्ति के समान अपुनबेन्धक 
की देवताप्रणामादि धमसंत्रस्धी प्रवृत्ति सदोष होने पर भी दुरागहरहित होने की वजह समदि रूप से 
शुद्ध धर्म के प्रति ही प्रयाण कर रही है किन्तु धर्म-मतिकूल नहीं है । धर्म का बीज ऐसी देव प्रणामा दि प्रवृत्ति 
में पड़ा है, नहीं कि हिंसादि या विषयपरिग्रहादि की प्रवृत्ति में | इसलिए नगमनय से बह भी सत्पवृत्ति 
हे;- ऐसा ऐदंपरय का अन्त खोजने वाले कहते हैं । 
तखाबविरोध हृदय का उच्च महत्त)/--- 

प्र० -अपुनबेन्धक की सराग देवादि को की जाती प्रणामादि प्रवृत्ति शुद्ध धर्मंगामिनी कैसे ? 

उ०--यहां प्रवृत्ति का स्वरूप देखने के बजाय हृदय का परिणाम देखने योग्य-है | अपुनबंधक का 
हृदय देवादि-तत्त्व के प्रति प्रतिकल नहीं है, अविरोधी है, भले ही अशुद्ध देवादि के प्रति की गईं प्रणा- 

धर 

भादि प्रवृत्ति श॒ुद्ग देवादि-तत्त्त से प्रतिकून दिखाई पडती हो, किन्तु हृदय तत्त्तत्रिरोधी नहीं है। पूछिए 
तब प्रवृत्ति ऐसी क्‍यों ! इसीलिए कि हृदय ऐसा होने पर भी अश्भत्ति प्रतिकूछ होने में अअराध अनजानपत 
का है| शुद्ध दत्त्य का परिचय न होने के कारण ही प्रवृत्ति मिथ्या हो रही है, हृदय तत्त्व का विरोधी 
नहीं है । ओर समंतभद्रता याने सर्बतोमुखी कल्याणता केवल धर्मप्रवृत्ति से संपादित नहीं होती है। धर्म 
की प्रवृत्ति तो मलीन हृदय वाले की भी हो सकती है; इस से समंतभद्रता सिद्ध नहीं होगी; वह वो तत्त्वा- 
विरोधी हृदय से संपादित होगी । अगर प्रश्न हो कि तब कुशल प्रवृत्ति का समंत्भद्गरता में क्या उपयोग ? 
उत्तर यह, कि कुशल प्रवृत्ति कुशल हृदय रखने में उपकारक हे । प्रवृत्ति शुद्ध हो तब हृदय पवित्र याने 
तत्त्वाविरोधी रखने में सुविधा होती है | बाकी फल का आधार कुशल हृदय है। कचित्‌ ऐसा भी हो 
सकता है कि बाह्य कुशल प्रवृत्ति बिना भी तत्त्वाविरोधी कुशल हृदय समन्तभद्गता स्वरूप फल की उत्पत्ति 
में कारणमत हो | इसका कारण यह है कि दरअसल अपुनर्बन्धक की समस्त शुभाशुभ पुरुषा्थत्रवृत्ति 
तत्त्वाविरोधी हृदय पू्षक होती है वहां मिथ्या देवादि की उपासनात्मक अशुभ प्रवृत्ति के मूल 
में भी तत्त्वाविरोधी हृदय ही कार्य करता है, ओर नेगमनय से बह समंतभद्रवा में कारणभूत अवश्य है। 


'सप्तमण्डित-अवोधद्शन आदि दृष्डान्तः-- 


बे जैनदर्शन से ह्वी अलग हुए भिन्न भिन्न प्रवाद के अनुसार अर्थात्‌ प्रवाद में कथित 'सुप्तमण्डित- 
दशन' आदि सब हदृष्टान्त यहां प्रस्थक के दृष्ठान्त की तरह लगा सकते हैं । 'सुप्तमण्डितग्रबोधदर्शन 
का तात्त्पयं यह है कि जिस प्रकार किसी सोये हुए पुरुष को कुंकुमादि से विभूषित कर दिया; अब उसे 


सत्प्रवत्ति का मूल तत्त्वाविरोधी दृश्य ] ललिनविल्तरा [ ४३३ 


कल ै छल हल कप इक 
(ल० “खप्तमण्डितप्रबोधदशनादि-) एवमतो5पि विनिगंततत्तदशनानुसारतः सवमिह 
योज्यं सुप्तमण्डितप्रबोधदशेनादि । न ोव॑ प्रवतमानो नेश्साधक इति । भग्नो5प्येतदवत्नलिज्लो5- 
पुनवन्धकः, इति त॑ अत्युपदेशसाफल्यम । 


(प्‌०-) एवं-पस्थकद्ष्टन्तवद्‌ ,अतोडपि' >जनदशनादेव, विनिरग॑तानि '-्रथम्मूतानि, 'ततानि तानि', 
0. ७० ञ्‌ 

यानि दशनानि' -अवादा: (प्र०....नयवादा:),तेषामनुमारतः >तत्रोक्तमित्यथ:, 'सर्ब्ण/-दृप्टन्तजालूम्‌ , 
दह! दशने, 'योज्यम, किंविशिष्टमित्याह 'सप्तरमण्डितप्रवोधदर्शनादि',-यथा कस्यचित्‌ सुप्तस्य 
सतो मण्डितस्य कुडकुमादिना, प्रबोधे-निद्रापगमे, अन्यथाभृतस्य सुन्दरस्य चालनो, दर्शनम-अवलोकनम्‌, 

6 ९ हे 
आश्चयंकारि भवति, तथा5पुनबंन्धकस्यानाभोगवरत्तों विचित्रगुणालुडक्ृतस्य सम्यग्द्नादिलाभकाले विस्मयकारि 

(5 ३०५ हे है तीर्णदर्शनादि 

आत्मनो दशनमिति | “आदि झब्दान्रावादिना सुप्तत्य सतः समुद्रोत्तीणस्य बोधेपपि तीण॑दर्शनादि प्राह्ममिति। 

दार्ष्टानि (ँ (न _ ९ [0 हा 4-१ ए हर न वतमानों । 
दाष्टन्तिकसिद्धयर्थभाह “नॉ>नेव, 'हि।-यस्माद्‌ , 'एवं'-प्रत्थककतृ (प्र०....कर्तनोन्यायेन, 'प् - 

( २५२३ 
5पुनवेन्धको, न “नव, इृष्टसाधकः/-प्रस्थकतुल्यसम्यक्वादिसाधक:,अपि तु साधक एवेति । अपुनबन्धकस्यैव 
लक्षणमाह 'भग्नो5पि-अपुनबंन्धकोचितसमाचारातू क्॑चित्‌ च्युतोउषि, 'एतयललिज्ञ:-पुनः स्वोचिताचार- 
प्रयललावसेयो, 'अपुनर्न्धकः/-आदिधार्मिकः, 'इति' । 

निद्रा हट जाने पर अपना परिवर्तित सुन्दर रूप का दर्शन आश्चये कराता है, जैसे कि यह क्या ? मैं सोया 
तब तो विभूषित नहीं था, तब यह केसे हुआ ?” इस दृष्टान्तानुसार अपुनर्बन्धक जीव को भी सम्यग्दशन 
की जागृति आने पर अपना त्रिछक्षण गुणमंपत्र सत्र देख कर आशय होता हे कि यह क्या ! के पे मैं 
गुणहीन पुरुष इन सब अद्सुत गुणों से संपन्न हो गया !! दरअसल सम्यक्त्र काल में दिखाइ पढ़ते गुण 
सहसा ही ब्रिलकुज्ञ नये उत्पन्न नहीं हुए हैं,किन्तु पूवरकाल से क्रमशः प्रकट होते आये हैं। मात्र उसे अपुन- 
बनन्‍्धक अवस्था में पता नहीं था कि मुझ में सम्यग्दर्शन के गुणों का पूर्व रूप तय्यार हो रहा है! । बात 
तो सचमुच यही थी कि उत्तर काल के गुणों का निर्माश-प्रारम्भ पूर्व काल से ही चालू हो गया था; जैसे 
कि सम्यर्इ्शन काल के देवाधिदेव अहंत्प्रभु के प्रति विशिष्ट रागगुण का निर्माणप्रारम्भ अपुनबेन्धक 
काल में ही विद्यमान संसारापेक्षा निःसीम देव-ममत्व नाम के गुण से हो ही गया है। अब तो ममत्व 
का मात्र विषय ही बदलता है। 
सुप्रमण्डितप्रबोधद्शेन आदि में “आदि' पद से दूसरे दृष्टान्त सुप्रतीणेद्शनादि ले सकते हैं। 

जैसे कि सोये हुए आदमी को नोका में लेकर समुद्र पार करा दिया; श्रब वहां जागृत होने पर उसे अपना 
परदरशेन आश्रयेकारी होता है,-'ें दो वहां था, यहां समुद्रपार केसे आ गया ! निद्रा में समुद्रतरण की 
प्रवृत्ति जारी होने पर भी उसे पता नहीं था कि में समुद्र पार कर रहा हूँ:' लेकिन वस्तुस्थिति यही थी। 


ठीक इसी प्रकार अपुनबेन्धक अवस्था में तत्त्वाविरुद्ध हृदय द्वोने से, प्रवतेमान देवप्रणामादि 
प्रवृत्ति, यह सत्य प्रवृत्ति की ही पृवभूमिका चाल हो गई है। प्रस्थक बनाने के दृष्टान्त से कह्टिए कि वह्‌ 
अपुनबेन्धकादि भव्य जीव ग्रस्थकतुल्य इष्ट सम्यक्त्वादि भाव को नहीं साध रहा है ऐसा नहीं, किन्तु 
साध ही रहा है। अपुनबेन्धक अवस्था एक ऐसी अवस्था है कि किसी प्रकार कभी वह अपने उचित 
श्राचार से भ्रष्ट भी हुआ हो, तब भी अपुनर्बन्धक-योग्य आचार के सन्मुख प्रयत्न से नाना जाता है कि 
बह अपुनर्बन्धक है। हा 








४२४ | लल्ितबिस्तरा [ ग्रन्धास्ते 


(ल० -दश्शनान्तरेषु आदिधार्मिका/-) 'नानिवृत्ताधिकारायां प्रकृतावेबंभूत' इति कापिलाः | 
'त अनवाप्रमवबियाक' इंति च सोगताः । अपुनबन्धकास्ल्वेबंभूता' इति जैनाः | तत्छोतव्यमेतदा- 
दरेण, परिभावनीय॑ ब्ह्ष्मबुद्धथा | शुष्केक्षुचबंणप्रायमविज्ञाताथमध्ययनम्‌ , रसतुल्यों छात्रा्थः | 
से खल ग्रीणयत्यन्तरात्मानं, ततः संवेगादिसिद्धे:; अन्यथात्वद्शनात्‌ | तदथ' चैष प्रयास इति न 
प्रारब्धप्रतिकूलमासेवनीयं । प्रकृतिसुन्दरं चिन्तामणिरत्नकल्पं संवेगकाय' चेतद्‌ , इति महाकल्याण- 
विरोधि न चिन्तनीयम | चिन्तामणिरत्नेए्रपि सम्यस्ातगुण एवं श्रद्धाथतिशय(अ०. ..द्याशय)- 
भावतो5विधिविरहेण(प्र०, . .बवधिविरहेण) महाकल्याणसिद्धि(प्र०. . .सिद्धे)रित्यल प्रसड़ ने । 


(पं०-) एतदिति!-इदमेव प्रकृतं चेत्यवन्दनव्याख्यानम्‌ इति, 'महे त्यादि, महतः-सच्चेत्यवन्द-- 
नोदे!, कल्याणस्य-कुशरुस्य, विरोधि-बाधकम्‌ अवज्ञाविप्लवादि, 'न'>नेव, 'चिन्तनीयम्!-अध्यवसेयं, 
कुत इत्याह 'चिन्तामणी त्यादि सुगमम्‌ । 


| इति श्री मुनिचन्द्रसूरिविरचित्तायां ललितिविस्तरापज्लिकायां सिद्धमहावीरादिस्तवः समाप्त: | 
| तत्समापी समाप्ता चेये. ललितिविस्तरापजिका ॥। 


कष्टो ग्रन्थों, मतिरनिषुणा, संप्रदायों न ताहक , 
शा(त्रं तन्त्रान्त्मतगर्त सबन्निधो नो तथापि । 
स्वस्थ स्मृत्ये परहितकृते चात्मबोधानुरूपं, 
मागामाग:पदमहमिह व्यापतथ्रित्तशुद्धा ॥१॥ 


प्रत्यक्षर॑ निरूष्यास्य ग्रन्थमानं॑ विनिशितम । 
अनुष्ठुपे सहस्नें दे पश्चाशदधिके तथा (२०४०) ॥ 
मड्गलमस्तु । शुभ भवतु । 
ऐसे अपुनबन्धकादि के प्रति उपदेश करना सफल होता है| कारण, उपदेश ग्रहण करने की इसमें 
योग्यता है; उपदेश पर बह अवण-मनत-परिणमन आदि इससे किया जाता है | 


विभिन्नदशन-मान्य आदिधामिक-- 


क कपिलमतानुयायी सांख्यद्शन बाले कद्दते हैं कि 'सत्त्व-रजस्‌ -तमस्‌ त्रिगुणात्मक प्रकृति का 
पुरुष (आत्मा) पर से अधिकार उठ गये बिना ऐसा गुणसंपन्न और उपदेशपात्र आदिधार्मिक नहीं बन 
सकता है।' क) बुद्धमतानुयायी बोद्धदर्शन वाले कहते हैं कि जब तक भवविपाक नहीं होता है. तब तक 
आदिधामिक बना जा सकता नहीं। भवपरिपाक होने पर आदिधामिकता आ सकती है| ७ जे 


(पर 


वाले कहते हैं कि अपुनबेन्धक जीव ही ऐसे गुणसंपन्न आदि्धार्िक की कत्षा में उपदेशपात्र होते हैं ।' 


इसलिए यह चेत्यवन्द्न-व्याख्यान आदर से, बहुमानयुक्त सावधान प्रयत्न से सुनना चाहिए, ओर 
सूक्ष्म निपुण बुद्धि से इसके पदार्थों" पर सनन करना चाहिए। केबल सूत्र पढ लेना पर्याप्त नहीं है;क्यों कि 






अन्तिम अभिलाषा ] ललितविम्तरा [ ४३४ 


(छ०-आन्थकारान्तिमा भिलाप)-) 
आचायहरिभद्रेण दब्धा सन्न्‍्यायसंगता । चैत्यवन्दनम्ृत्नस्थ वृत्तिलेलितबिस्तता ॥?१। 
य एनां भावयत्युच्चेमध्यस्थेनान्तरात्मना | स वन्दरनां सुबीज वा नियमादधिगच्छति |।२। 
पराभिग्रायमज्ञाखा तत्कृतस्य न वस्तुनः। गुणदोषों सता वाच्यो प्रशन एव तु ॒युज्यते ॥३। 
प्रष्टव्यो उन्‍्यः परीक्षाथेमात्मनों वा परस्य वा। ज्ञानस्य वामिवृद्धचर्थ त्यागार्थ संशयस्य वा ||९। 
, कत्वा यदजितं पृण्यं #मयेनां शुभभावतः | तेनास्तु सर्व्बंसत्तानां मात्सय॑विरहः परः |॥|५। 


जआ०... मयेनां श्रतभावतः)इृति ललितविस्तरानाम चैत्यवन्दन(प्र ० ..वन्दनाशेबृत्तिः समाप्ता | 
है. आप  छ 8 
कृतिद्धम्मेतो याक्रिनीमहत्तरावनोराचायहरिमद्रस्येति । 

( अ्न्थाग्रनं १५४५, पञ्चिकाग्रन्थ: २१५४४, उभयोर्मीलने ३७८० श्लोकमानम ) 


| 
| 
| 
| 
| 


अथंचोध रहित अध्ययन मात्र तो सूखी ईख के चर्बणतुल्य है; इससे रसास्वाद नहीं मिल सकता। 
विकार ६5 
अध्ययन किये हुए सूत्र का अथ रसतुल्य है; वह्दी ठीक ज्ञात हुआ अनन्‍्तरात्मा को प्रसन्न करता है; 
रो प्रबोध से संवेग याने शुद्ध धर्म की प्रीति उत्पन्न होती है; अन अथथे 
क्यों कि अथबोध से संवेग याने शुद्ध धम की ग्रीति उत्पन्न होती है; अन्यथा बिना सम्यगू अर्थबोघ 
संवेग हुआ दिखाई पड़ता नहीं है। 


कम» 3. अकक+ नरक नानी -+4क नल» भवन थ-+> कम. पका नन+पन+ मीन सवा कया -3%, 








यह चेत्यबन्दन-व्याख्यान का प्रयास सम्यग्‌ अथबोध कराने के लिए किया गया है;इसलिए प्रारब्ध 
के प्रतिकूल इस की अबज्ञा अवमूल्यांकन आदि करने योग्य नहीं । चेत्यवन्दन सूत्रों में गर्भित भावों का 
विशिष्ट विवेचन सहज सुन्दर है, संवेग को उत्पन्न करता है, ओर प्राप्त संवेग की अभिवृद्धि करता है;अत: 
बह चिन्तामशिरत्न समान है | 


प्रस्तुत चत्यवन्द्नव्याख्यान से जब चेल्यवन्दन का महान प्रभाव एवं वैश्प्टिय ज्ञात होता है, तब 
यह ध्यान रखने योग्य है कि ऐसे महाकल्याण स्वरूप सम्यक्‌ चेत्यबन्दन की अवज्ञा, उपहास, तिरस्कारादि 
मन में भी न लाया जाय! ऐसे ही उसका अथे-ठ्याख्यान भी लेशमात्र उपेक्षणीय-अवगणनीय नहीं हे; क्‍यों 
कि जै पे चिन्तामशिरित्न के भी गुण सम्यग रूप से अतग॒त हो तभी उस पर अत्यन्त श्रद्धा हो अविधिरहित 
उपासना के द्वारा महाफलसिद्धि होती है, उसी प्रकार चेत्यवन्दन का सम्यग्‌ अथेबोध होने पर ही उस पर 
अतिशयित श्रद्धा हो उसके अनुष्ठान द्वारा महाकल्याण की सिद्धि होती है। इतनी चर्चा पयाप्र हे । 


ग्रन्थकार की अन्तिम अभिलाषा।--- 

अब यहां ललितविस्तराकार महर्षि आचाय भगवान श्री हरीमद्रसूरीश्वरजी महाराज अन्थ-समाप्ति 
में कहते हे कि:-- 

(१) रचयिता:--चैत्यवन्दनसूत्र की ललितविस्तरा नाम की समीचीन युक्ति-दष्टान्तों से गर्भित 
विवेचना की रचना आचायें दृरिभद्र के द्वारा.की गई । 

(२५) विवेचनाप्रभाव:--जो (पुरुष) इस विवेचना का सध्यस्थ अन्तःकरण से चिंतन करता है, सो 
अवश्य वन्दन को या भोक्षमार्ग के बीज को प्राप्त करता हे । कि हि 

(३) अविचारित गुण झ्येष कथन निषेधः--“अन्य का आशय सोचे बिना, उससे निम्मित वस्तु में 


४२६ | लल्ितविस्तरा [ अम्यसमाति 


गुण-दोष का उद्धावन सज्जन न करे । (इस ललितविस्तरा के संबन्ध में भी यही ध्यान रखें |) हां, प्रश्न 
उठाना अयोग्य नहीं । 

(४) प्रइन के हेतु:-- ' दूसरे के प्रति प्रश्न इन चार कारण से कर सकते है,-१. अपने बोध की 
परीक्षा के लिए, २. सामने वाले के बोध की परीक्षा हेतु; ३. अपने ज्ञान की वृद्धि के निमित्त; अथवा ४. 
अपना संशय दूर करने के लिए | 


(४) प्रन्थकरण पर अभिलाषा:-- “यह विवेचना बना कर शुभ भाव से मैंने जो पुण्य कमाया, 
इससे सब जीबों का मात्सय सम्पूर्ण नष्ट हो जाय। * 


इस प्रकार चेत्यबन्दत सूत्र की ललितविस्तरा नामक विवेचना समाप्त हुईैं। यह कृति याकिनी 
महत्तरा के धमपुत्र आचाये हरिभद्र की है ।” 

श्री ललितविस्तरा मद्दाशाश्र की पंजिकाविवेचना के रचयिता महर्षि आचार्यदेव श्री मुनिचन्द्रसूरी- 
श्वरजी महाराज पंजिका की समाप्रि में लिखते हैं कि-- 

“इस प्रकार श्री मुनिचन्द्रसूरि से रचित ललितविस्तरा-पंजिका में सिद्ध-महात्रीरादिस्तव ('सिद्धाणं 
बुद्धाणं' सूत्र) हुआ | इस की पंजिका समाप्त होने पर यह ललितबिस्तरा-पंजिका ग्रन्थ भी समाप्त हुआ। 


“ललितविस्तरा प्रन्थ कठिन है, (उसे समकने की कोशिश करती हुई मेरी) बुद्धि निपुण नहीं है, 
अर्थात सूत््म भाव-प्राहक नहीं है। ओर मुझे उस प्रकार के सूक्ष्माथं-बोध की गुरु परंपरा भी मिली नहीं 
है; (तथा जिन दशेनानतरों के मत का निराकरण इस ललितबिस्तार में किया गया है उन) अन्य दर्शनों 
के मत सम्बन्धी शाद््र भी मेरे पास नहीं हैं; फिर भी अपने स्मरण की सुविधा एवं परहित-संपादन के 
लिए अपने बोध के अनुसार इस पंजिका निर्माण में चित्त की निर्म्ता के साथ प्रवृत्त हुआ हैँ। अतः मैं 
अपराधपात्र न हो (ऐसी अभिलाषा रखता हूँ; क्यों कि स्वस्मृति एवं परहित के उद् श्य बश निर्मल 
अन्त:करण से किया गया प्रयत्न उपालम्भ-योग्य नहीं है ।) 


१०५० सिद्धान्तमहोदधि गुरुदेव आचायदेव श्रीमद्‌ विजयप्रेमर्‌रीश्वरजी 
महाराज के सुप्रसाद से पंन्‍्यास भानुविजय गणी के द्वारा 
श्री ललितविस्तरा महाशात्र की पंजिका- 
नुसार रची हुई संक्षिप्त हिन्दी- 
विवेचनों.. समाप्त । 


॥ श्री लत्ितविस्तरा महाशास्त्र समाप्र | 


